





तुडलग रन वा पा कप रस तप ८ ० < फल फनफन्‍ प्यास पपपप् फट 
प्रकाशक- | 

!॒ 

रामस्वरूपदासजी । 
काशी | ' 
दोहाः--- परख साधु गुरु ४रख कबीर | पारख पद्‌ पहिचान ॥ १! 
पारखके- परतापते। सब भ्रम जाला मान ॥ | 

॥ निर्णयसारके दोहा--०८ ॥ |॥ 

दोहाः-- परकाशी . भप्रकाशते | सबको परखनहार ॥ (£. 
ना काह सो काम है। ताको समुझ विचार # [7 

॥ वैराग्यशतकके दोहा--१२६॥ ।[# 

दोहाः-- नीर क्षीर सामिल रहे । राजहंस विलगाव ॥ [६ 
.. एकता कैसे मभानिये। याहि करो तुम न्याव || शी 

| 

साखीः-- पारख पारखी एक हे | भिन्न भेद कछु नाहि ॥ ' | 
देह विलास करि भेद्‌ है । सो गुरु दियो दरशाहि ॥ । 


॥ पारख विचार मूलमें अन्तकी साखी--१ ॥ 
साखी:- अजर अमर अखण्ड खयं । नित्य रहे अधिनाशी ॥ 


निराधार इक आप ही। अचल स्वरूप रहाशी ॥ । । 

॥ पारख विचार अनुवादका साखी--४९% ॥ |॥, 

साखीः--- जमा अघट निघरट नहीं । बरतें श्ब्द प्रमान ॥ 
जीव जमा जाने बिना | सयै खर्चमे जाना 2 

॥ श्रीकवीरपरिचयकक साखी--३४० ॥ | 

शब्द/- 'हंखा! परख शब्द टकसार ॥” एकादश दशब्द--११ ॥ || 
६ 

े भ्‌ हे पृ [ भर हे 
[दिनाडू ६।६ ।१६५४ई० को यह ग्रन्थ छपके पूर्ण हुआ हैं ।] || 
मुद्रकः-- सहादुरराम । | 

हितैषी प्रिंटिंग बब॒र, नीचीबाग, बनारस । | 
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॥ अथ संयुक्त निएयसारादि घट ग्रन्थों का मूमिका वर्णन ॥ 


दोहाः--- दया गुरुकी चाहिये। बन्दी पद तयबार ॥ 


रामखरूपदास अब | भूमिका लिखों विचार ॥ १ ॥ 
साथु सदूशुरू इंषश् मम । स्मरण बन्दगी साथ॥ 
हितकर सन्‍त सहायक | कीन्हों दास सनाथ | २ ॥ 
कबीर गुरु महिमा अमित | जाने पारखी सन्‍त ॥ 
पारख ज्ञान महान है। जगमें जीव अनन्त ॥ ३ ॥ 
निज्ञ खरूप चीन्हे नहीं। मन मानन्दि भुलान ॥ 
सो अज्ञान कहावई | चौरासी. बन्धमान ॥ ४ ॥ 
विषय जार संसारमे | संखारी आसक्त ॥ 
चाणी कल्पित जालमें। योगी ज्ञानी भक्त ॥ ५ ॥ 
उभय बन्धनमे सकल | फँसे ,फँसाय रहाय ॥ 
रामस्वरूप पारखी गुरु | मिले सो बन्दिछुड़ाय ॥ ६ ॥ 
परखायो सब ज्ञारुको | सहुरु देव कृपाल !॥ 
जिक्षासुन हित ग्रन्थलिखि | कार. कब्पना टाल ॥ ७ ॥ 
यथानाम गुणयुत तथा | निर्णयसार सद्‌ अन्थ ॥ 
वेराग्यशतक विराग कहा | गुरु पूरण सत पन्‍्थ ॥ < ॥ 
पारख विचार पारखी गुरु । कहि. निर्णय पश्सान ॥ 
साहेब ' राम परखायके | एकईस प्रक्ष बसख्ान ।॥ < ॥ 


ह हे य्रन ५३ भूरि वर्णन | 
[४] # संयुक्त निर्णयसारादि घट ग्रन्थोंका-- भूमिका व्णुन # 
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दोहाः-- श्रीगुरूयाल खाहेब | पारखी खसन्‍त सखुज़ान ॥ 
कबीरपरिचय साखी अरू | ग्यारह शब्द बखान ॥ १० || 
सो सब मूल कट इ5 [ता | साधु. सन्‍त महन्त ॥ 
पढ़त पढ़ावत ताईिको | परम्परा प्रचलन्त ॥ ११॥ 
बुरहानपुर शुभ नागझिरी । कबीर मन्दिर मँहि ॥ 
गुरुमुख अर्थ पढ़ाइ विधि | प्रथमैंते चलि ताँहि ॥ १२५॥ 
केते आये खनन्‍त जन | पढ़ि मुनि लिखि चलि जाय॥ 
शब्द रठे अपरोक्त नहीं। बिरले कोइ ठहराय ॥ १३॥ 


नाशवान तन अन्‍्तमे | मुक्त पारखी सन्‍त॥| 
अधिकारी भूमिका रही | गुरुसुख सार कहन्त ॥ १७४ ॥ 
परिणामी तन मन सकल । एकरस रहे न कोय ॥ 
भूल प्रबल चशि जीव सदा । पारख भये स्थिति होय ॥ १५॥ 


पारखी गुरु दशरणागत | पाया पारख बोध ॥ 
गुरुमुख पढ़ि सद्ग्रन्थको । सकछो मर्मको शोघ ॥ १६॥ 
बुद्धि भेदते समझमें | भिन्न भाव दो जाय ॥ 
अधिकारी मिलना कठिन | हिय समग्र ठहराय ॥ १७ ॥ 
प्रचलित हो गुरुश्ञान सो । अन्थनके आधार ॥ 
रामखरूप टीका किया। बोध गुरुका सार ॥ १८॥ 
टीकामे सब भाव प्रगट | लिखि दीन्हा या माहि ॥ 
पढ़ें पढ़ाबें सन्‍त जन। सार असार बिलगाहि ॥ १०॥ 


पक्षपातको छोड़िके । पारख लिजे सार ॥ 
पारख बिल्चु धोखा महा | बहे घोर अन्घार ॥ २० ॥ 
विषय पशञ्च मनके सहित | इहे ग्रन्थि पट बन्ध ॥ 
खानी वाणी जालमें। भूलि भटकि रहे अन्ध ॥ २१॥ 
सो घट ग्रन्थि नाशको। युक्ति मिले या माहि ॥ 
पारखी गुरुले बुझिके। नित प्रति पढ़िये ताहि॥ २२॥ 


# संयुक्त निर्णयसारादि पट अन्थोंका-- भूमिका वर्णन # [| ५४ ] 





दोहाः-- पारख रत्न अप्रित भरा। गरू ज्ञान भण्डार ॥ 
रामखरूप जो लेवई। नाशे दरिद्रता भार ॥२३॥ 

हंस रहति आरूढ़ हो। निज्रखरुपमे शान्त ॥ 
जीवन्मुक्त प्रत्यक्षम । लेश रहे नहिं भ्रान्त ॥ २७॥ 

- साहेब बन्दगी सहुरु ! तीन बार हो खाश ॥ 
रामखरूप दास खदा। दया गुरुकी आश॥ २५॥ 

कमे भूमिकां नर तन | हंस भूमि ठहराव॥ 
पारख भूमि मुक्त स्थिति। सोई सार कहाव ॥ २६॥। 
विवेकी सनन्‍्त-महात्माओ ! तथा जिज्ञासु सज्न सेवक वर्ग ! 
आप लोग सत्यन्यायसे सत्य ओर अखसत्यका यथार्थ विवेक दृष्टिसे 
देखके निर्णयसे बिलूछान' कीजिये ! प्राचीन-कालसे संसारमें सत्य- 
शोधनके लिये नाना प्रयल्ल मानव समाजमें हुआ और अभी हो 
रहा है। तहा बुद्धि भेदसे वेद, शास्त्र, पुराण, कुरान आदि अनेकों 
वाणीकी कब्पना विस्तार करके अनेकों सिद्धान्त स्थापित किया 
गया है। उनके समझसे तो उत्त-उन्तके मानन्दी बह्य, आत्मा, ईश्वर, 
खुदा आदि जगतकर्ताके रूपमे कल्पना करके उसे सत्य ही माने हैं, 
और मान रहे हैं । परन्तु, पारखी सद्डुरुकी परीक्षा दृष्टिसे वे मिथ्या 
मानन्दीसे श्रमिक हो करके भूलमें पड़े हैं। ऐसी वह आदिकी भूल 
बड़ी जबरदस्त है, वह छूटनेको अत्यन्त कठिन हो रही है। तहाँ 

सहुरु श्रीकबी रसाहेबने कहा है 
॥ & ॥ बीजक मूल, शब्द--११५ ॥ & ॥ 

४ सन्‍तो | ऐसी भूल जग माही । जाते जीव मिथ्यामे जाहदी ॥ १॥ 
पहिले भूले ब्रह्म अखण्डित | झाई आपुहि मानी ॥ २॥ 
झाईमे भूलत इच्छा कीन्ही। इच्छाते अभिमानी ॥ ३ ॥ 
अभिमानी कर्ता है बैठे |नाना अन्थ चलाया॥ ४॥ 
वो द्वी भूलमें सब जग भूला | भूलका ममें न पाया ॥५॥ 
रूख चोरासी भूलते कहिये | भूलते जग बिट॒माया ॥ 


[६ ] # संयुक्त निर्णयसारादि षद्‌ प्रन्थोंका-- भूमिका वर्णन # 





न मन 
जो है सनातन सोई भूछा | अब सो भूलहि खाया।॥ ७ ॥ 
भूल मिट गुरु मिलें पारखी ! पारल  देहि. रखाई ॥ ८ ॥ 
कहहिं कबीर भूंछकी ओषध ! पारल सबकी भाई |॥ ६ || 
-- हे सन्‍्तो ! जगतमें भूल ऐसी प्रचण्ड हुई है कि-- जिससे 

नरजीबव बिना विचारे मिथ्या धोखामें ही चले गये, और चले जा 
रहे हैं | पहिले मलुष्य जीवने ही अपने सत्य खरूपको भूछा, तहा 
एक अखण्डित ब्रह्म बना। आप ही जीवने, झाईं ८ गाफिलीमें पड़के 
भ्रमसे अपनेको बह मान लिया | और ब्रह्म-भ्रमकी झाँइमें भूलनेसे 
जगत्‌ उत्पत्ति करनेकी इच्छा किया। उसी इच्छासे जगतके अभिमानी, 
देहाभिमानी होता भया ।। फिर वही अभिमानी कल्पनासे जगत्-कर्ता 
होयके बैठा। तहाँ वाणीसे वेद, शास्त्रादि नाना अन्थ बनायके संखारफमें 
चलाया ॥ उसी महाभूलमे सब जगतके नरजीव भूले, परन्तु, उस 
भूलका मर्म या भेद पारख बिना किसीने भी नहीं जान पाये।॥ 
ओर चारखानी चोरासी योनियोंकी उत्पत्ति मी जीवके भूलसे ही 
हुई, ऐसा कहा जाता है। भूलसे ही अध्यास वश जगतूमें सब 
जीवोंका शरीर बना है।। जो सनातन जीव है, सोई आदिसमे कर्म- 
भूमिकारूप-नरदेहमें, अपनेको भूला। अब सो उसी भूलको फिर 
भी नरजीवोने ग्रहण कर रखा है। सो भूलने ही अब सबकी खाया 
वा खा रहा है ॥ हे सन्‍्तो! वह भूल तो मिट सकती है, परन्तु, 
जब पारखी सहुरू मिलेंगे, नरजीव श्रद्धा भक्ति पूर्वक उनके शरणागत' 
होंगे, तब सहुरुदेव दया करके यथार्थ पारखबोध रूखा देवेंगे, 
तभी वह भूल श्रम समूल मिटेगी॥ सहुरु श्रीकवीरसाहेब कहते 
हैं-.-. हे भाई ! सब नरजीवोंकी भूलकी मुख्य औषधि एक पारख 
बोधका पका होना ही है। जिससे सर्वबोकी पारख होके सर्योक्ती 
कसर-खोट पहिचाननेम आ जाती है । तभी सब भूल-भ्रम एकदम 
मिट जाती है। अतः पारख बोधको अपरोक्ष करना चाहिये, दृत्यादि 
भाव शछाब्दमं बताया हुआ है ॥ 


# संयुक्त निर्ण यसारादि पट अन्थौका--- भूमिका वन # [७ | 
इस प्रकार भूल ओर उस भूलके निवृत्तिके उपायके बारेमे सहडरुने 
स्पष्ट कहा है। पारखके बिना तो वह भूल मिट सकती ही नहीं । 
जैसे अन्धकार अन्य कोटि उपाय करनेपर भी मिट नहीं सकती है, 
जब प्रकाश उदय हो जाता है, तब तुरन्त ही वह मिट जाता है। 
तैसे ही विना पारखके भूल, भ्रम, अज्ञान, जो है, सो अनन्त उपाय 
करनेपर भी नाश नहीं होता है, ओर पारखबोध होनेपर वह तुरन्त 
ही विनाश हो जाता है । फिर पारखी सन्‍तसे ही पारख ज्ञान हो 
सकता है, अन्य लछोगाँसे वह प्राप्त हो नहीं सकठा है, यह बात ऊपर 
कहा जा चुका हैं। ओर वीज्ञकमें कहा हैः-- 
साखीः-- ४ संशय सब जग खण्डिया । संशय खण्डे' न कोय ॥ 
संशय खण्डे सो जना | जो शब्द विधेकी होय ॥ ८८ ॥ 
४ मालुष तें वड़ पापिया | अक्षर गुरुहि न मान ॥ 
वार-बार बन कुकुही | गर्भ घरे ओ ध्यान ॥ ११०॥ 
४बड़े गये. बड़ापने | रोम-रोम - हड्ढलार॥ 
सतग़ुरुके परचे बिना | चारों वरण . चमार ॥ १३९०॥ 
७जाका गुरु है आँधरा | चेला काह कराय?॥ 
अन्धे-अन्धा. पेलिया | दोझड कूप पराय ॥ १५४ ॥ 
४ गुरु सिकलीगर कीजिये | मनहि.&. मस्कला देय ॥ 
शब्द छोलना छोलिके | चित दर्पण करि लेय ॥ १६० ॥ 
इस प्रमाणसे खुलासा होता है कि-- संशयको मिटानेवाले 
शब्दविचेकी पारखीको ही गुरू करना चाहिये। उन्हींसे सत्य 
चस्तुका यथार्थ बोध हो सकता है ॥ ओर सत्य सिद्धान्तको परीक्षा 
करके जाननेके बारेमे सहुरुने कहा हैः--- 
साखीः-- ४ हीरा सोई सराहिये | सहे घननकी चोट ॥ 
कपट कुरड़ी मानवा | परखत निकरा खोट | वी० सा० १६८॥ 
-- अर्थात्‌ सोई हीरा सराहने योग्य सच्चा है, जो घनोकी चोट 
सहै, परन्तु फूटे नहीं, सदा अखण्ड बना गदहे। नेस ही यहाँ हीरा- 
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रूपी चैतन्य जीवकी पारख सिद्धान्त है, जिसपर अनेकों तक, 
विठकी, शड्ढला, समाधान, खण्डन, भण्डन, कथन, वर्णन, इत्यादि 
नाना वाणीरूपी घनोंकी चोट प्रहार चले, परन्तु, बह ज्योंका-त्यों 
बना रहे, सब चोट व्यर्थ हो जाय, सोई अखण्ड, सच्चा-पक्का पारमस्तर 
सिद्धान्त है। ओर जो निर्णय करनेपर मिथ्या ठहर, खण्डन हो 
जाय, सो कल्पनाकी सिद्धान्त असत्य है। और वेपारखी ग्रुरुषा 
लोग कपटी, कुरज्ञी, धूत॑ बनके मलुष्योंको भुला, भ्रमा रहें हैं । 
मिथ्या कुरज्षमे रक्ले हैं। इसीसे उन्होंकी वेद, कुरान आदिकी समस्त 
सिद्धान्त, पारख करतेमे खोटा, कूटा निकल गया। अतः बह खोटा 
मत मानने योग्य नहीं है, पारख ही सत्य सिद्धान्त है, उस पारखी 
सहुरुके सत्सज्ू-चिचार द्वारा ठीकसे जान-बूझ्ष, समझके मानना 
चाहिये | तभी हित-कल्याण होयगी ॥ 





इस प्रकार पारख सिद्धान्तके बोध दाता, बीज़क ज्ञान प्रकाशक 
आदि शुरु सहुरु श्रीकबीरसाहेब प्रख्यात हुये। पारखबोध आपका 
खय॑ अनुभवसे प्रकाश हुआ | इसीसे आपने खर्यं स्वरूपके पारख- 
वोध बलसे बन्धनोंसे छूटके जीवन्मुक्त होनेकी बात कहा है।-- 


साखीः--- ४ बहु बन्धनसे बॉधिया | एक विचारा जीव ॥ 
की बल छूटे आपने। कीरे छुड़ावे पीच ॥बी०,सा०२११॥ 

“अर्थात्‌ एक विचारा जीव संखारमें बहुतेक बन्धर्नोमें मानन्दी 
“कायके बन्धा पड़ा है। तो इसे बन्धनोंसे छूटनेका दो यस्‍्ता दै-- 
या तो जैसे में अपने खय॑ पारख ज्ञान बलसे सबका यथार्थ पारख 
किया हूँ, तेसे मेरे बह पारखबोधको जो प्राप्त करेगा, तो वह जोच 
बन्धनोंसे छूटेगा । अथवा उतना खयं शक्ति न होय, तो पिंचरूप 
प्रारल्ली सहुरुकी शरणागत होके उनके उपदेशके अनुसार भी यदि 
जो चलूगे, तो वे भी बन्धनोंसे छूट जायेंगे। पारखी सहुरु खानी, 
वाणीके बन्धनांसे जिज्ञासु जीवोंको छुड़ा देवेगे। इत्यादि ॥ 
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साखीः-- ४ जो तू चाहे मुझको । छाड़ सकलकी आश ।। 
मुझही ऐसा होय रहो । सब सुख तेरे पास ।बी०,सा०२९८॥ 

“- अर्थात्‌ हे नरजीव ! जो तुम मुझको वा मेरे पारख स्थिति 
जीवन्मुक्ति पदको पाना चाहते हो, तो सकल विजञातीय खानी, 
वाणीकी आशा, वासा, कल्पनाओंको छोड़ दो । मरे समान ही पूर्ण 
त्यागी, ऐसा निराश, निर्वन्ध होयके निज सखरूपमे ही स्थित हो 
रहो ! फिर सब ख़ुखसे बड़ा निवृत्ति शान्ति स्थिति जीवन्मुक्ति तेरे 
पासमें ही प्रगट हो रहेगा। उसके लिये तुम पहिले जगतसे निराश 
हो ज्ञाओ | इत्यादि ॥ 

पसे निष्पक्ष, न्याय, निर्णयकी उपरेश सहुरुने जो दिये हैं, 
सो मूल बीज्ञक ग्रन्थमें लिखा हुआ है। मसूलपदम आपने सब 
मतवादियोंकी मानन्दीकों भमली-भाँतिस पर्खाया है । अज्ञानो, शानी, 
आर विज्ञानियांकी सिद्धान्त उन्होंक मानन्दीरूप कथन पद्म 
गचना करके दरशाय हैं। हंस पारखी ही उसको निर्णय करके 
भद समझ सकते हैं। नहां ती बंपारखी वगुलचत्‌ गुरुवा छोग 
' उसके यथार्थ ममका कुछ भी समझ हो नहीं पाते हैं। विद्याभिमानम॑ 
उनके बुद्धि कुरिठत, निकम्मी हो जाती हैं। इसीस बीजकके सब 
वाक्योकों साहबके ही खास सिद्धान्त मानके भूलके धोखेम॑ पढ़ 
जात हैं। अतः आपका क्रितनक सूख छाग ता रामापासक भक्त 
मानत है। कह लांग श्रीकीरसाहेय यांगी थं, आप ऋद्धि-लिद्धिवाले 
रह, पएसा कहते हैं; कपोल्ठ कविपत सिद्धि, चमात्कारका कथा भी बना 
रमन हैं, आर काई आपको आत्मन्नानी वा ब्रह्मश्ानी परमहंस रह, एसा 
बताल है। तहां संन्‍्यासीचत्‌ कापाय वस्तघारी कबीर परमहंस! 
पन्थ भी उन्हांतन एक नवीन पन्‍थ आगरा तरफ चला रख हैँ । 
इस प्रकार श्रीक्षरीरसाहबकां शासी, यागी, भक्त, ईश्वर, न्रह्म, 
खुदाकों साननवालें समझके बहुतेरे पारसग्वहीन कबीरपन्थी, 
भन्यायी, अविचारी, पक्षपाती ही बने दे। थे सार-अखारका कुत्ठ 
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भी चिचार करते ही नहीं। कितनेक छोग तो बीजक ज्ञानकों वा 
बीजक प्रन्थकों भी नहीं मानते हैं। ओर बहुतेरे छोंग तो वीजक 
अ्न्थमात्रकों तो मानते हैं, परन्तु उसमेंकी गुरुमुख निणय 
सारशब्दके भेदकों कुछ भी जानते ही नहीं हैं। अन्धेके समान 
अन्धाधुन्धसे गोलमाल करके मिथ्या कल्पनाको ही मानते हैं ओर 
मनाते जाते हैं, बिना पारख ॥ 

जैसे रलोंकी परीक्षा जोहरी लोग ही करते हैं; वे ही उलके 
सब भेदोंको जान सकते है, और दूसरे छोगोंके लिये तो काँच और 
रत एक समान ही माल्यूम पड़ता है । 

तैसे ही शब्द विवेकी पारखी सन्‍त बहुत हो थोड़े होते हैं। 
यानी कोई-कोई, कभी-कभी विरले ही होते हैं। थे निःख्वार्थी, 
परोपकारी वा यथार्थ परमार्थी होते है। ऐसे सत्यन्याथी अपरोक्ष 
पारखी, सत्यवक्ता सह॒रु श्रीपूरणसाहेब प्रख्यात हुए हैं । भाप 
बुरहानपुर नामक नगरके नागझिरी स्थानपर कुटीमें विशेषरूपस 
रहते रहे । आप सच्चे त्यागो, परम वेराग्यवान्‌, धीर, वीर, गम्भीर 
श्रीसहुरु श्रीकबीरसाहेबके अपरोक्ष पारखबोध रहनी-रहस्यमें ' 
स्थिर रहे, ओर सहुरुके भक्तिमें भी आप विशेष निष्लावान्‌ प्रवीण 
रहे । आपने शुरू-शुरूमे शब्दावली आदिके पद-शब्द तथा भश्टक 
स्तुति आदि बनाये थे। तदनन्तर दोहाँमें वैराग्यशतक ग्रन्थ रचना 
किये, जो दोहा १ से १२५७ तकमें कहिके समाप्त किया है । इसमें सब 
प्रकारके वेराग्यका भेद खुलासा करके बतलाया है । पश्चात्‌ 
निर्णयसार ग्रन्थ दोहा, चोपाई, छनन्‍्द आदि. पर्दोंमे रचना किये हैं । 
वि० सं० १८५२ चेत्रश॒ुक्क १० को निर्णयसार बनके समाप्त हुआ | 
इस बीचमें आप बीजकके त्रीजारूप टीका भी लिखते रहे । आपके 
रुग्णावस्थामें बवि० सं० १८९४ कार्तिक १५ में बीजकका टीका बनके 
समाप्ति हुईं। उसके तीन दिन बादमें ही आपके देहान्त भी हो 
गया। अतः टीका फिर दुबारा आपसे संशोधन होने नहीं पाया। 





झा 
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आपके देहान्त होनेंका रूगभग ७३ वर्ष बाद चवि० सं० १०६७ में 
उसी पूर्वरूपमें ही श्रीकाशीसाहेबने त्ीजा छपाने दिये थे, सो बम्बईमें 
खेमराजके प्रेसमें छपके प्रकाशित हुआ | अस्तु ! ॥ 

सहुरु श्रीप्रणसाहेवरने गुरु पारख वलरूसे बीजक मूलकी टीका 
अपरोक्ष पारख अनुभवसे किये। अतः आप प्रथम पारखी आचार्ये- 
वर्य हुये। तहाँ त्नीजामें-- आपने चार मुखक्री मुख्यचाणीका भेद 


, खोलके यथार्थ दरशाये हैंः-- 


१. जीवमुखमें-- स्तुति, विनयके साथ “दासकबीर” संज्ञा 
आता है | 
मायामुखमें-- रोचक, भयानक, वाणीके साथ “कहे कबीर? 
इशारा आया है । 
३. ब्रह्ममुखमं-- अद्ेत कथन हड्औलारके साथ हां कबोर का 
झलक हओआ है। भोर-- 
४, गुरुमुखमें-- यथार्थ निर्णय सारदशब्द उपदेदशके साथ 


ह् 


“कहहि कबीर” वा “हंस कबीर” की छाप लगा छुआ रहता हैं। 


कट 


कः । 


'जिसले स्पष्ट कथन मातठ्म हो जाता है। वेसे ही बीजक सूलमें 


सहुरुके क्थन-रचना भी भयी हे। जीवमुसख सोई अज्ञानी 
जीवॉकी मुख्य कथनका उनके ही शह्दोंम वर्णन हे। मायामुख 
सोई भ्रमिक ग़ुरुषा लोगोंकी मुख्य-मुख्य, उपदेश चर्णन है । बरह्ममुख 
सोई बंदान्ती-अशद्यज्षानियोंका भुख्य मानन्दीरूप कथन है | ओर 
गुरुमुख सोई सहुरु श्रीकवीरसाहेबकी स्वयंका निर्णय मुख्य-मुख्य 
सार बचने हैँ। ऐसे इसका यथार्थ सेदका सखुलासा है। उसी रीनिसे 
उन पर्दोक्ती अथ भी बराबर ब्रेठ जाता है। अन्यथा सब परदोके 
कथनको सहुरु श्रीकवीरसाहेवरके सिद्धान्त मानना, तो सगासर 
अन्याय ही होगा । 

परनत, कितनेक अविवेकी-अविचारी, पक्षपाती नाम सात्रके कबीर: 
पन्‍थी लोग चार-मुखके चाणीके बाग्मे निम्नप्रकार से तक, उपस्धितकर 
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हँसी करते हैं कि-- क्या श्रीकबीरसाहेब चार मुखवाले रहे ?, जो 
कि, चारमुखकी वाणी कहे यदि एक मुख था, तो चार प्रकारके बात 
केसे कहते ? बीजकमें आया हुआ सब वाणी खाहेवके ही खास 
अपना सिद्धान्त है, इत्यादि: प्रकारसे अविवेककी वात कहते हैं । 
सहाँ उन छोगोंसे यही कहना है कि-- 

हे भूले हुए मनुष्यों ! जैसे आप छोग समझते हैं, वेले बात तो नहीं 
'है। अब जरा कान लगायके मेरी बात खुनिये! जैसे कोई चारवेद पढ़के 
चार तरहकी बात कहिदेवे, तो क्या उसका चार मुख हो जाता है ? 
कभी नहीं, और षद्शासत्र पढ़के छे तरहकी बात चर्णन करनेचारोका 
भी क्‍या छे मुख हो जाते हैं ? किन्तु होते नहीं । तेसे ही अठारह 
'पुराणकी कथा १८ तरहसे कहनेवाललोंका भी क्या अठारह मुख ही 
हो जाते हैं ? कभी नहीं । किन्तु, उन्होंकी बाहर मुख तो एक ही 
रहता है, अन्य-अन्य छोगोंकी बात कहनेसे नाना तरहके वाणी मात्र 
हो जाता है। जैसे-- व्यासने महाभारत बनाया, तहाँ कृष्ण, 
पाण्डव, कोरवादि सबोके चचन कथन करके इलोको्मे लिख दिया 
है। तो क्‍या व्यासके अनेक मुख हो गये थे ? किन्तु, नहीं हुए थे ।. 
ओऔर आप लोग भी कभी दो, चार जनोंकी कही हुई बातें दूसरोंसे 
कहीं दूसरे जगहमे बताने लगते हैं, तो भिन्न-भिन्न तरीकेसे अछग- 
अलूग भावसे ही बात कहते हो, उसने ऐसा कहा, तो मेंने ऐसा 
कहा, इत्यादि कहा जाता है। तहाँ आपके अनेक मुख भी नहीं हो 
जाते हैं, ओर सब आपके खुदके बात भी नहीं होते हैं । तैसे ही 
चीजकमेके वचनोंकी भी समझना चाहिये। सहुरु श्रीकबीरसाहेयने 
प्रसज्-प्रसज्ञमे उपरोक्त प्रकारसे उन तीनोंके बातोंकों दरशाकर 
'फिर निर्णयसे परखाये हैं। सो स्पष्ट साफ शाबब्दोंमें जाहिर ही हैं । 
अर्थात्‌ कहीं तो अज्ञानो छोगोंके मानन्दीका कथन बतलाये हैं । 
कहीं पर पण्डित वा ज्ञानी शुरुवा छोगोंकी कथन दरशाये हैं, और 
कहीं-कहीं प्रसजृके अनुसार विज्ञानी वा ब्रह्मश्ानियोंक्री कथन भी 
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कहा लहर शिमीजीअ कक जम लटक कल 7 मिल मिनट ले असर अल तल मिमी 
द्रशा दिये हैं । फिर अपना निर्णय गुरुमुखसे फैसला करके अन्तमें 
परखाये हैं। जैसे न्‍्यायाघीश (जज ) पहिले वादी-प्रतिवादीके 
शातोंकों ही विस्तारसे दरशाकर फिर अपना फैसछा अन्‍्तमें थोड़ेसे 
शब्दोंमे कद देता वा लिख देता है। तहाँ सब वादी-प्रतिवादीके 
बात उसका सिद्धान्त नहीं होता है, क्योंकि, चह सब बात उसे 
मान्य नहीं होता है। तेसे ही चीजकमें भी खहुरुने खानी-वाणीके. 
मानन्दीका वाणी जाल दिखलाकर फिर थोड़ेसेमें अपना सत्य 
'निर्णय कहे हैं। सो रहस्य पारखी विवेकी सन्‍त ही समझ सकते 
हैं, ओर सबके समझनेमें वह नहीं आ सकती है। तहाँ सहुरुका: 
वचन हैं क्िः-- 
सारबी:-- जो माहि जाने, ताहि भें जानों ॥ 

छोक चेंदका कहा न मानों ॥ बीजक, साखी २०० || 

देगिय ! सहुर श्रीकवीरसाहेब, लोक > खानी जाल, और- 
वेद + वाणी जालकी कहा हुआ कथनको तो मानते ही नहीं थे 
जो उन्हें वा उनके पारखबाधको जानते वा मानते थे, उन्हीं छोगोंको 
आप भी मुमुक्षु अधिकारी जानते वा मानते थे, सो साखीमें स्पष्ट 
ही कहा हैं । कोई उसका यह अर्थ ही न समझे, तो कया करना ? ॥ 
क्योकि: 
साथी: ८ रह जिचारी क्‍या करें ? | जो पन्थि न चले विचार | 
खान मार छोड़िके | फिरे उजार-उजार ॥ बीजक, १६१ ॥| 
““खसहुर कहते हँः-- मेंने तो विचार करके पारख सिद्धान्तका 
सशा मार्ग बताया हैं, परन्तु जो, पन्थि८ पथिकृ वा राहगीरके. 
समान कबीरपन्थोी दिष्य छोग विचारपूर्वक न चले, अपने-अपने 
समझले भिक्ष-भिश्नरूपमें मत, पन्‍न्थ, वनायके चलछें, तो राह 
विचारनेवाल गुरुन फ्या करना? सब दोष तो उसी पन्‍्थोका ही 
भया हैं। क्योंक्रि, अपना सभा मार्ग, हमारा सत्य सिद्धोन्त हंसपद. 
पारख पदकों छाइ-छाड़ करके श्रमिक हो आशा, वासा, कस्पनामे 
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लरशाकर उजार-उज़ारमे फिरते हैं, अर्थात्‌ जहाँ कुछ नहीं, शूस्य मिथ्या 
घोखा है, तहां आकाशवबत्‌ व्यापक, निराकार, निर्गुण ब्रह्म, आत्मा, 
ईश्वर, खुदा आदि मान करके शुल्य समाधि लगाकर धांखेमे पड़के « 
मटकते फिरते हैं। अर्थात्‌ अनेक मत-पन्थोंमें भठकते फिरते हैं । 
इसीसे जड़ाध्यासी होके चौरासी योनियोंके चक्रमें ही गिर पढ़ते 
हैं, बिना पारख ॥ और भी बीजकम कहा हैः -- 
साखीः-- शुरू विचारा क्या करे ! शिष्यहि माँ है चूक ॥ 
४माबे त्यों. परमोधिये। बॉस बजाये फूँक ॥ब्रीजक,३२!१॥ 
७ शब्द-शब्द बहु अन्तरे | सारशब्द मथि लीजे ॥ 
कहहिं कबीर जहाँ सारशब्द नहिं । धृूग जीवन सो जीजै ॥बी० स्ा० ४॥ 
४ जो जानहु जीव आपना | करहु जीवकों सार || 
जियया ऐसा पाहुना | मिले न दूजी बार ॥ब्ी०्सा० १०॥ 
७४जो जानहु जग जीवना । जो जानहु सो जीव ॥ 
पानि पचावहु आपना । तो पानी मीगि न पीब ॥बी०सा० २ ९०॥ 
इत्यादि सहुरुके उपदेश जाहिर ही है, तो भी कितनेक भ्रमिक 
कबीरपन्थी छोग उसके मतरहूबकों कुछ भी नहीं समझते हैं, भर 
पढ़-लिखके विद्वान कहलानेवालोंकी समझ तो आर भी उल्टी हो. 
गईं है। बीजकके तात्पर्यको न समझ करके कोई आत्मा, ब्रह्म, 
ईश्वरादिके निरुषण कर, उन्हें ज़गतकर्ता मानकर वे अपने 'भो 
घोखेमे पड़े है, और अन्य अबोध मनुष्योंकी भी श्रमा-मुझा करके 
उन्होंके अधहित ही कर रहे हैं। सहुरुके न्‍्यायसे थे प्रत्यक्षम यम 
वा काल ही बने 
ओर कितनेक अविवेकी कबीरपन्थी छोग यह कहते है कि*- 
श्रीप्रणसाहेबने बीजक टीका किये, तहाँं पारख सिद्धान्त बतलाये 
है, ब्रह्म, इेश्वेर, खुदा आदिका खण्डन किये है, सो तो उनके अपना 
अलम सिद्धान्त है | किन्तु, सहुरु श्रीकबीरसाहेवके वह सिद्धान्त 
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नहीं है। आप श्रीकबीरसाहेब तो ईश्वर, ब्रह्म, आत्मा आदि सबको 
मानते रहे, इत्यादि अनर्गल बात बकते-झकते हैं। किन्तु, तहाँ 
बीजकम ही कहा है, सुनिये।--- 
* ७ झगरा पक बढ़ो ५ राजाराम ! जो निरुवारे सो निर्वान ॥ १॥ 
ब्रह्म बड़ाकि ? जहासे आया ।वेद बड़ाकि ? जिन्ह उपजाया ॥ २॥ 
ई मन बड़ाकि ? जेहि मन माना। राम बड़ा कि? रामहि जाना ॥ ३ ॥ 
अ्मि भ्रमि कबिरा फिरे उदास । तीर्थ बड़ा कि ? तीर्थका दास ![॥ ४ ॥ 
॥ बीजक, दशाब्द ११२ ॥ 
“+ठेहि जनि पतियाउ हो ! खुन्ु सन्‍त सखुजाना” ॥इत्यादि॥शब्द ११३॥ 
इस सब बीजक वाकद्योंके ऊपर तो, वे लोग कुछ भी ख्याल ही 
नहीं करते हैं। तभी तो मनमाने ऐसे अनज्नुचित बकवाद करते हैं। 
इसमें मुख्य कारण उनके अ्रम पक्षपातका पुण्ठ होना ही है। नहीं 
तो विचारवान छोग कभी ऐसा कह नहीं सकते हैं। बीजकका 
सत्य सिद्धान्त खास पारख निर्णय ज्ञान ही है। यदि ऐसा न हं।ता, 
तो पारखी सन्‍त डस निर्णयको केसे ग्रहण करते ? सहुरु श्रीकबीर- 
साहेवके सत्य बोध गुरुसुख निर्णय पारखबोध ही है। तभी तो 
श्रीकवीरसाहइवके देहान्त होनेके पश्चात्‌ भी शिष्य परस्परासे पारख 
[नका प्रचार होता चला आया हे। इधर हमारे यहाँ स्थान 
* नागगिरी वुरहानपुरमे सहुरु श्रीप्रणसाहेब जैसे परम पारखी 
सत्यन्यायी सन्‍त महात्मा हुए, तेसे ही लगभग उसी समयमें, 
अंथवा उससे भी पहले उधर गया निवासी श्रीरामरहससाहेब 
भी एक उच्च कोटीके पारखी सन्त महात्मा भये थे। आपने पश्चमप्रन्थी 
नामक श्रेष्ठ अन्थ रचना किया हे। सो अभीतक पारख सिद्धान्त 
बतानका साक्षी दे रहा है, ओर उनसे भी पहिले श्रीरामरहस- 
साहेबर्के सहुरःु पारखी सन्त भ्रीगुरदयालसाहेब फतुहा स्थानमें 
हो गये थे। आपने भ्रीकवीरपरिचयकी ३४६ साखी ओर ग्यारह 
शब्द नामके दो अन्ध बना दिये हैं। जो किए डक्का वजा-बजाकर 
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पारख ज्ञानकों सत्य होनेका प्रमाण दे रहा है। इस तरहसे पारसओो 
सन्त पारख ज्ञानका बोध देते ही चले आ रहे हैं । 
यद्यपि सहुरु श्रीप्रणसाहेब सत्सड्गवार्ताके किये उधरके सन्त 
श्रीगुरूयालसाहेब, ओर श्रीरामरहसखसाहेबसे मिल नहीं सके, वा 
आपका उन्होंसे मुलाकात नहीं हुआ, ऐसा ज्ञात होता है। तथापि 
सहुरुका सत्य निर्णय पारख सिद्धान्तकी कथन, बोध सारशब्द 
आप तीनों पारखी सनन्‍्ताोंकी एक समान है, सिर्फ प्रकरणमात्र अलग- 
अलग हैं, किन्तु, सिद्धान्तकी स्थिति-ठहराव एक ही पारख शान 
है। सो खुलासासे यह संयुक्त निर्णयसारादि बट ग्रन्थोंकों पढ़के 
आप छोगोंकों भी मालूम हो जायगा। अतएव पारख सिद्धान्तको 
ही सर्वोपरि सहुरु श्रीकबीरसाहेबका सत्यज्ञान माना जाता है ॥| 
अब यहाँ संक्षेपर्म प्रन्थोका प्रमाण भी लिख देता हूँ, खुनिये! 
बीजकका प्रमाण +-- 
“जीवरूप एक अन्तर बासा॥” बीजक) समेनी २॥। 
इसमें नरजीवको सत्य बताया है |। 
“ज्ञीव शीव सब प्रगठटे ॥” बीजक, रमेनी ३ के साखी ॥ 
इसमें  जीवकी कव्पनासे शिव प्रगट होनेकों कहा है ॥ 
“प्रथम चरण गुरु कीन्ह विचारा ॥” बीजक, रमैनी ४ ॥ 
इसमें ब्रह्माका भूल बताया गया है ॥ 
“भूले ब्रह्म न चीहें बादा ॥” बीजक, रमेनी ५॥ 
इसमें ब्रह्म मानन्दीमे जो मलुष्य भूले! सो कहा गया है ॥ 
“अनहद अनुभवके करि आशा ॥” बीजक, रमैनी १९ ॥| 
इसमें बुद्धिकी विपरीतता बताया है ॥ 
“औ भूले षट्‌ दर्शान भाई ! ॥” बीजक, रमैनी ३० ॥ 
इसमें षट्‌ दर्शानोंके भूल दरशाया है ॥ 
“अन्ध सो दर्पण वेद पुराना |” बीजक, रमैनी ३२॥ 
इसमें वेद, पुराणोंको अन्धा दर्पणके सदृश कहा है| 
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“परखत खरी परखावत खोटी ॥” बीजक, रमेनी ७९ |। 
-- इसमें परीक्षाके बारेमे कहा है ॥ 
“खरा खोट जिन नहि' परखाया |” बीजक, रमेनी ८०॥ 
-- इसमें पारखी ओर बेपारखीके बारेमे कहा है ॥ 
“हंसा | हो चित्त चेतु सकेरा ।” बीजक, शब्द ३२ ॥ 
-- इसमें चेतावनी दिया है ॥ 
“पण्डित ! बाद वदे सो झूठा ॥” बीजक, शब्द ४० || 
-- इसमे पण्डितोंके मतवादको भूठा कहा है |। 
“ऐसो भरम बिगर्चन भारी ! [” बीजक, शब्द ७५॥ 
-- इसमें भारी आ्रान्ति धोखाके बारेमें कहा है ॥। 
“बन्दे ! करिले आपु निवेर। !॥ बीजक, शब्द ८०॥ 
-- इसमें जीवको अपने स्वरूपका निवेरा करनेको कहा है || 
“सारशब्दसे बाचि हो !॥” बीजक, शब्द ११४७॥ 
“- इसमें सारशब्द्से बचाव होनेको कहा है ।। 
“सूल मिटधे गरु मिलें पारसखी ! पारख देहि रूखाई || ८ ॥ 
'कहहि कबीर भूलकी ओषध ! पारख सबकी भाई ! ॥»बी० श० ११०।॥। 
,. “ इसमें पारखी सहुरुकी विशेषता और पारख बोधसे भूल 
मिटनेका खुलासासे कहा है कि, भूलकी ओषध एक पारख ही है ॥ 


“मत सुन मान्तिक ! मत सुन्नु सानिक | ॥? बीजक, कहरा २ ॥ 
““ इसमें गुरुवा लोगोंकी झूठी बात न खुननेकों कहा है ॥ 
“ऐसो दुलेस जात शरीर ॥” बीजक, वसन्‍त ९ ॥. . 
“-- इसमें नरदेहकी ठुर्लेभता बताया है ॥ 
“जारो जगका नेहरा ! मन बोरा हो |! ॥? बीजक, चाचर २॥ 
“- इसमें जगतके नेह, आसक्ति ही बन्धन कहा है ॥ 
“परम हिण्डोला कूले सब ज्ञगण आय ॥ बीज़क, हिण्डोला १ ॥ 
“-- इसमें भ्रम-चश आवारमन होना कहा है ॥ 

सं० नि० घटू० भूमिका २--- 


| 
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“जो चाहो निज तल्को | तो शब्दहि लेहु परख ! ॥” बरी० साखी २॥ श्तयादि ॥ 
ओर बीजकके साखी सबोमे तो विशेष करके ग़ुरुमुख निर्णय 
ही साक्षीरूपमे कहा गया है। तो भी पारखी साधु ग़ुरुके सत्सब़में * 
रहि करके पढ़, सुन, ग्रुनके विवेक करनेपर ही यथार्थ रहस्थका 
बोध हो सकता है | अन्यथा पारखबोध होना अति कठिन है ॥ 
और निर्णयसारका प्रमाण:- प्रथम शिष्य प्रश्ममें कद्दा हैः-- 
“कौन जमा है जगत मैंझारा | जापर होत सकल वबेपारा ॥ , 
बिना जमा बैपार न होई। यह तो विदित जाने सब कोई ||” इत्यादि ॥ 
इसके उत्तरमें सहुरुने कहा हैः-- 
“कहहिं कबीर सुनु शिष्य | सयाना | यह सत्र भरम जाल विधि नाना ।| 
जीव जमा एक साँच है भाई |! ओरों से खर्च ठहााई ॥/हत्यादि॥ 
दोहाः-- “कहहि कबीर विचारिके, ये निर्णय परमान ॥ 
जीव जमा जाने बिना, सबे खचमें जान ॥” ४ ॥ 
फिर इसके बाद जीवके सरूपका निर्णय किया गया है । तहाँ 
कहा गया है।--- 
दोहाः-- “पाँच तत्त्व यह जगत सब, जाने सो जिय जान॥ | 
कलपे . सोई कल्पना, माने सो अज्ुमान ॥” ६ ॥ 
प्रमाण साखीः-जाग्रतरूपी जीच है। शब्द सोहागा सेत ॥ 
जद बुन्द जल कुकुद्दी । कहहि कबीर कोइ देख ॥ बी०-२५॥ 
फिर आगे उसीका निर्णय करते गये हैं। तहाँ तीन प्रकारके 
मानन्दी तत्‌, त्वं, असि, ये ही जीवको बन्धन बतलायफे उसकी 
प्र्षोत्तरमें विस्तार निर्णय किया है। शान, अज्ञान, विज्ञान भी 
दो-दो प्रकारका कहा है। सामान्य, विशेष और सहउपाधि तथा 
निरडपाधिका भी भेद बताया है। 'परोक्ष तथा अपरोक्ष वो तरहकी 
अशानके छक्षण वर्णन किया है। फिर जीव और अज्ञानकों सिन्न- 
तैसे ही परोक्ष-अपरोक्त श्ञानफे लक्षण भी 
जो भेद है, सो भी द्रशाया है। 
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मा कक लक 
तब विज्ञानका भेद बताया है। अद्वैत आत्मज्ञानियोंके सिद्धान्त 
कथन किया है। तहाँ सब जगतको भ्ान्ति कहा है । इसी बीचमे 
* स्थिति न पाक्रे शिष्य उदास हो गया था, फिर सह्ठसने उसे थैर्य 
देके समझाते गये। तीन पदके भासीक जीवको चोथा पारख पदमे 
ठहरनेको बतलाये हैं, फिर शिष्यने शड्ढा करता गया, उसका समाधान 
सहुरुने किये हैं। ज्ञान सुषुप्ति और अज्ञान सुषुसिके भेद भी दिखलाये 
 हैं। इस तरह अन्‍्तमें शिष्यको पारखबोध प्रकाश किये हैं । फिर 
सद्गुरुके पूछनेपर शिष्यने कहाः-- चोपाईः--- 
“अनजाने बन्धन गहि लीन्हा । जानि बूझि त्यागन सब कीन्हा |”! 
फिर सद्गुरुने पूछे किः-- चोपाई:-- 
“बन्धन सकल त्याग भौ भाई ! पाछे बाकी काह रहाई? ॥ 
सो बाकीका करो विचारा। पावो सारशब्द टकसारा ॥? 
दोहा+-- “जाते तीहूँ पद॒ परखिया। परखा सब संखार ॥ 
[५६ ] खो पारख ढिग है की नहीं, मो प्रति कह्ुं निरुवार ॥” 
इसके उत्तरमें शिष्यने निश्चय पूर्वक कहा है किः-- 
“वारख मोम रहि गुरुराई ! मोते नहिं कछु भिन्न देखाई ॥ 
, जो पारख मोम नहिं होखा । तो केहि भांति परखतेडें धोखा ॥” इत्यादि ॥ 
दोहा+-- “में पारखमें होय रहा, पारख मोरे माहिं ॥ 
भास अध्यास औ कल्यना, मोकों पावत नाहिं ॥?” १७ ॥ 
फिर सट्डखने उसी बोधको समझाके परिपुष्ट कर दिये हैं। 
तहाँ कहा है।--- चोपाई:-- | 
“स्रो पाराख तव रूप कहाई | जाते धोखा भरम नशाई ॥ 
पारख भूमि अटल अविनाशी। सबके परे भिन्न नहिं भासी ॥ 
पारख विचार अतिदय है झीना | जो जाने सो परख प्रबीना ॥ 
पारखमा जो होय गयो थीरा । तिन पायो गुरू सत्त कबीरा ॥ 
सर्वोपर गुरु परख रहाई । पारख पर कोई भूमि न झाई ॥” इत्यादि ॥ 
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अन्तमें रहनी-रहस्य धारण करनेको बताते हुए कहा है।-- 
“सदा विचार करहु तुम भाई ! ज्यों लॉ देह बिखरि नहिं जाई ॥ 

पारख ऊपर थिर होय रहना | सकल परखना ना कछु गहना ॥ 

वर्तमानमैं . वर्तों भाई | भूत भविष्य सब देठ बहाई॥ 

सब निर्णयकों जो है सारा | सोई जानो परख विचारा ॥ 

सो अब सकलों तोहि बतावा | करु विचार जो ठुम मन भावा ॥” इत्यादि॥ 

पेसे निर्णय वर्णन करके निर्णयसार ग्रन्थ समाप्त किया है । 
उसका संक्षेप यही उपरोक्त सार है ॥ 

और द्वितीय ग्रन्थ वेराग्य शतकका प्रमाण+-- 

पहिला दोहा गुरु बन्‍्दनाका है।-- 

दोहा*-- “पूरण परख प्रकाश गुरु, खुख खरूप कबीर ॥ 
बन्दत हों तब चरण युग, हरण कालकी पीर ॥” १ ॥ 
दोहा २ से २३ तक गुरुमुख निर्णय यथार्थ वेरग्यका वर्णन 


भया है'॥ जैसे किः-- 
“काल पीर तिनकी  मिटी, जिनको दृढ़ वैराग ॥ 


तेहि बिन जीव सब दुःखित अति, पचि-पतचि मरहिं अमाग॥ २ ॥ 
बिन वैराग्य न मुक्ति है, बिन चैराग्य न ज्ञान ॥ ८॥ 
बिन वेराग्य न भक्ति है, बिन चैराग्य न-शान ॥*इत्यादि॥ 
ओर दोहा २४ से २८ तक शास्रोक्त वैराग्य कहा है। जेसेः-- 
दोहा।-- “बसवो भल्तो एकान्तको, छाड़ि सकरकी आशा ॥ 
जित अविषेकी नर सकल, फोई न आधे पास ॥” २४ ॥ 
दोहा २९.७ ३० में गुरुमुख निर्णय वैराग्य वर्णन है।--- 
दोहाः-- “अनइच्छा सो मिलत है, भोजन वस्त्र विहार ॥ 
सोई छेत है खुखित होय, राखत कछु न अधार ॥7 २९ ॥ 
फिर दोहा ३१ से.४३ तक दशास्मोक्त वैराग्यका कथन भया है । 
ओर ४४ से ४५ तक वेदान्तके बैराग्य बताया गया है। दोहा 
४६ से ५१ 'तक मन-मानन्दीका निर्णय है। फिर ५२ से १०२ तक 
गुरुमुखसे बैराम्यका निर्णय भया है। और १०३ से १२१ तक 
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शास्प्रोक्त वैराग्यमें वर्षा-क्ततु, शरद-ऋतु, वसनन्‍्त-ऋतु आदिका 
व्यवहार कहा गया है । जैसेः-- 
" दोहाः-- “कहा मन्दिर सम्पति कहा, कहा त्रियनके भोग ॥ 
ये सबहीं छिन्न भह्गञ है, अचल समाधी योग ॥”१२१॥ 
ओर दोहा १२२ से १२७ तक गुरुमुखसे निर्णय कहिके भ्रन्थ 
समाप्त किया गया है। यथा+-- 
दोहाः-- “ना काह सो माॉँगना,ना काहको देन ॥ 
| अनइच्छा जो कछु मिले, सो भोजन करि लेन ॥”१२२॥ . 
“पूरण अगम अगाधको, थाह लहे नहिं कोय ॥ 
सो गुरु पारखते निकट, बिन गुरुकछु नहिं होय ॥०१२७॥ 
इस प्रकारसे वेराग्यशातकमें सब तरहके वेराग्यका भेद्‌ 
द्रशाया गया है ॥ 
और तृतीय ग्रन्थ एकईस प्रश्न श्रीरामसाहेबकृत मूल भाषामें था, 
सो गुरुषवा छोगोंके ऊपर सिद्धान्त पकड़के प्रश्न किया गया है । 
उसका उत्तर ग़ुरुवा छोग दे नहीं सकते हैं। अर्थ पढ़ानेकी 
सुभिताके लिये मूछका भाव कायम रखके हमने दोहामे रचना 
कर दिया है | तहाँ:-- 
प्रथम बन्दनामें ३ साखी अलग है, फिर दोहा १ से ४० तक, तथा 
चोपाई ४१ से ६१, छन्‍्द्‌ १ सोरठा २, अन्तकी दोहा ५ समेत्‌ ६५ तक 
पद रचना करके २१ प्रक्ष अन्थ समाप्त किया गया है ॥ 
इसमेंका आदि-अन्तके प्रश्षके नमूना सुनिये (--- 
“इईंश्ा शान बिन जीव नहीं, ईंश बिना जीव ज्ञान ॥ 
उभय सम्बन्ध वर्णन किया, एकता केसे मान ?॥२॥ 
निरायेब निरीहद  विश्यु, परत्रह्म कहु आप ॥ ३२॥ 
इच्छा अविया ताहि पुनि, वर्णत कबसे थाप ? ॥” इत्यादि ॥ 
चतुर्थ ग्रन्थ “पारख विचार” किसी पारखी सनन्‍तने शिष्यकी 
परीक्षा करके यह गशुरू-शिष्य सम्वाद, चार्ताको भाषामे लिखके 


७ ० कि. ८ ग्रन परॉकाः हि भू ् 
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रखा था। सो उसे भी सन्‍्तोंको पढ़ानेकी अजुकूलताके लिये मूल 
भाषाके भावकों कायम रखके हमने साखीमें पद रचना करके 
खुलासा अर्थ समेत्‌ लिख दिया है। उसमे प्रथम वन्दना आदिम 
९ साखी अलग ही कहा है | फिर ग्रन्थ शुरू हुआ है। सो उसका 
नमूना ऐसा है किः-- 
सोरठाः-- “तुम हो शिष्य खुजान, जो पूछूँ मां प्रति कहो ॥ 
तूँ है कोन पिछान, को है याहि बेहमें ?॥ ३॥ 
पारख सबके में करो, पारखी है मम नाम ॥ 
परख हंस यहि' देहमे, पारखी में तन' ठास ॥?”६॥ 
फिर परीक्षक सहरु जैसा-जैसा पूछते गये, तैसा-तैसा बोधवान 
शिष्यने बताता गया। और अन्‍न्तमें सातवां प्रश्नोत्तर यह' हुआ किः- 
साखीः-- “हे शिष्य ! जब चोला नशे, तुम बासा किहिं ठौर ॥ 
भू जल तेज पवन नभ, अन्तरिक्ष कर गोर ॥ ४४ ॥ 
पारख प्रकाशी सहुरु ! साहेब सत्य. कबीर 
दया दृष्टि प्रभुकी भई, टूटी जन्मति पीर ॥ ४६॥ 
पांच तत्त्व जड़ भिन्न हैं, जाति मिले नहिं एक .. ., 
याते उनमें रहत नहीं, मुझ जीव सबविवेक ॥”५३॥ 


इत्यादि निर्णय वर्णन करके साखी १ से ११२ तकमें पारख पिचार 
ग्रन्थ समाप्त हो गया है || इसके अन्तमें सहुरु श्रीकवीरसाहेब और प्राचीन 
पारखीसहुरुकी विशेषता वर्णनमें साखी १ से ३२ तक कहा गया है ॥ 
है स पन्थ श्रीकबीरपरिचय साखी है। उसके प्रथम सास्वीमें 
कहा ह६:--- 
साखी८-- “कबीर काह अस कही, कान काग' लिये ज्ञाय ॥ 
कान न टोवे बावरा, खोजे दहुँ दिश घाय ॥४ १॥ 
इस अन्थमें विविधि प्रसज्ञोंके ऊपर प्रकाश डाला गया है | मत- 
मतान्तरोका कसर-खोट द्रशाकर निर्णय किया गया है। उसमेंका 
-बीचके चुनी हुई बारह साखी निम्न प्रकारसे- कहा है।-- 


# संयुक्त निशयतारादि प्रद अन्थोंका-- भूमिका वर्णन # [२३ ] 





साखी/--कोटि साधना करि मरे, ब्रह्म आप ज्ञो होय ॥ 
शब्दके मारे सब मरे, शुन्यमे गये बिगोय || १० ॥ 
कबीर व्यापक पदमिनी, व्याप रही संसार ॥ 
ते खुत जाये ब्रह्म एक, ताहि कहे कर्तार॥ १८ ॥ 
भूठ जवाहिरको बनिज, परे सो तबलग पूर ॥ 
जबलग मिले न पारखी, घनपे चढ़े न कूर॥ ४९ ॥ 
अन्धा हगें पहाड़ चांढ़ि, मोहि न कोई देख ।। 
कददहि' कबीर पुकारिके, आप सरीखे लेख || ८० ॥ 
कबीर ब्रह्म पिशाच यह, जबर बड़ा मुँह जोर ॥ 
बड़े-बड़े ओझा झारन लगे, बकन लागे तेहि ओर || ८६ ॥ 
एकोह दुतिया नहीं, महापुरुष कहें बाक ॥ 
जो दिलमे दुतिया नहीं, कार्सा बोलतहि' ताक ॥ ११९॥ 
कबीर दाह्लुर ओ व्यासको, खतरा भयो नसलरू॥ 
जगत प्रतिष्ठा. कारणे, आतम कहा अखल | २११॥ 
सुने ग़ुने देखे कहे, चीन्‍्हे नहिं गुण रूप ॥ 
कदहहि कबीर पारख बिना, परा प्रकाश भ्रम कूप ॥ २१४॥। 
सबकी उतपति जीव सो, जीव सबनकी आदि ॥ 
निर्जियते कछ्ु होत नहीं, जीव हैं पुरुष अनादि ॥ २०४ ॥ 
जीव बिना नहि आतमा, जीव बिना नहि ब्रह्म ॥ 
जीव बिना शिवों नहीं, जीव बिना सब भमे॥ २५६ ॥ 
आतम ओ परमातमा, ईशा ब्रह्मलों जोय ॥ 
जीव बिना मुरदा सकल, बूझे बिरका कोय | २५७ ॥ 
जीव जमा सत्य सांच है, कहहि कबीर पुकार !॥ 
जीव जमा जाने बिना, महा कठिन जन्म जार ॥ ३४६ ॥ 
यहाँ आके श्रीकबीरपरिचय साखी ग्रन्थ समाप्त हो जाता है।! 
अन्तम छठवा प्रन्थ ग्यारह झाब्द है। एक-एक बात एक- 
एक धात्य प्रकरणमें दरशायके ग्यारह बात ग्यारह प्रकरणके 
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अनुसार कहकर निर्णयसे वर्णन किया हैं। सब प्रकारसे पारस 
सिद्धान्तकों ही स्थापित किया है। इस तरह यह ग्रन्थ आदिसे 
अन्ततक पूर्ण हुआ है ॥ 

पश्चकोश | समष्टििसार। मालुष विचार | गुरुषोध | सारदशच्द 
निर्णय | सत्यशब्द टकलार । सत्ताईस रमेनी । निर्णयसार । 
वेराग्यशतक | श्रीकबीरपरिचय साखी। ग्यारह शब्द। एकईस 
प्रक्ष । ओर पारख विचार। इतने सब्व ग्रन्थ मूलमे एकत्र मिलायके 
पञ्चम्रन्थी नामसे श्रीकाशीसाहेबने बम्बईमें छपाने दिये थे। 
सो वि० सं० १९६५ में बम्बईमें खेमराजके प्रेसमे छपके पुस्तक 
प्रथम प्रकाशित हुआ था। उसी मूलको लेके हमने सहुरुकी दयासे 
उपरोक्त सब श्रन्थोंका विस्तारयुक्त टीका 'छिखके समाप्त किया। 
तहाँ हमने सबोके लिये सुभिताकी दइृष्टिसे उसको दो जिल्दोंमें 
विभक्त किया है। प्रथम जिल्‍्दमें टीका सहित २७ रमेनी तक 
पञ्चम्रन्थी मात्र पूरा रखा गया है। तथा द्वितीय जिल्दम टीका सहित 
यह संयुक्त निर्णयसारादि षट्‌ भ्न्थोंकों अछग ही एकत्र रखा गया 
है। फ़िर षट्‌ अ्न्थोंको भी चार जिद्दोंमे प्रथक्‌-पृथक्‌ भी बनाने , 
लगा दिया गया है। जिसमें पाठकगण रुचिके अनुसार ग्रन्थ लेके 
पठन, मनन कर सकेंगे ॥ _, 

(१) बि० सं० २००८ ज्येष्ठ-शुक्ल १२९, शनिवार, ता० १६।६।१५०१ ई० 
सनके रोज प्रातःकालमे प्रथम पअन्थ-- “निर्णयसार” मूल परददोंके टीका 
लिखना प्रीरम्भः किया था, सो वि० खं० २००८ शआावण-कृष्ण 
अमावांस्था गुरुवार, ता०२५। ८। १९०१ ई० सनके रोज सन्ध्या 
समयमें इसका टीका लिखना सम्पूर्ण हुआ है ॥ 

( २ ) वि० खं० २००८ आवण-शुक्ल ५, महझुछठवार, ता० ७॥८।१९०१ 
ई० सनके दिन प्रातः समयमें द्वितीय प्रन्थ-- “चैराण्यशातक” 
मूलपदोंके टीका अर्न्य अन्थोंके प्रमाण सहित लिखना शुरू किया 
था, से वि८ सं० २००८ आश्विन-कृष्ण ९, सोमवार, ता० २४४९ १९५१ 


जी 


# संयुक्त निर्णयसारादि पट अन्थोका-- भूमिका वर्णन # [२५४ ] 


ई० सनके रोज साय॑ समममें टीका लिखना सम्पूर्ण हुआ ॥ 
( ३े )वि० सं० २००८आश्विन-कृष्ण १०, महुलवार,ता० २०९॥१९०१ 


' इ० सनको तृतीय अ्रन्थ-- “एकईस प्रश्ष” की टीका पद्य संशोधन 


आदि लिखने रूगा था, सो वि० सं० २००८ आश्विन कृष्णके १७, 
ता० २९,। ९ | १६५५१ इं० सनको टीका लिखके २१ प्रश्ष॒ भागको 
समाप्त किया ॥ ह । 

(४)वि० सं०' २००८ आश्विन-कृष्ण अमावास्था रविवार, 
ता०३०।९। १९०१ ई० सनके रोजसे चतुथ प्रन्थ--“ पारख विचार” के 
ठीका पथ खुधार आदि लिखना शुरू किया था, सो वि० सं० २८०८ 
आश्विन-शुक्ल ४, गुरुवार, ता० ४ | १० । १५००१ ई० को यह अन्थकी 
लिखाई समाप्त हुईं ॥ 

( ५ )वि० सं० २००८ आश्विन-शुक्ल ६, रानिवार,ता० ६े। १०। १०५१ 
ई० को प्रातःकालमें-पश्चम अन्थ-- “अऔ्रीकबीरपरिचयकी साखी” 
मूल पदोंकी टीका लिखना प्रारम्भः किया था, स्रो बि० सं० २००८ 
कातिक-शुक्ल १०, गुरुवार, ता० ८। ११। १९०१ ईं० को जाके टीका 


लिखना समाप्त किया ॥ 


फिर उसी बीचमें वार्षिकोत्सव तिथी-मेला आदिके विशेष कार्य 


' सनन्‍्मुख आ जानेसे बाकीके टीका लिखना बन्द्‌ किया गया था। 


पश्चात्‌ अन्य-अन्य कार्यमे ही समय बीतता गया । तथा कुछ दिनके 
लिये बाहर प्रवासमें भी जाना पड़ा । तहाँ चार महीने दश दिन 
व्यतीत होनेपर फिरसे बाकीके टीका लिखनेकी भौका मिल गया। 
तब फिर-+- 

(६) थि० खं० २००८ चेत्र-कृष्ण ८, चुघवार, ता० १९ ३। १९७२ 
ई० सनके रोज प्रातःकालमें अचशिए-षद्अन्थ-- “ग्यारह शब्द” 
सूल पदोकी टीका भी लिखना प्रारम्मः किया गया था, सो सहुरुकी 
पूर्ण दयासें--- बि० सं० ९००६ चैत्र-शुक्क १०, शनिवार, ता० ५।४। १९७२ 
ई० सनके दिन सन्‍्ध्या समयमें जाके टीका लिखना सम्पुर्ण-समाप्त 
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हो गया है । इस प्रकारसे इन षट्गन्थोका टीका लिखना अथक 
परिश्रम उठा करके समाप्त हुई हैं, सो जानिये ! ॥ 

यह सब साधु सहुरुके ही रूपा दष्टिका अमृत फल है। गुरुमुखसे ' 
जो बोध प्रकाश मुझे हुआ, सोई मूलके भाव झुरक्षित रखके टीकारमें 
निर्णयको खुलासा करके द्रशा दिया गया है। हमने इन सब 
ग्रन्थौंको “स्थान वुरहानपुर श्रीकबीर निर्णय मन्द्रि, नागश्निरीमें 
आकरके आजसे दश-य्यारह वर्ष पूर्व ई० सन्‌ १९४२ में परमपूज्य 
आचाय सहुरु श्रीलालसाहेबजीसे अकेले ही भली-भाँति सन्‍ता पाठ लेते 
हुए अर्थ पढ़ा था। ग़ुरुमुखसे उपदेश भाव श्रवण कर मनन करके 

अन्थोंके समस्त भावको हृदयक्षम किया था। सोई आज' लेखरूपमें 

प्रगट करके आप लछोगोंके समक्ष धर दिया हूँ! निर्णयसार ओर 
वैराग्यशतकमे जहाँ-जहाँपर उपयुक्त इलोकॉका प्रमाण आता हुआ 
मिला, तहा-तहापर यथा-स्थानमें इलोक आदि भी उद्धृत 
करके रख दिया गया है । जिससे पाठकोंको अन्य स्थानोंके उपयुक्त 
बात भी मालूम हो जायगा। ओर पदोंमें आया हुआ हृष्गन्तोंका 
भी सम्पूर्ण परिचय खुलासा कर दिया गया है। जिससे सबोको. 
भाव समझनेमे आ जायगा ॥ 

ओर श्रीकबीरपरिचयकी साखी ३४६, तथा ११ छाब्द, समग्र 
मूल हिन्दी पदोमे श्रीगुरुदयालसाहेबने खर्यं रचना किये थे। बह 
उनके अलनुभविक निर्णय वाणी हैं। उसके पूर्व कहीं संस्कृत इलोकोमें 
कोई कबीरपरिचय बना नहीं था। यह' वार्ता विवेकी सनन्‍्त-महात्मा 
तथा बड़े-बूढ़े साधु वर्ग अच्छी तरहसे जानते ही हैं। किस्तु, पश्चात्‌ 
कुछ छोगोने उस बातपर आवरण डालनेका प्रयत्ष भी किये हैं । 
डसके लिये प्रमाण यह मिलता है कि-- 

“अथ कबीरक्त कंबीर-परिचय । जिसको फतुहा स्थान, जिला--- 
पटना निवांसी भ्रीमहंन्त शानीदासजीने श्रीपण्डित रामरूप पाण्डेयसे 
संशोधित कंरोकर छंपधाया; और प्रकाशित किया॥ १९०६ ॥? 
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इस प्रकार छपा हुआ अ्न्थ मिलता है। जिसमें पहिले ऊपरमें 
“४०१ लिखा है। फिर “नमः परमात्मने ॥” “श्रीगणेशाय नमः ॥? 
कबीरक्वत - कबीरपरिचय | ऐसा लिखके तब मूलमे इलोक और 
मूल साख्तीको टीकारूपमें उल्टायके नीचे रख दिया है। जैसे कि 
उसका नमूना देखिये ! निम्न प्रकारसे हैः-- 
मूल-- कश्चित्क्ण गृहीत्वा ते काकोयातीद मत्रवीत्‌। 
प्रमादी कर्णमस्पृष्ट्वा दिक्लु धावति वीक्षितुम | १॥ 
टीका--कबीर काह अस' कह्मयों, कान काग लिये ज्ञाय ॥ 
कान. न टोपे बावरा, खोजे दहूँ दिशि घाय ॥ १॥ 
सूल-- आत्मा नास्ति विना जीव॑ नापि ब्रह्म ततोबिना। 
बिना जीव॑ शिवो नास्ति सर्वज्ीवं चिनाभ्रमः ||२५० ॥ 
टीका--जीव बिना नहिं. आतमा, जीव बिना नहिं ब्रह्म ॥ 
जीव बिना शीघो नहीं, जीव बिना सब श्रम ॥ २५०-॥ 
मूल-- एक तु चपन॑ कर्म वहुवीज॑ भवेद्यतः । 
पर्क व भरज्जेन कर्म न यत्राषप्यह्टरोदयः ॥ ३२२५॥ 
. टीका--एक कमे है बोवना, उपज बीज बहूत ॥ 
एक कमे भूजना जहाँ, उदय न अंकूर सूत ॥ ३२५॥ 
बस, यहा ही साखी खतम करके बाकीके साखी भी गायब कर 
दिया है। और तहां शब्द भी ९ तक ही रखा है। भाषाके शब्द 
नं० ९ ओर ११ इन दोनोंको निकाल दिया है | तथा संस्क्रत इलोकोर्मे 
शब्दोंका भी उल्था किया है । उसमेका एक नमूनारूपमें खुनिये |-- 
॥ क ॥ सूलछ ॥ के ॥ 
यदा शामादीनां करहतजनोमोक्षमयते। महाकोप॑ कृत्वा परशुधर- 
रामेण बहुद्दा।॥ निहत्याजों राजोडनपरमिद्मकारिजब्रिभुवनं, श्रतो 
मैषां मोक्षो जगदिति ञ्ञ मोक्ष निगद॒ति ॥ १॥ 
बिना कोपात्को5पि प्रियतइह नापि प्रतिहतोयदाकोपाल्‍्पुक्तिः 
कथयति तदादेः किमुशमम्‌। त्यजन्तुक्कोघादीनिति वंद॒ति रामादि- 
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खुजनो, म॒ते घातान्मुक्तियंदि नन्ञु दयां कि द्ृढयति ॥ २॥ 
विनेश॑ जन्माद्यं ज़गति न भवेत्कस्यचिदपि, नकोडप्यच्ामुक्तो- 
जननमरणे चेद्भगचतः । अहो मोक्ष ब्रते निहननतएवं तु विषयाधि- 
कारी जानीते जगदपि तथा किन्न तरति ॥ ३॥ इति ॥ ८॥ 
॥ &8 ॥ टीका ॥ $ ॥ 

सन्‍्तो ! मुक्ति इहे सब गावे। 

राम कृष्ण अवतार आदिके, हाथ मरे सो पावे ॥ 

परशुराम बहुबार क्रोधकरि, क्षत्रिन्ह मास्यो सबहीं। 

क्षत्री मारि निक्ती कीन्हों, मुक्ति सुना नहि कबहीं ॥ 

क्रोध बिना कोउ मरे न मारे, मुक्ति क्रोधते पावे | 

तो काहे यह काम क्रोधको, तव्यागन ईश बतावे || 

अपने मुखते राम कृष्ण कहे, काम क्रोध तजु भाई! 

मारे मरे मुक्ति होवे तो, काहेको दया दउढाई॥ 

बिना ईश जगमें काहके, जन्म मरण नहिं. होई। 

जो ज्ञग उतपति प्रलय इंशते, तो अमुक्त नहिं कोई ॥ 

मारे पारे मुक्ति बतावे, विषयाके अधिकारी । 

मारे पारे सब जग जाने, कदहृहि कबीर पुकारी ॥ ८॥ 

॥ इति टीका शब्द ८ ॥ 
अब विचार दृशष्टिसे देखिये! जिसको टीकारूपमें साखी वा 

चाब्द लिखा है, वही प्रथमका बना हुआ सच्चा मूल है; और मूलरूपमें 
लिखा हुआ संस्क्ृतके इलोक जो है, सोई उल्था टीकारूपमें पीछेका 
बना हुआ अनुवाद है । उसे पं० रामरूप पाण्डेयने बनाया है, पेसा 
मालूम पड़ता हे; ओर ग्रन्थकर्ता श्रीमुरुदयालसाहेबके असली 
नामको भी उन्होंने भ्न्थमें प्रगट किया ही नहीं । खाली “कबीरछूत 
कबीरपरिचय” नामसे प्नन्थ छपाया है। ऐसा उलूडढ-फेर कर 
दिया है । तो उन्को यह बताना चाहिये कि-- कौन कबीरने कब 
कहापर कबीरपरिचय अन्थ संस्कृत इकोकॉर्में बनाये थे ! और 
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उसमें साखीरूप टीका कब, किसने किया ? इसका पूरा सबूत या 
प्रमाण दीजिये ! नहीं तो यह आपके छिपानेसे छिप नहीं सकता है, 
आप छोग और उन' पण्डितका ही यह विपरीत कर्तव्य है। सो: 
इस बातको तो वह उसरूपमे छपा हुआ ग्रन्थ ही जाहिर कर रहा 
है। जिशासु सन्‍त समाजोंके हित-लाभम तो असली हिन्दी मूल 
साखी, शब्दोंसे ही होगा । और नकली उक्त संस्कृत इलोकोंसे तो कुछ: 
भी लाभ होनेकी आशा नहीं है । अतः उसे व्यर्थका अनुचित प्रयास: 
समझकर त्यागने योग्य है ॥ 

अकखर पण्डित छोग छली, कपटी, धूर्त ही होते हैँ। उन्होंके 
करनीसे तो ऐसे ही जहाँ-तहाँ मालूम पड़ता है। उसके लिये कुछ 
बातका घटलाएँ घट चुकी हैं। एकने तो उपरोक्त प्रकारसे कबीर- 
परिचय ग्रन्थमें विपरीत कर डाला है। दूसरे, साधु महाराजदासजीने' 
भी वैसे ही विपरीत बर्ताव किया है। स्थान बुरहानपुर गद्दीमें आके 
वि० सं० १९८६--८७ में सहुरू आचार्य श्रीलालसाहेबजीसे तथा 
श्रीभगवान साहेबजीसे बीजक ओर पश्चग्रन्थीका अर्थ गुरुसुखसे 
, श्रवण करके पढ़ा-गुना था। जिसके प्रतापसे पश्चम्रन्थी, ओर 
निर्णयसार, चैराग्यशतक, भ्रीकबीरपरिचय साखी तथा शब्द आदिम 
संक्षेप टीका किया और अपने मनमतिसे ले जाके बड़ोदामें छपा 
भी दिया ! परन्तु, सच्चो बातको तो उन्होंने बिलकुल छिपा ही 
दिया है । पञ्चमग्नन्थीका टीका छपाया उसमें तो बुरहानपुरमे जिन' - 
साहेबले अर्थ पढ़ा था, उनके किश्वित्‌ भी नार्मो-निशानतक भी रखा 
नहीं है। और निर्णयसारादिके टीका भूमिकामें भी बात गुप्त ही 
रखा है। और श्रीकवीरपरिचयकी भूमिकामं यतकिशित्‌ सूचना. 
लिखा है, सो भी अधूरा ही है। “मैंने श्रीछाठ्साहेबजी, तथा 
श्रीभगवान, साहेबके आश्रय-शरणमें रहिके गुरुमुखले अर्थ पढ़ाई 
करके फिर वही भाव लेकर टीका लिखा हूँ?, ऐसा खुछासा 
मे लिख करके वास्तविकताको छिपाके अपने आप जश्नकार होनका 
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अभिमान लेकर उक्त “साहेब दोनोंके सम्मति, सत्सज्ञदि सहायतासे 
मैंने सरल व्याख्या की है ॥”? इत्यादि थोड़ासा लिखा है, जो सब कोई 
भाव समझ नहीं पाते हैं। ओर गया निवासी श्रीरामरहससाहेबको 
भी खार्थ बुद्धिसि काशीनिवासी लिखके बात डलटाया है। ऐसे 
मिथ्यावादी ओर अकृतज्ञ होनेका उन पं० जीने परिचय दिया है ॥। 
बम्बई जोगेश्वरी गुफा निवासी श्रीनारायणसाहेबके शिप्य, 
साधु गरीबदासजी जिन्हें धन्यवाद देके तीनों ग्रन्थोमे राघवदासजीने 
धन्यवाद प्रकाद् किया है। वे सन्त उनके साथमें बुरहानपुरमें सहपाठी 
रहे, उनकी पूरा हाल तो वे ही जानते हैं। यहा इतने परसे जिशासु- 
जन गुप्त बातकी यथार्थ हालको समझ सकेंगे। और अपने कर्तव्य 
पालन करनेमें कभी चूक नहीं करेंगे, अतः खदा सावधान 
रहना चाहिये ॥ 
और तीखरे, चोथे, पाँचवें इत्यादि वर्तमानके वे कबीरपन्थी 
कहलानेवाले पण्डित, शास्त्री वर्ग हैं, जो विद्या वा अविद्याके मदर्भ 
विवेकहीन हो करके बीजक ज्ञानको हंसवत्‌ न्यारा-न्यारा निर्णय न 
करके गोलमाल कर वेदान्त आदिके सिद्धान्तमें मिश्रण वा समावेदा * 
करके अन्यायी, अविचारी, श्रमिक, पक्षपाती ही बने पड़े हैं ॥ 
जैसे कि मदके बारेमे सहुरुने कहा भी हैः-- 
चसन्‍्त*-सबहीं मद्माते कोई न जाग | सज्ञहि चोर घर मूसन छाग ॥१॥ 
योगी माते योग ध्यान । पण्डित माते पढ़ि पुरान ॥२॥ 
तपसी माते तपके भेव | संन्यासी माते करि हँमेंव ॥३॥ 
मोलूना माते पढ़ि मुसाफ। काजी भाते दे निसाफ ॥४॥ 
संसारी माते मायाके घार। राजा माते करि हड्लार ॥०॥ 
माते शुकदेव उद्धव अक्रूर | हजुमन्‍्त माते ले रूंगूर ॥६॥ 
शिव माते हरि चरण सेव । कलि माते नामा जैदेव ॥जञ। 
सत्य-सत्य कह सुझ्गति वेद | जस रावण मारेउ घरके भेव॒ ॥८॥ 
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चस्बल मनके अधम काम । कहहि कबीर भजु राम नाम ॥९॥ 

। बीजक, वसन्‍त १० ॥ 

इस प्रमाणसे चश्चल मनके अधम काम जीवोकों खानी-वाणोमें 

ही भटकानेका हो रहा है। बिना पारख मनके फन्‍्दासे कोई छूटे 
नहीं, ओर छूट सकते भी नहीं | उसीमें अरुझ्े ही पड़े रहते हैं।। 


॥ #8& ॥ बीजकके सार शिक्षा संज्षित वर्णन ॥ $£ ॥ 


पाँच तत्त्व जड़ ओर देहधारी अनन्त चैतन्य जीव यह सखय॑ 
सिद्ध अनादि नित्य पदार्थ हैं। परन्तु गुरुवा छोगोने कब्पनासे जो 
जगतूकी उत्पत्ति माने है, सो अममात्र है। तहां बीजकमें कर्तावादीसे 
सहसरुने पूछा है किः--- 
“प्रथम आरम्भ कौनकों मयऊ ! दूसर प्रगट कीन्ह सो ठयऊ ? ॥? बी० र० ३ ॥ 
“- जो तुम छोग जगत्‌के उत्पत्ति, मानते हो, तो यह बतलाओ 
कि-- सबसे पहले वा प्रथम किस वस्तुका आरम्भ हुआ ? शुरूमें 
क्या वस्तु बनी ? जड़ और चेतन्‍्य दोनों नहीं थे, तो वह कर्ता ही 
कैसा था ? कहाँ था १ दूसरा जगत्‌कर्ता कहाँ पर ठहरा था ? और 
फिर दूसरा ज़गतको लाके उसने कहाँसे कैसे प्रगट किया ? फिर 
उसे कहाँ पर ठद्दराया ? और फिर प्रथमारम्ममें जगत्‌ नहीं था, 
ई»्वरादि कर्ताने ही इसे उत्पश्न किया है, ऐसा तुमने कैसे ज्ञाना ! 
इन शक्का समाधान ठीक-टोकसे तुम छोग कर नहीं सकते हो। 
इसीसे तुम लोग सब भूल-भ्रमसे घोखेमें ही पड़े हो। जगत्‌ अनादि 
है, इसका कर्ता कोई नहीं है। परन्तु, कर्ता ब्रह्म, ईश्वर, खुदादिका 
पक्ष कर्तावादी छोगोंको बहुत दढ़ दो रहा है ॥ 
“बर्णहु कौन रूप ओ रेखा ! दूसर कोन आहि जो देखा ! |” बी०र ० ६ ॥ 
“- भरे भाई ! तुम लोग जो जगत्‌ कर्ताकों मानते हो, तो 
कदो-- उसका रूप ओर रेखा-चिद् कोन है? कैसा है! सो चर्णन 
करो । और ई»्यर, ब्रह्म, खुदादिको जो-- जिसने देखा दे, सो दुसरा 
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कौन है ? इसका विचार करो। जो प्रथम देंखनेवाला भी नहीं था, 
तो उसने बिना देखे जगतकर्ता कोई है, ऐसा कैसे बताया? यदि 
देखनेवाला वह कोई था, तो फिर जगत्‌ नहीं था, कददना गलत हो ” 
गया | यदि जगत्‌ नहीं था, तो वह कहापर रहिके देखता था * यवि 
बिना देखे ही कल्पनासे कहा, तो फिर सरासर झूठी बात हो गई ॥ 
साखीः--'यह जग. जब ना हता, तब. रहा एक भगवान ॥| 

 ज्ञिन देखा यह नजर भरी, सो रहेऊ कोन मकान ? ॥ 

कबीर जब दुनिया नहीं, तब था एक खुदाय ॥ 

जिन ' यह' पेखा नज़रसे, सो केहि ठोर रहाय ॥” 
॥ श्रीकबीरपरिचय साखी १११॥ ११२ ॥ 


और कहा हैः-- 
साखी:-- जहिया किरत॑म नाहता | धरती हती न नीर |! 
उत्पति-परलूय ना हती । तबकी कहें कबीर )|बी ०सा०२०३॥ 
-- अर्थात्‌ जब पृथ्वी, जलादि जगत्‌ कुछ नहीं था, उत्पत्ति- 
प्रलय भी नहीं था, तब परब्रह्म-परमात्मा एक निमण, निराकार था, 
उसीकी इच्छासे जगत्‌की उत्पत्ति-प्रछय हुई और होती है, इत्यादि" 
तबकी कल्पित वाणी, कहेँ कबीर ८ भ्रमिक गुरुवा छोगीने ऐेसे-एसे 
कहा है। सो नरजीवोने अपने मन-मानन्दीसे करपना बढ़ा करके जब- 
तबके वाणी कहे हैं ओर कद रहे हैं। अतः वह भ्रम कल्पना मिथ्या 
है, जीच ही सत्य है, ऐसा जानना चाहिये | 
“तहिया होते पवन नहि पानी ! तहिया रूष्टि कोन उत्पानी ॥'बी०,र०७॥ 
-- तब प्रथम पथन, पानी आदि पाँच तत्व ज़गत्‌ नहीं था, 
तब कहो भला दह उस वक्त यह संसारकी चराचर स्टष्टिकों कोन, 
किसने; कैसे, कहाँसे, कहापर उत्पन्न किया ? उपादान कारणके 
हुफ, जिक्ता, ते पक फ प्रय बन ही नहीं खकता है। पांच तत््वके बिना 
पहला औ कड़ा पर था | फिर साकार जगतको निराकारसे 
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कैसे उत्पन्न किया? बिना विचारे असम्भव मिथ्या कल्पनामें ही 
 गाफिल पड़े हैं ॥ 
” “प्रथम चरण गुरु कीन्ह विचारा | कर्ता गावें. सिरजनहारा ॥ 
कर्महि के के जग बोराया। सक्ति भक्तिकै बाधेनि माया ॥” बी० र० ४॥ 
-- अर्थात्‌ ब्रह्मादि गुरुवा छोगोंने प्रथम चरणरूप नरदेहमें 
आयके बिना पारख मन-कव्पनासे ऐसा विचार किये कि-- जो 
, यह चराचर जगत दिख रहा है, तो इसका सिर्जनहार कोई कर्ता 
पुरुष परमेश्वर-परमात्मा अवश्य होगा, ऐसा मानके फिर उसीको 
महिमा करके अनुमानकी चाणी गाये, ओर वैसे ही अभी गा रहे हैं ।। 
फिर उसी कल्पित कर्ताका दर्शान प्राप्तिके लिये नाना कमे-कुकमोंको ही 
कर-करके जगतके नरजीव बोराय गये। मायारूपी गुरुवा लोगोंने 
ओर स्प्रियोने अपने-अपने शक्ति अनुसार भक्तिरूपी वाणी जालोंमें 
ओर भग-भोगादि खानी जालामे फँसाके शक्तिमान्‌ नरजीवोंको 
खूब बाध दिये वा अरुझा दिये। बिना विवेक उसी जालोमें सब 
फँसे ओर फँस रहे हैं ॥। 
« “कहालों कहाँ युगनकी बाता । भूले ब्रह्म न चीन्हें बाय ॥” बी० २० ५ ॥ 
--सहुरु श्रीकबीरसाहेब कहते हैं।-- हे सन्‍तो ! युगानयुगकी 
' श्रम-भूलकी बात में कहाँतक कहूँ ! जगत्‌ ' अनादि कालका है। 
परन्तु, युगानयुग वा परम्परासे ही जगतकर्ताकी कल्पना सबोंको 
टड़ होता ही चछा आ रहा है| ओर “अहं ब्रह्म, त्वं ब्रह्म, तत्वमसि, 
सर्च खल्विदं त्रह्म, अयमात्मा ब्रह्म” इत्यादि प्रकारसे ब्रह्म बनके वा 
ब्रह्म कहलायके निज सत्खरूपको भूले पड़े हैं। इसीसे बन्धनोंका 
मार्ग ओर हंस पारख स्थितिमें पहुँचानेका मार्गकों यथार्थ रीतिसे 
चीन्हते, पहिचानते नहीं । अतः चक्कर खायके भ्रम-भूलके कुमार्ग॑में 
जाके भवबन्धनोंमे ही भटक रहे है, बिना पारख || 
“भूठेहि जनि पतियाउ हो ! खुनु सन्त खुज्ञाना ।।” बी०, श० ११३ ॥ 
“--सहुरु कहते हैः हे सुजान सन्‍तो ! मेरे कहा हुआ सत्य 
सं० नि० घटू० भूमिका २३-: 
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निर्णयकी धचनको श्रवण, मर्नेंन करों। झूठे ग्रुरुवा छोगोंकी कही 
हुयी भूटी वाणीको ही बिना विचारे विश्वास वा प्रतीत मत करो । 
हे मनुष्यो ! मिंथ्या मानन्दीके प्रतीति त्याग करके पारखी सन्त 
खसुजानकी . सत्य डपरदेशकों ध्यानसे खुनो, गुनो, चेले चलो, तब 
तुम्हारे. हित-कल्याण होगा, ऐसा जानो ! ॥। 
“सार दाब्दसे बाचिहो ! मानहु इतबारा हो ! ॥ 

अमल मिटावो तासुका पठवों भवपारा हो ! ।। 

कहहि. कबीर तोहि. निर्मम करों॥ 
 परखो टकसारा हो | ॥”बीजक, दांबव्द ११४।॥ 

--सहुरु कहते हैंः-- हे मुमुक्षुओ ! सारशब्दसे पारखवोध 
ग्रहण करो, उसीसे तुम छोग यम फन्‍्दोँसे बचोगे। साग्शब्दको 
विश्वासपूबक दृढ़ निश्चयसे मान लो, ओर पारख बल्से खानो 
वाणीकी अमल 5 आदत, आसक्ति, स्त्री ओर ग़ुरुवा लोगोंकी मोह, 
उसका सब विकार अभी नरदेहमे हो, तबतक परख करके मिदाओ | 
तब में तुम्हें, मभचपार ८ आत्मा कब्पना और विषयादिसे परे पारख 
स्थितिमें भेज् देता हूँ, जहा पहुँचनेपर नित्य जीवन्मुक्त हो जाता 
है। सहुरु श्रीकबीरसाहेब कहते हैं-- हे सन्‍तो ! सब' मोटी-सझीनी 
भय, भूल, बन्धनोंसे छुड़ाकर में तुम्हें गुरुपदम्म ठहरा करके निर्मय 
कर देता हूँ! मेरे उपदेशरूप टकसार > बीज्कको सत्सकृमे ठहर 
करके पढ़ो, सुनो, गुनो, कण्ठ करो, ओर बीजकके रीतिसे हंस 
पारखी होके सकल खानी-चाणी जालोंकों परखो और उसके 
विकारको हटाओ, जिससे तुम निर्भय हंस जीवन्मुक्त हो जाओगे | 
तब तुम्हारा सदाके लिये भव-दुःखका अन्त हो जायगा, सो जानो '॥ 
पारखी सहुरू बन्दीछोर अश्रीकबीरसाहेबका सत्य निर्णयका 

उपदेश, सो इस प्रकारसे हुआ है। सबके सिद्धान्त कसर-खोटकों 
परखा करके आपने बीजक मूलमे दरशा दिया है। श्रीसहुरुश्रीपूरण- 
साहेबकृत टीका (त्रीजा ) से बीज़कका भाव विस्तारसे खुलासा 
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जाना जा सकता है | तथा निर्णयसारको ध्यानपूर्वक पढ़ने-सुननेखे 
भी ततक्त्वमस्थादिका निर्णय ओर अन्‍्तमें पारख सखरूपका बोध हो 
“जावेगा। लैसे ही वेराग्यशतकके पठन-पाठन' करते रहनेसे सब 
किसिमके चैराग्यका भेद्‌ जाननेमें आ जायगा। उसमें भी गुरुमुख 
निर्णय वैराग्यका सार ग्रहण करनेसे ही मनुष्योंका कल्याण होगा। 
फिर २१ प्रश्नोकी पढ़ने-गुननेसे गुरुवा लोगोंके भूल मालूम हो 
 जायगा। दाहड्ला-समाधानके लिये बह काममें आयेगा। वैसे ही पारस 
विचार प्रसच्थका श्रवण-मनन ओर पढ़ाई करते रहनेसे अपरोक्ष 
पारखबोध दृढ़ करनेमे बड़ी सहायता मिलेगी। तथा श्रीकबीरपरिचय 
साखी ओर ग्यारह शब्दोंके पठन-पाठन करके अर्थ विचार करने से 
सब माननन्‍्दी वाणी कल्पनाकी भ्रम-भूल निन्त्त हो जायेगी। इस 
प्रकार यह षद्‌ खसद॒अन्थोंका रहस्य बोध प्राप्त कर हंस रहनीमें 
स्थिति ठहराव करनेसे हंसजीव सब बन्धनोंसे छूटकर नरदेहमें 
जीवन्मुक्त हो सकेंगे । अतः मुमुख्लुओने प्रयल करके उसीको 
बनाना चाहिये ।। ' 

पञ्ञग्रन्थी तथा षट्अन्थोंका समस्त भागका अर्थ-पढ़ाईके 
अनुसार खुलासा टीका लिखना अब सहुरुकी दयासे आज सस्पूर्ण 
'हो गया है। इससे सर्व साधारण सत्सज्ञी मनुष्य भी अन्थोके 
भावको अच्छी तरहसे जान, बूझ, समझ सकेंगे, यह निश्चय होता 
है। अन्तमं जिशासु सन्‍तोंकों यही सलाह दिया जाता है कि-- 
यह सद्भ्रन्थ छपके प्रकाशित भी हुआ, तो भी गुरुमुखसे अवण 
करके विधिपूर्वक पढ़ाई किये बिना पूरा सब भेद्‌ खयं प्रन्थ पढ़ने 
माचसे सबके समझमें नहीं आयेगा । अतएव जिशास साधुओने 
स्थान बुरहानपुरमें आकर विद्यार्थीरूपले निवास करके नियम पूर्वक 
साथु ग़ुरुकी सेवा करते हुए बीजक मूल तथा पश्चम्रन्थी, ओर इन 
पट्थ्न्थोंको भी ध्यानपूर्वक गुरुमुखसे श्रवण करके पाठ लेके यादकर 
फिर दूसरे दिन पाठ खुनाकर नित्य-प्रति इसी क्रमले सम्पूर्ण 
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आदिसे अन्ततक पढ़ लेना चाहिये । बीच-बीचमें फुरखतके समयमें 
सन्ध्या पाठके बाद प्रश्नोत्तर वा दाह्ला-समाधान करते हुए समस्त 
संशयोको सत्सहू द्वारा मिटा लेना चाहिये। नागशिरी श्रीकबीर - 
निर्णय मन्दिर निवासी सन्त समाजमे जो सन्त या महन्त विशेष 
बोधवान्‌ हों, वे शिक्षक ग़ुरुके रूपमें नियुक्त होवें, वे बीजक और 
पञ्न्रन्थी आदिके अर्थकों टीकाके अनुकूल ही कहे, पढ़ावें। यदि 
पूरा अर्थभाव याद न रहता हो, तो इस टीका ग्रन्थको ही सनन्‍्मुखमे 
रखके पढ़ानेवालेने लेख पढ़ते हुए पढ़ावें। परन्तु, पढ़नेवाले सब 
मूर्तियोंने तो मूलमात्रका पुस्तक लेके ही पढ़ना-गुनना चाहिये । 
इस तरहसे पठन-पाठन कर लेनेसे अच्छी तरह' बोध परिपुष्ठ हा 
जाती है । सो इस प्रकार नियमाजुसार पढ़ाई करनेसे सब सन्‍्तोंको 
' लाभ ही होगा। ओर भक्तज़न ग्रहस्थ छोगोंके लिये यह नियम 
लागू नहीं है । वे भ्रन्थकों पासमें रखके अपने घरमें ही पढ़ते रहें | 
ओर फुर्सतके समयमें स्थानमें आकर पढ़ाई और सत्सइ सुनके 
जीवन खुधार करें। इस तरह सबोंने पारख श्ञानकों लेके उस 
हृद्यज्ष्मकर अभी अपना-अपना कब्याण कर लेना चाहिये, यही. 
मनुष्योंका मुख्य कर्तव्य है, सो ज्ञानिये ! ॥ 


साखीः--- “कबीर पूरण साहेब ! पद बन्दगी त्रयचार ।। 
रामस्वरूपदास अब [ गुरुभक्ति मनधार ॥/ 
॥ $ ॥ इति भूमिका समाप्तम्‌ ॥ #&॥ 





_ऋषमपममपकफरकेफ्रमां-लमगाकक 


स्थान--भ्रीकबीर निर्णय मन्दिर, 


नागक्षिरी, बुरहानपुर । आस 
क्‍ है | 
दि० १८। ४। १६४२ ६० सन्‌॥ | २ मरवरुपदास | 
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॥ % ॥ ग्रन्थ छपाईका किड्वित वक्तव्य ॥ ३६॥ 


[ “इंसवी सन्‌ १९.५४ के वर्तमान सालमें इन षट्‌ सद्श्नन्थोंको 
छपाकर प्रकाशित करानेमें आधार विशेषतः साधु गुरुकी दया दृष्टि 
ही हुयी । साथ ही हमारे वर्तमानके समस्त बीजक-पाठी सन्त 
विद्यार्थियोंका उत्साह भी ग्रन्थ प्रकाश करानेमें सहायक हुयी । वैसे 
ही शान्तिसाहेबजीका तथा परम प्रेमी, शुरुपद निष्ठावन्‍्त सेवक, 
छोटे रामजीका ज्यादातर आश्रह तथा उपयुक्त सहायता होने से यह ग्रन्थ 
छप सका | अतः उन सबोको धन्यवाद देना हमारे व्यक्तिगत दृश्टसि 
उचित ही होगा। तथा हमारे साथमे रहके सेवा करनेवाले शिष्य- 
साधुओंको हार्दिक शुभ आशीर्वाद दिया जाता है। 

विस्तृत टीकासे ग्रन्थका कलेवर बढ़' गया था, अतः छोटे अक्षरों 
में ही ग्रन्थ छपाया जा सका। शीकघ्रतापूर्वक पॉच महीनोंमें समस्त 
पट्ञन्थोंकी छपाई पूर्ण किया गया। उसमें हमारे निवास-स्थानसे प्रेस 
कोशों दूर होनेसे, तथा समय अब्प होनेसे, कार्याधिकसे, अवकाश 
न मिलनेसे, प्रथम निर्णयसार आदि ग्न्थोंके प्रफ एक-एक बार देख 
करके ही छापनेका आज्ञा दिया गया था। तहाँ कस्पीजिटर, प्रफरोडर 
“( प्रफ्मे मिलाके शुद्धाशुर देखनेवाले ) मशीनमेन, कायी शोधक, 
प्रेसके अध्यक्ष ओर प्रफ लाने-ले-जानेवालेकी अशावधानी, समझकी 
कमी, दृष्टिदोष, भूल, मशीनकी खराबी इत्यादि कई कारणोंसे जहाँ- 
तहां अक्षर-मात्राओंकी त्रुटि, अनुत्थित ओर कहीं-कहीं अद्लू-बदल 
भी हो गया होगा, सो हमारे शक्तिके बाहर जाके हुआ, ऐसा जानना 
चाहिये। प्रेसमें छपाईके कार्यमे अकसर ऐसा होता ही है, यह वात 
प्रेसोंके हाल जाननेवालोंको विदित ही है। ओर इसका शुद्धाशुद्धि पत्र 
बनानेका समय मुझे नहीं मिला, अतः खुश पाठकोंके लिये ही वह कार्य 
छोड़ दिया गया है। जहां कहीं अक्षर-मात्राओंकी त्रुटि दृष्टिगोचर 
हो, उसे विभेकी पाठकगण खुघार लेनेका कए करें। सार सत्यकज्ञान 
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जप कक टन व 
पारखबोधको ग्रहण करके जीवन सफल करें। जो बात 

: अन्थोंमें समझनेमें नः आये, और छपा. न हो, वेसे सब बातोंकों 
सत्सक्-विचार द्वारा समझ-बूझ लेवें। सब भेदोंको जानकर - 
निःसन्देह हो रहें ॥” ] 

संसारमें यावत्‌ पदार्थ तथा प्राणियोाम गुण-दोष दोनों ही मिश्रण- 
रूपसे रहा हुआ होता है, फरक इतना ही होता है कि, कहीं दोष 
विशेष, गुण सामान्य होता है, तथा कहीं गुण विशेष, दोष सामान्य 
होता है। उसमें गुण-आ्राही छोग, शुणोंको ही छानके ग्रहण कर लेते 
हैं और दोष-प्राही लोग दोषोंको ही चुन लेते हैं; तहाँ वे अपने 
खभावके अज्ुसार ही लाभ वा हानि उठाते हैं। भनुष्योमे द्वितेच्छुक 
सज़न, जिज्ञासु लोग एवं सच्चे सन्‍तोका खमाव भ्रमरवत्‌ सारय्राही, 
सर्व हितेषी होता है । अतः वे अपना भर्ताई करके अन्य सम्बन्धित 
छोगांके भी हित ही हो, ऐसे बर्ताव करते हैं। कोई कार्य विशेष 
बर्तावमें कदाचित्‌ अपनेसे भूल, कुछ त्रुटि हो गई हो, यदि उसे 
किसीने स्मृति करा दिया, तो डसे सहर्ष अद्भीकार करके निवारण 
कर लेते हैं, वे “आप सुखी ओरे सुखी, साधु कहिये सोय ॥” इस 
उक्तिसे प्रसंशनीय, स्तुत्य होते हैं। इसके विपरीत बर्तनेवाले लोग 
सदा “आप दुःखी ओरे दुःखी” होते रहते हैँ। अतः सुख तथा भलाई 
चाहनेवाले मनुष्योंको हरहाछतमें सहुणधारी, सर्वद्वितिषी होना 
चाहिये ॥ यह षट्‌ सद्ग्रन्थ प्राचीन पारखी सन्त सहुरुका उपदेश 
. लेखरूपमें मूल प्राप्त था, हमने टीकासहित लिखके इसे छपा दिया है । 
विवेकी सन्‍्तोंको यदि कहीं टीकामे त्रुटि दृष्टिगोचर हो, तो दया करके 
मुझे सूचित कर देवें। तथा अक्षर-मात्राओंकी साधारण श्रुट्टियोंको 
खुधारके पढ़नेका कष्ट करें। हंसके समान सदूग्रन्थोंका सार पारख- 
बोध ग्रहण करे ॥&॥। इति अन्थ' छपाईका किश्वित्‌ वक्तव्य समाप्तः ॥#॥ 


हाल निवास-- महम्रगज्ञ, काशी । 
दिनाड़ू ५१९५। १९५४ ईसवी |. | --रामस्वरूपदास । 


'क् संयुक्त निर्शयसारांदि घट ग्रन्योॉंका--भजन वर्णन छ8._ [३५ ] 





॥ भजन ॥ पारख प्रकाशी सहुरुको मंहिमा, सर्वश्षेष्ठतां वर्णन ॥ १॥ 
सहुरु कबीर साहेब |, पारख प्रकाशी धघंन्य हो. ! ॥ - 
बन्धन' छुड़ाये जीवके, आदि गुरु महा मान्य हों !+-देक ॥ 
कठिन जाल संखसारके, खानि वाणि घिस्तार ॥ 
भ्रम मानन्दि भूल वश, आवागमन मेंझार ॥ 
खयं बोध प्रकाश किये, पारख गुरू कबीर हो !॥ १॥ 
गुरु कबीर सर्चोपरि, सन्‍त शिरोमणि. आप ॥ 
मुक्ति मार्ग चालू कियो, खयं मुक्त... परताप ॥ 
सनन्‍्तनके आधार इक, सहुरु सत्य कबीर हो !॥२॥४ 
उपदेश बीजक जझानके, सत्य. छाब्द - टकसार ॥ 
काल सन्धिझाँई सकल, परखाय. सार अखार ॥ 
सत्यन्यायी. निर्णय, शुर वीर कबीर हो !॥ ३॥ 
बीजक निर्णय लखि सुनी, गुण जाना सो विशेष ॥ 
भेद मिला सत्सहुते, गुरुकी दया विशेष-॥ 
रामखरूप गुण गाइये, पारखि गुरुवर धन्य हो!॥४७॥ 
॥ &8 ॥ भजन ॥ पारखी सहुरुकी विशेषता वर्णन ॥ २॥ 8 ॥ 
बीजञक ज्ञान बतानेवाले, सहुरु सम, कोइ ओर नहीं ॥ 
 पारख बोध लरूखानेवाले, पारखि सम कोइ ओर नहीं ॥ टेक ॥ 
चार वेद बही कहा, ऋषि उपनिषद्‌ विस्तार ॥ 
श्रुतिमे ब्राह्मण भाग लहा, कमे . ज्ञान परचार ॥ 
घोखामे. भटकानेवाले, निर्णय उनमे कोइ नहीं ॥ १॥ 
मनु ओऋषि मुनियोने कहा, स्मृति नीतिका ज्ञान ॥ 
आश्रम वर्ण आचार रहा, छोक वेदके. ज्ञान ॥ 
द्वेत अद्वेंत लखानेवाले, धोखा छुड़ाया कोइ नहीं ॥ 
पुराणके विस्तार अमित, बहुविधि जाल कुरान ॥ 
वाणि कल्पना पार नहीं, जहा-तहा बन्धान ॥ 
ईश्वर खुदा मनानेवाले, बन्धन छुड़ाया कोइ नहीं ॥ ३॥ 


[४०] . # संयुक्त/निर्शयसारादि घट अन्थोका--भजन वर्शन # 
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न्‍ भि हक ण नये अ कं फँ ३७ 
खानि वा “बन्धुन बड़, से फेंसाय. जहान ॥ 


” भेद -न--फये ६ सुक्निंकी, उलट-पलट जहँड़ान ॥ 
“शसम्बरूप्>ववस्खानेवाले, पारखि गुरुसम कोदर नहीं ॥ ४ ॥ 


॥ ६8 ॥ भजन ॥ सहुरुकी महिमा-गुण कीर्तेन ॥ रे ॥ है ॥ 
पूरण साहेब ! पूरण पारख रूप ! ॥ टेक ॥ 

काल सन्धि झाँई सब जाना, तत्वमसीके. खरूप ॥ 
खानि-वाणिकी भेद पिछाना, बन्धनके सब रूप ॥ १॥ 
निर्णय ज्ञान टीका बीजकके, भेद कह्यो सब रूप |! 
मोटी झिनी जाल लखाकर, द्रशायो भ्रम कूप ॥ २॥ 
सब ही सार समेटी साहेब !, निणेयसार.. खरूप ॥| 
बीजक निष्ठा ज्ञान गुरुका, सन्‍त शिरोमणि भरूप '३॥ 
बन्दीछोर जीवन खुखदाई, पारल बोध. अनूप ॥ 
रामखरूपदास गुरुषरके, शिशु शरणागत रूप ॥ ४॥ 

॥ # ॥ भजन ॥ षट्‌ सद्भ्न्थोका विशेषता चर्णन ॥ ४॥ # ॥ 
बीजकके सिद्धान्त बताकर, पारख ज्ञान कहें घट श्रन्थ ॥ टेक ॥ 
जीव जमा समझाय सकल विधि, तत्त्वमसी बन्धन विस्तारा ॥ 
ज्ञान अज्षञान विज्ञान लूखाकर, पारख हंस स्थिति आधारा ॥ 
सारशब्द कहि पूरण साहेब, निर्णयसार बन्यो सद्प्रन्थ ॥ १॥ 
राग विरागकी भेद बताकर, निणय गुरु विराग सो सारा ॥ 
शास्त्र उक्ति वैरणग्य छखाकर, विषय जालते जीव उयारा ॥ 
वैराग्यशतक निर्माण किये सो, उत्तम विराग कहा सदूग्रन्थ ॥ २॥ 
एकइस प्रश्न मतवादिन पर है, साहेबराम तिसे परचारा ॥ 
पारखि सन्‍त विचार परीक्षा, पारख विचार ग्रन्थ लिख डहारा॥ 
उभय अ्न्थ संक्षिप्त कहा पर, सार समग्र भ्हे सदूभन्ध ॥३॥ 
साहेब कबीरके पारख परिचय, गुरुसुख बोध समग्र इशारा ॥| 
जीवहीं परिचय सार सो कीन्हा, दूसर ग्यारह शब्द छुघारा || 
रामखरूपदास गुरु किरपा, छो निणय पायो सद्पन्थ ॥ ४॥ 


_॥ # ॥ श्रीसद्गुरवे नमः ।' 
॥ #।॥ अथ संयुक्त निर्णेयसारादि पट सदुग्रन्थोंकी सचीपत्र वर्णेन ॥ # ॥ 


॥ #ह ॥ विषयानुक्रमणिका, प्रारम्भ: 


॥ 8 ॥ 





॥ # ॥ अथ निर्णयसार ग्रन्थः १, ग्रारम्भः 


बिपय । पूष्ठाड़ | 
॥ टीकाकारक्ृत मद्शलाचरण--ना 
पारत्रूप कत्रीर शुरु! साखी (१०३) १ 


छुन्द (१-३) न २ 
जोपाई (९-४) ... > 
सोरठा (१---४) रे ३ 
दीक्षा (१-१ ६) ३-४ 


॥ अन्थक्रतोंकृत मजछलाचरण--॥ 

' घन्दनिये शुदद परख० (दोहा १) ५ 
अनन्‍्दीछोर कृपाल० ( दोह्द २). ६ 
॥ अथ अन्थोत्यानम ॥ 
त्रौ० मरडल भाग १ + चौ० १ से दृतक--- 
शरगु-शरण कबीर कृपाला |... ८ 
॥१ शिष्य प्रश्न ॥ चो०१ से ६ तक-- 
कौन जमा है ज॑ंगत० :.- १६ 
काल कर्म श्रों कर्ता० (दोह् ३) २१ 
॥१ सदगुरु उत्तर॥ चौ० १ से ७ तक-- 
कहूहिं कबीर सुनु शिक्ष्य० २३ 


| # || 
विषय । पृष्ठाडः । 

कहहिं कबीर विचारिके (दोहा ४ ) २६ 

॥ प्रमाण, बीजक, साखी ११ ॥ 
जो जानहु जग जीवना (साखी १) ३० 
॥२ शिष्य प्रश्न ॥ चौ० १ से ७ तक--- 
जीव जमा जो कह्देउ ० श्र 
यह तो जानि परे नहीं (दोहा ५) ३६ 
॥२ सदूगुरु उत्तर। चो० १ से १० तक-+ 
ये सब नाशमान हैं भाई ! ३७ 
पाँच तत्त्व यह जगत० (दोहा ६) ४२ 

॥ प्रमाण, बीजक, साखी २५ ॥ 
जाग्रतरूपी. जीव है (सखी २) ५३ 
॥३ शिष्य प्रश्न ॥ चौ० १ से ४ तक--- 
हे प्रभु ! जान सबन पर० .. 3५ 
काहुका किया जीव है ! (दोहा ७) प्र 
॥३ सदगुरु उत्तर ॥ चौ० १ से ४ तक--- 
याको माय न याको बापा « ५६ 
जस सुबना नतिनी० (दोहा ८) ६१ 





'विवेम है ४ । ह 
साथ बॉप याके क्र कीं | 


॥४ सदगुरु उत्तर॥ चौ० १ से १८तक--- 


हे शिष्य | तुम पूछिठउ भल>. ६७ 
॥ प्रमाण, बीजक, साखी १ ॥ 
जहिया जन्म मुक्ता० ( साखी ३ ) ७ 
मानन्दी है तीन० (चौ० १-२) ८० 
तत्वमसि पद तीनसों (दोहा १०) ८१ 
॥५ शिष्य प्रश्न || चो० १ से ५ तक--- 
हो प्रभु | जीवनके सुखदाता०. ८१ 
तत्वमसिपद तीन सो (दोहा ११) ८४ 
॥५४ सद्गुरु उत्तर। चो० १ से ८ तक-- 
हे शिष्य ! तुम बड़ मागी० *** ८४ 
तत्पद सोई ज्ञान है (दोहा १२) बच्छ 
॥६ शिष्य प्रश्न ॥ चौ० १ से ४ तक-- 
हे गुरु | तुम हो दीनदयाला ! दूद 
तुम सब लायक परम० (दोहा १३) ८६ 
॥६ सद्गुरु उत्तर।| चौ० १ से १७ तक--- 
सुनहु बाल | तुम सकल०  .,.. ६० 
वेद प्रमाण महावाक्यको (दोहां १४) ध्द 
॥७ शिष्य प्रश्न ॥ चौ० १ से ४ तक--- 
है प्रकार केसो अज्ञाना ! ६६ 
तुम निज सतगुरु० (दोहा १५) १०० 


किक का 


॥७ सद्गुरु उत्तर ॥ चौ०१से ३१ तक-- 


१०० 


जो विशेष अज्ञान कहाईं०. . 






विषय । पृष्ठाड़ | 

यह अपरोक्ष श्रज्ञान० (दोहा १६) ११७ 
अब अज्ञान परोक्ष० (चौ० १-५) श्श्द८् . 
व्रमाण,भण्गीता,श्र० १४शलो,८ |१ १६ 
हो तमोयुत अशानते (दोह्य १७) १२० 
अब परोक्ष अज्ञान० (चो० १-३१) १२१ 
[प्रमाण,भ ०गीता,श्र ० १४१लो. ७ | १ ३६ 

रजगुण राजसरूप है (दोहा (८) १३६ 
यह विशेषादि कर्म (चो० १-२) १४० 
[प्रमाण,भण्गीता,अ्र० १४;शलो,६ )१४१ 
निर्मल अरु प्रकाश० (दोहा १६) १४६१ 
यहि विधि दे प्रकार० (चोौ० १-४)१४२ 

अशानी जिव याहिते (दोहा २०) १४५ 
॥८ शिष्य प्रश्नत चो० १ से ६ तक--- 
हे प्रभु ! अह्ठ जीवन सुखदाता १४५. 
जीव अज्ञान सो भिन्न है (दोह्२१)१४८: 
॥८ सदगुरु उत्तर॥ चो० १ से ८ तक ' 
हे शिष्य | सुनहु कहां" *** श्थ८ 
जीव और अजशान सो (दोहा २२) १५३ 
॥६ शिष्य प्रश्ष॥ सोरठा १ से ३ तक-+« 
हे गुरु | दीन दयाल! (सोरठा १) १५४ 
किमि अज्ञान होय० (तो० २) १४४ 
कै प्रकार है ज्ञान! (तोौ० ३). १५ 
॥६ सदगुरु उत्तर॥ चौ० १ से £ तक-- 

है शिष्य ! तोहि त्वंपद्‌० १५६ 


ऑफ 


हि 


88 विषयानुक्रमरिका वर्णन 8ु 
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विषय | पृष्ठाड़ । 
॥]१० शिष्ष्य प्रश्न | दोहा १ मात्र -- 
- विशेषाधिकरण है (दोहा २३) १४६ 


॥१० सदशुरु उत्तर॥ चौ० १से ३८तक- 
हे शिष्य ! तोहि कहों० .... १६४ 
॥११ शिष्य प्रश्न ॥ दोहा १ मात्र-- 
जानहि ज्ञानहि भेद० (दोहा २४) १७६ 
॥११ सदगुरु उत्तर॥ चौ०१ से १०तक- 
ज्ञान जान अन्तर कछु नाहीं,. १७६ 
(१२ शिष्यप्रश्न | दोहा १ मात्र--- 
जशञानहि जानहि भेद० (दोहा २५) श्थूर 
॥१२ सद्गुरु उत्तर ॥ सोरठा १ मात्र-- 
ज्ञान सजाति होय ( सोरठा ४ ) १८३ 
॥१३ शिष्य प्रश्न ॥ सोरठा १ मात्र-- 
है गुर ! दीन दयाल ! (सोरठा५) १८८४ 
१३ सद्गुरु उत्तरा। चो ०१ से १ ३ तक-- 
है शिष्य ! सुनहु तासु० श्ट्४ 
॥१४ शिष्य प्रश्न | दोहा १ मातच--- 
कृपा करो शिष्य जानिके (दो.२६)१६० 


।।१४ सदगुर उत्तर ॥ चौ०१ से १६तक- 


कह # ऊ# 


कम -नमलमननमनन मनन नमन 


जानि बूक्ति जडवत होय०  ... १६१ 
देखे देखाबे आत्मा आपू . ... श्हद 


॥१५ शिष्य प्रश्न ॥ दोहा १ मात्र-- 

कछु दृश्ान्त बताइये (दोहा २७) १६६ 
(१५ सद्गुरु उतर। चौ० से १ ४ तक- 
आतमसे कल्लु मिन्नन ... १६६ 


[३ | 


विषय । पृष्ठा़ । 
॥ १६ शिष्य प्रश्न ॥ सोरठा १ मात्र-- 
आतम होय बेकाज ( सोरठा ६) २१५ . 
॥ १६ सद्शुरु उत्तर ॥ दोहा १ सात्र-- 
आतम होनो कहाँ है? (दोहा २८) २१६ 
॥ १७ शिष्य प्रश्न ॥ सोरठा १ सान्र--- 
है गुरु ! दीनदयाल ! (सोरठा ७) २१७ 
॥१७ सद्शुरु उत्तर ॥चो ? १ से ५ तक-- 
अचरन बात पूछी शिष्य ! रस्श्द 
॥१८ शिष्य प्रश्न ॥ चो० १ से २ तक--- 
अहो शुरुजी | कहो ० २२१ 
॥ १८ूसद्गुरु उत्तर॥ दोह्य १ मात्र -- 
आ्रान्ति मिव्नके० ( दोहा २९ ) २२२ 
॥ १६ शिष्य प्रश्न ॥ चौ० १ से ५ तक--- 
भश्रान्ति मिटी कि मिटी न० ... २२३ 
॥ १६ सगुद्रु उत्तर | दोहा १ सात्र--- 
भश्रान्ति मिटी वा ना० (दोहा ३०) २२६ 
॥ २० शिष्य प्रश्न। दोहा १ मात्र-- 
बेद वचन उपदेश० (दोहा ३१) ररशद 
॥२० सद्गुरु उत्तर |चो० १ से ६ तक--- 
अरे बाल ! में तोहिं बताई ... २२६ 
॥ २१ शिष्य प्रश्न | दोहा १ से ३ तक-- 
बोलन तो कछु ना० (दोहा ३२) २३४ 
कौन दुःख छूटा अब (दोहा ३३) २३५ 
सकलों मोर विलास० (दोहा ३४) २३६ 
॥२१ सदगुरु उत्तर|| चो ० १ से ४ तक--- 
आ्रावागवन दोय बत्िना[० २३७ 


[४ 
_  जकलनयणयणयणीणयणथणण एफ 
विषय | प्रष्ठाडू: | 


॥ २२ शिष्य प्रश्न |चो० १ से ३ तक-- 
मैं तो केवल आतम एका २३६ 
॥२२ सद्शुरु उत्तर॥चो० १ से ३ तक-- 
' म्रमकों ओर न अ्रधिष्ठाना २४० 
॥ २३ शिष्य फ़्न । चो० १ से ४ तक--- 
हे गुरु ! तुम मोहि नीकि० २४३ 
॥ २३ सद्सुरू उत्तर ॥ दोहा १ मात्र-- 
तो ला श्रान्ति रहत है. (दोहा ३२४) २४५ 
॥ २४ शिष्य प्रश्न | चो० १ से ५ तक-- 
सुनिये गुरुराये ! सुखदाई २४५ 
२४ सद्गुरु उत्तर ॥चो० १ से ६ तक-- 
ज्ञान समाधि प्रान्तरिं. **' रष्व 
॥२५ शिष्य प्रश्न।दोहा १ से २ तक--- 
प्रलय अम्बुबत में० (दोहा ३६) २५४१ 
मम तरक्ञ जगरूप० (दोहा ३२७) रफर 
॥ २५ सदगुरु उत्तर।।चौ ० १ से २ तक--- 
चित्त बात शान्त जब होई. "* शप३ 

२६ शिष्य प्रश्न ।। दोहा १ मात्र-- 
चित्त बात कहँते० (दोहा रेध् २४४ 
॥ २६ सद्गुरु उत्तर || दोहा १ मात्र-- 
सबको अधिष्ठान तू. (दोहा ३६) २५४ 
॥ २७शिष्य प्रश्न ॥ चो ० से ४ तक-- 
सबको अधिष्ठान में आपू. “** रपप, 
। २७ सदगुरु उत्तर।दोहा १ से ३े तक-- 
रोम स्वभाविक कोन, (दोहा ४०) २५७ 

मशखृंसाध्य कहा० (दोहा ४९) रद 








म निणय स ५ 3. था सूः गीपत्र कई ९ 
#8 संयुक्त (रादि घट सद्ग्रन्थोकी सूर्च री 





विषय | प्रधाक | 
ताते सब विधि तुमहीं० (दोहा ४२) २५६ 
॥२८ शिष्य प्रश्न।चौ ० १ से १४ तक-- | 
हे प्रभु मोर कह्यो न जाई, ... २६० 
॥ रट्सदगुरु उत्त।।चौ ० १ से १६तक-+ 
अब तुम जिन घत्ररावहु० -«« २१६ 
॥२६ शिष्य प्रश्न || सोरठा $ मात्र 
तुम गुरु दीनदयाल | (सोरठा ८) २०३ 
॥२६ सद्गुद उत्तर।चौ० १ से ४तक--« 
हे शिष्य | तू तिहँपदकी० .,.. २७१ 
|| ३० शिष्य प्रश्न ॥ दोहा १ मात्र 
जेहि विधि आप» ( दोहा ४३ ) २७५ 
|| ३० सदूगुरु उत्तराचो० £ में ८ तक-- 
अब तू परखि देखुर भाई ! २७६ 
॥३ १ शिष्यप्रश्न। दोहा £ चौं० ? से ४ 
बार-बार बन्दन करों (दोहा ४४) ६७६ 
असिंपद मौहिं काइ मैं० *** २८० 
।३१ सदशुरु उत्तर ॥दोहा १ से २ तक---- 
हे शिष्य ! परखो नीकि, (दोहा ४५) रष्प२ 
मन बुद्धि वाणी जहाँ० (दोहा ४६) रप्पर 
॥ ३२ शिष्य प्रश्न ॥ दोहा १ सार 
जिमि गू गागुड़ खात० (दोहा ४७) २८८३ 
३२ सदगुरु उत्तर।। चौ० १ से ८:तक--- 
हे शिष्य ! तुम' भल मोहिं०*** २८८४ 
॥१३ शिष्य प्रश्न। चौ ० १ सै४ तक--- 
काह संयोग विरेग कहाई ... ८8 


६४ विषकनुक्रमणिका वर्णन ६8 





विषय । पृष्ठाड़: । 
 ॥३३ सदगुरु उत्तर|चौ ० १ से ३ तक-- 
रैसे हि भास शिष्य तोहि० .... . २६१ 
॥ ३४ शिष्य प्रश्न ॥ दोहा १ सात्र-- 
ज़्योंका त्योंही आतमा (दोहा ४८)) २६३ 
॥ ३४ सद्शुरु उत्तर|सोरठा १ मात्र-- 
हे शिष्य ! तू है कौन ? (सोरठा ६) २६३ 
॥ ३५ शिष्य प्रश्न ॥ दोहा १ मात्र-- 
जो मेरो अ्रनुभव० ( दोहा ४६ ) २६४ 
॥ ३५ सदूगुरु उत्तर ॥ दोहा १ मात्र-- 
सब अनुभव तोहि (दोहा ५० ) २६५ 
॥३६ शिष्य प्रश्न॥ चौ० १ से ७, दोहा १ 
हे गुर | तुम हो दीन दयाला | २६६ 
तुम सब लायक० ( दोहा ५१ ) २६६ 
३६ सद्शुरु उत्तर॥ चौ० १ से ५ तक-- 
बाकी फाँई जानहु भाई ! "** २६६ 
॥ हे७ शिष्य प्रश्न .॥ दोहा १ सात्र-- 
में नहिं जानों भेद० (दोहा ४२) ३०२ 
॥३७ सदगुरुउत्तरा।चो० १ से १२ तक--- 
दे विधि आहि सुघुप्तिण ** , ३०३ 
|| रे८ शिष्य प्रश्न दोहा १ सान्न-+- 
जान सुपुस्ति तुम० ( दोहा ४३ ) ३०६ 
॥ १८सदशुरु उत्तर।चो ० १ से २० तक- 
हे शिष्य | सुनहु यथार्थं० ***. ३१० 
परखिके त्यागि देहुन.. ४ ३१६ 
॥ ३६ शिष्य प्रश्न ॥ दोहा १ सात--- 
ये सब्र छोड़ा परखि० (दोशे ४४) ३२० 


[५ | 


४७७७७७७७७७॥७ए"/श/श/श//॥७७७७७७४७४७४८७७॥७४८एल्‍-"८७८८""७॥७/७७८ेेएर"स्‍शस्‍श/ए७एशस्‍ल्‍श७॥७॥७७ए७७४७७४७४७४७४्श्शनएए७७शशरएशए ााणाणाणाभााण६णाक आ 


विषय | पृष्ठाड़ । 
॥ ३६ सदशुरु उत्तर॥ दोहा १ मात्र-- 
काहेते तुम छाडेहु ! (दोहा ४५) ३२१ 
|४० शिष्य प्रश्न |। चो० है से ५ तक-- 
ना जाना तत्तमसि० ३२१, 
॥४० सद्गुरु उत्तर|चो० १ से २ तक--- 
बन्धन सकल त्याग भो० **' ३०४ 
| ४१ शिष्य प्रश्न ।। सोरठा १ मात्र-- 
हे गुरु | दीन दयाल! (सो० १०) ३२५. 
॥ ४१ सद्गुरु उत्तर || दोहा १ मात्र-- 
जाते तीहूँपद परखिया (दोहा ५६) ३२६ 
॥ ४२ अन्तिम शिष्य प्रश्नोत्तर | 
चो० १ से ६, दोहा १ तक-- . 
पारख मोम रहि गुरुगई! * ३२७ 
में पारखमैं होय० ( दोहा ४७ ) ३३० 
॥४२सद्गुरु उत्तर|।चौ० १ से २० तक- 
सो पारख तवरूप कहाई ३३१ 
जो बीजककी इस्थिति० ३४७४ 
परखसाधु-गुरुपरख ० (दोहा ५८) रे७४५ 
| प्न्‍रन्थ समाप्तिके सत्य-सार उपदेश || 
(चौ० भाग ४७॥ चो० १ से. ३५ तक-) 
१, पारख मुरु कत्रीर कहावे *** ३४७६ 
१७, नास्ति श्रसत्य मानना स्यागो २५६ 
३४५, सो अरब सकलों तोहि० *** ३७४७ 
निर्णयतारसो ग्रन्थ सकलों (छुन्द १) ३७५ 
खब परखरूपि कब्नीर भो (छुन्द २) ३७७ 
अषप्टादश नो दोय ( सोरठा ११ ) ३७६ 








[६ ] 


६8 संयुक्त नियसारादि घट सदूअन्धोंकी सूचीपत्र-- #8 





विषय | पृष्ठाड़, | 
सहिब्न पूर्ण प्रकाश (सोरठा १२ ) ३७६ 
| प्रस्थकर्ताकृत श्रन्त्य - श्रीसद्गुरु स्तुति॥ 
तुम होहु जाहि दयाल | (छुन्द ३) रे८० 
सत्र करों निछावरतोहिं (छुन्द ४) ३८३ 
शरण शरंण गुरुराय (सोरठा १३) ३८४ 
मैं नालायक प्रश्न० (सोरठा १४) ३८६ 
॥टीकाकारकृत अन्त्य भ्रीसद्युरु स्तुति॥ 
यहिं विंचि अन्य सम्पूर्ण (साखी १) श८८ 
पूंरश[साहेब पारंखी ( साखी ११ ) ३८ 
गुरु शिष्य जब० (सवैया छुन्द १-३) ,, 
जड़ अरु चेतन० (छुन्द पद १) ,, 
जगत श्रनादि० ( दोहा १-१) ,, 


विषय । पृष्ठाड़ू | 

काम क्रोध लोभ० ( कवित ९१) ३८९ 
सद्गुरु .जैसे० ( चो० १-२३ ) रे०० 
गुरुमुख निर्णय सहित (दोहा १-४) ३६१ 
॥इति निर्णयसार सद्यन्य सम्पूर्ण म॥ १॥ 
पारखरूप कबीर प्रभु ! ( सास्री १-२० ) 

_३९१-३६२ 


निर्णयसार सदअन्थमैं पद संख्या. 


सब्र निम्न प्रकारसे प्रथक-प्रथक्‌ हैं;--+- 

॥ दोहा ४८ ॥ चोपाई ४१६ ॥ 
॥साखी ३ ॥ सोरठा १४ ॥। छन्द दोनों 
भागमैं ४ हैं; उनमें १६ पंक्तियाँ हैं ॥ 
सब एकत्र जोड़नेसे ६०७ योग होता है।। 


॥%# || इति श्रीनिशंयसार सदयन्थकी सूचीपत्र वा विषयानुक्रमणिका समाप्तम ॥| # || 


खार्रीः-- निर्णयसारकी 


भूमिका । ख्यं खरूप चैतन्थ ॥ 


' द्रष्टा जीब साक्षो सही | भानुष श्रेष्ठ न अन्य ॥ १॥ 
कोई विषय विलासमें | भूले बहु अज्ञान ॥ 
, "निजखरूप ठहराव नहीं | नाना विधि मनमान ॥२॥ 


- परोक्ष 


अपरोक्षते । शञान-अज्ञान विज्ञान ॥ 


' समान-विशेष अधिकरणते | ढ़ फन्‍वदा जहँड़ान ॥ ३॥ 
सो. परखाये सहुरु। जीव जमा ठहराय ॥ 

खर्च सबे बिलग़ायके | पारख भूमि रूखाय ॥४॥ 
' मुक्ति कमंकी भूमिका । तन मालुषदहि छखाय ॥ 


. » 'शमखरूप सब भूमिक़ा। मानुषते 


प्रगटाय ॥ ५ ॥ 


«५ » »  फारस्ती जुरु सतंसक़ , करि | सकलो भेद पिछान ॥ 


' “ शामखरूप: टहराव करु।जा ते हो 


कल्यान ॥ ६ ॥ 


, ॥ & ॥ श्रीसद्गुरवे नमः ॥ ६8 ॥ 
॥%॥ अथ संयुक्त निर्णयसारादि षद सदुग्रन्थोंकी सचीपत्र वर्णन ।।#॥ 


॥ % ॥ विषयानुक्रमणिका ॥ %॥ 





॥ # ।। अथ वराग्यशतक, द्वितीय ग्रन्थः आरम्भ! ॥ २॥ # ।॥। 


पद्माड्ड! । विषय | पृष्ठाड़' । 
॥ टीकाकारकृत महझलाचरणुम्‌--- ॥ 
(१-१० साखी) मज्धलमय कबीर, ३६३ 
( १-२ सवैश्वा ) बहुते जगमें सो. ३६४ 
( १-हछुन्द ) विराग श्रेष्ठ उत्तमा, २६५ 
(१-७ चो०) सर्वश्रेष्ठ अवशिष्ट, ३६७ 
(१-२ सोरठा) साँच विराग स्वरूप, २६५ 
( १-११ दोहा ) पारख सिद्धान्त, ३२६७५ 
' ॥&॥॥ ग्न्थकर्ताझृत गुरुवन्दना-- ॥#॥ 
१ ( दोहा ) पूरण परख प्रकाश, ३२६७ 
॥ ६8 अथ भ्न्थसमुत्थानम्‌ ॥ ४8 || 
यथार्थ ग़ुरुमुख निर्णय वैराग्य वर्णन । 
२ ( दोहा ) काल पीर तिनकी. ३६६ 
३ ( दोहा ) इन्द्र दुःखी ब्रह्मा, ४०० 
१, इन्द्रदःखीका दृष्टान्त, ४०१ 
२, ब्रच्मा दुःखीका दृष्टान्त, ४०२ 
२, विध्णु दुःखीका दृष्ठान्त, ४०२ 
४. महादेव आदि दुःखीका--- 
प्रमांझ्ु॒  [ ४०३-४०४ 





पद्माड्ड । विषय।. , एष्ठाडू । 
४ ( दोहा ) राजा दुःखी परजा, ४०४ 
५ (दोहा) तन धरि सुखिया कोइ, ४०५ 
धीजक, शब्द ६ १ | साखी २९४५। ४०७ 
६ (दोहा) आशा तृष्णा ना मिटी. ४०८ 
७ (दोहा) सोई अखणड समान्रि, ४१० 
८ ( दोहा ) बिन वैराग्य न सुक्ति, ४११ 
६ ( दोहा ) ताते मुख्य प्रधान है. ४१३ 
१० ( दोहा ) तिनको चरणोदक, ४१४ 

शान बढ़े गुशवानकी सद्भत, ४१५ 

पुत्र कलन्न सुमित्र चरित्र, * ४१६ 
११ ( दोहा ) तिनकों बन्दत हैं. ४१६ 
१२ ( दोहा ) सनकादि शुक, “**. ४१७ 


॥ & || इतिहास परिचय | & ॥ 
१, सनकादि चार भाईकी कथा, ४१८८ 


२, शुकदेव (व्यासपुत्र)की कथा, ४१६ 
३. जड़ भरत-ब्राह्मयणकी कथा, ४३० 
४. कपिलदेवकी' कथा. ४३४ 
५, विदेही-राजा जनककी कथा, ४३५ 


[८] ७ संयुक्त निर्णयसारादि षट सदूअन्थोकी सूचीपत्र-- कै 


पत्राड़ू । विषय | पृष्ठाड़ | 
६, रहुगण राजाकी कथा “** ४४१ 
७, राजा ऋषमटेवकी कथा. ४४२ 


१३ (दोह्य) कद्र, कर्दम विदुरज्ञी ४४5 
)। ६8 || कथा परिचय वर्णोन ॥ # ॥ 
१. कद ऋषिकी कथा “*! ४४७ 

२, कदम ऋषिकी कथा *** ४४७ 
है, विदुरज्ञीकी कथा “*" ४४८८ 
४. अष्टावक्र मुनिकी कथा ४५५. 

५. पुनीत मुनिकी कथा **” ४६१ 

१४ ( दोहा ) साह शिक्षन्दर *** ४६२ 
॥ #% ॥ इतिहास परिचय वर्णन ॥ +* ॥| 
१. राज़ा भतृहरिकी कथा *** ४६३ 


- (१) मतृंहरि प्रथम *** ४७१ 
(२ ) मतृंहरि द्वितीय ** ४७७ 

२, राजा गोपीचन्दकी कथा. ४७८ 

, है. शाह शिकन्दरकी कथा *** ४८६ 


भजन, सुलताना बलख बुखारेदा* * “४६ २ 
सज़ल, हमन्‌ हैं इश्क मस्ताने ४६२ 
१५ ( दोहा ) विद्याको भय वाद ४६४ 
सबैया, डरहि ते योग ओ ४६५ 

१६ (दोहा) सकल भोगको रोग ४श८ 
छुन्द, ते दिन चारि विराम "४६६ 
छुप्पय, बहुत भोगकों सद्धा "४०० 


१७ ( दोहा ) तरशणिकों भय. ५४०२ 
'वसन्त, बुढ़िया हंसि बोलि ४०३ 
१८९ दोहा ) मंचचननकों भय. ४०६ 


पतद्माड ॥ विषय । इष्ाई | 
१६ ( दोहा ) सिद्धनकों भव. फ्रेश 
२० ( दोहा ) सजनको भव. ४०६ 


छुन्द, अपने न दोष देखे" ५१० 
छुन्द, धात अनेक रहे उर ५१० 
२१ ( दोहा ) परिहतकों भव. ४१२ 
२२ (दोहा) कर्म अकर्महि पुए्य ४६१४ 
२३ ( दोहा ) चतुरनको भय. ५४१७ 
॥ धर्मशासत्र कथित वैराग्य बशन ॥| 
२४ ( दोहा ) बसवो भलो एकान्त ५२२ 
२५ (दोहा) भल बसबो आरणय ५४२३ 
२६ ( दोहा ) दोष दृष्टि जबहीं ५२५ 
२७ ( दोहा ) अन्त दशा ले श्रादि ५३० 
रथ; (दोहा) कन्‍्था अरु कोपीनहु ३३९१ 
॥ यथार्थ गुरुसुख वैराग्य वर्णन ॥ 
२६ (दोहा) अ्नइच्छा सो मिलत है ५३२ 
३० (दोहा) सजनते जाचे नहीं “१३४ - 
॥ धर्मशासत्र कथित वैराग्य बर्णन ॥ 
३१ (दोहा)श्रन्तदशा लिये आदिम ४.३६ 
२३२ (दोहा) देह अन्त मृतुक दशा प्र ३ 
३३ (दोहा) मतुककों मरचों कहा ४४१ 
३४ ( दोहा ) द्रिद्रताको सब डरे १४३ 
१५ (दोहा) हम दरिद्रम सुखी हैं. ५४५ 
३६ (दोहा) राह बादकी चींधरी ५४७ 
३७ (दोहा) काइ वन बाग आरण्य ५४६ 
३८ (दोहा) शिला पलच् शारणएय १५१ 
३६ (दोहा) घुनि ध्यान दृत्ति.. प्रपुर 





&े विषयानुक्रमणिका वर्णन # [६] 
पद्माड्ू । विषय । पृष्ठाडु । । पद्माडू । विधषय |।.. एण्ठाड़ू । 
४० (दोहा) विधम वचन सहाँ. ४५५ एक मोचीका दृष्न्त ** ४६१ 


४१ (दोहा) ये मनके माने सब्रे ४५७ 
' “४२ (दोहा) कोई बोले कोई ठोले ४५६ 
४३ (दोहा) मोकों काज न काहु. ४६१ 
|| # ॥ वेदान्तकी वेराग्य वर्णन || # ॥ 
४४ (दोहा) में नहिं जानों जगत ५७३ 
, ४५ (दोहा) मैं चैतन्य सच जानता. ५5५ 
॥ वैराग्य कथनमैं गुरुमुख निर्णय वर्णन || 
४६ ( दोहा ) मन माने कम. ४६६ 
४७ ( दोहा ) रज सत तमगुण ५६८ 
४८; ( दोहा ) मन माने वर्ण ४७० 
मेरो देह मेरो गेह “* पू७१ 

कूठो धन भूठो घाम **" ५७१ 

४६ ( दोहा ) मन माने जप*** ५७२ 
४५० ( दोहा ) मनहिं रोग अरू' * "४५७४ 
५१ ( दोहा ) सो मन में मानों . ५७६ 
शब्द, ता मनको चीन्हों'** ५७८ 

' ॥ भय और लोमका निर्णय वर्णन ॥ 
पूर ( दोह्य ) मतियनमें भय "*' ५७८ 
५३ ( दोहा ) जाति पॉतिको '*' ५८१ 

॥ तृष्णाकी अ्रज्ञ निशंय वर्णन || 

पू४ ( दोहा ) तृब्णाकी विशेषता पट४ 
५५ (दोहा) तृथ्णा है कि डॉकिनी ४८६ 
तीनहिं लोक अह्दर कियों० प्र्७ 
५६ ( दोहा ) तृष्णा अग्नि प्रलय पवत्य 
भू७ ( दोहा ) निर्धनिक कछु घन ५६० 


एक गरीब मल्लाहका दृशन्त ४६३ 
छुन्द, जो दस बीस पचास ५४६६ 
(८ (दोहा) नरेश चह इन्द्र पद ५६७ 
॥ आशाकी अक्ञ निर्णय. वर्णन ॥ 
५६ ( दोहा ) आशा घन त्रिया, ६०० 
६० ( दोहा ) विष्रय थके इन्द्रिय ६०८ 
६१ (दोहा) आशा सोई यम फॉस ६११ 
६२ (€ दोहा ) भोग विषय औ* * "६१३ 
॥ मोह महिमा अ्क्गष निर्णय वर्णन | 
६३ (दोहा)अश्रहो ! मोह महिमाप्रतल ६१७ 
&४ (दोहा) जिनकी आशा लागि ६२१ 
६७ ( दोहा ) आदि मध्य अरू ६२३ 
६६ (दोहा) ताते आशा त्यागिये ६२६ 
६७ (दोह्य) केवल मुक्ति आशा ध्रट 
६८ ( दोहा ) आशाते दुःख और ६३१ 
॥४&॥ क्रोध प्रताप निर्णय वर्णन ॥88॥ 
६६ ( दोहा ) क्रोध सचनकों काल ६३४ 
१, शिवके क्रोधकी कथा*** ६३५ 
२, दुवांसाके क्रोधकी कथा" **६ ३६ 
७० (दोहा) कपिल मुनिके क्रोधने ६४१ 
१, कपिलके क्रोधकी कथा ** ६४१ 
२. सनकादिकोके क्री धकी कथा ६४२ 
७१ ( दोहा ) तमोगुणकी वैराग्य ६४४ 
७२ (दोहा) ताते क्रोध न कीजिये ६४७ 
७३ ( दोहा ) निजकर ज्ञागे **" ६४६ 


६8 संयुक्त निर्णयसारादि घट सदयन्थोंकी सूचीपत्र+- £/< 


मनन निमभिलिफि नल लिफनिनी नल की कमल अजब >> मारा ७७॥४७७७७ए७॥७७४७७४॥७७॥॥७७॥/ए"ए"श"शश 


[९० ] 


पद्माडू । * विषय । 
७४ (दोहा) वैसे सब्र्हिं विचारिये ६५१ 
॥६॥। काम विकारका दोप वर्णन ॥+$8॥ 
७५ (दोहा) भूमि शयन तन “” ६५४ 
७६ (दोहा) काम नहीं यह काल ६५७ 
७७ (दोहा) जिन गहि जीता “” ६६१ 
॥ ६8 ॥ स्रो-दोष कथन वर्णन ॥ ६8 ॥॥। 
७८ ( दोहा ) विषबेली संसारमँ ९६३ 
७६ ( दोहा ) हाड़ चौंम ओरुघिर ६६६ 
८० ( दोहा ) मांस ग्रन्थि उर' "' ६६८ 
८१ ( दोहा ) ज्ञान हरै क्रिया हरै.६७१ 
८२ ( दोहा ) कछु दिन बिलसत ६७३ 
८३ (दोहा) मनसा वाचा कर्मना ६७७ 
८-४ ( दोहा ) बाघिनरूप घरि*** ६टू० 

१, असातमन्त जातक, कथा['*' दृ्३ 


[-विश्वासघातिनी १२० वर्षकी बूढ़ी ] 


२. पदुम कुमारकी कथा "**"*  द्ष्य७ 
'३, ०क पुरोहित-सत्रीको कथा" ६६२ 
७. एक तक्र पश्डितकी कथा": ६६६ 
५., एक राजपुत्रीकी कथा "**. ७०३ 
६. त्रिया-चरित्रकी कथा *** ७०८ 
७, जातक (१।७।६५) की बात ७१६ 
८५ (दोहा) मूत्र रक्त दुर्गन्‍्ध दृढ़ ७१८ 
८६ ( दोहा ) कुटिल ,डिम्मसंयुक्त ७२१ 
८:७ (दोहा) तीन लोककी जननी ७२४ 
८८ ( दोहा ) जानो नारी नक है ७२७ 
८ (दोहा) भग आदि कुच पश ७३० 


पुष्ठाड़ । | पद्माड् | 


विषय | पृष्ठाह | 
उदरमे नरक, नरक // छ३ृर 
६० ( दोहा ) विछा नर्ककी भोग ७३३ 
६१ ( दोहा ) चमेकुण्ड दुर्गग्ध ७३६ 
&२ ( दोहा ) देहनके महाघोरमे ७३६ 
६३ ( दोहा ) मीतर सत्र विधि. ७४२ 
. कवित्त, नाकमें बेसर रच्चि"**७४३ 
कवित्त, नेत्ननके कटाक्ष सो तो ७४४ 
६४ ( दोहा ) क्‍यों नहीं जानत ७४५४ 
६५ (दोद़ा) ऐसी मलिम विच्ारि ७४७ 
६६ ( दोहा ) तत्र मूत्र जो रमत ७४० 
६७ (दोहा) अमिकुए्ड सम नारि ७५१ 
श्८ ( दोहा ) गुड़ महवा और ७प५ 
६६ (दोहा) मदिरा नारी कुटिलनी ७फ्ट 
मदिराका दोप बणन "७५६ 
१०० (दोहा) नारीयन्त्र न त्यागिया ७६१ 
त्रियोंके दोष बणन 7. ७६२ 
१०१ (दोहा) नष्ट चित्तकों करत एदप 
मीठे बैन जहरयुत लड़वा. ७५६८ 
१०२ ( दोहा ) सर्वत्र चित्तकों ७६६ 
॥ वर्षाऋतुम शाल्रोक्त वेशग्य बणेन ॥ 
१०३ (दोहा) वत मेत्र श्रख॒श्ड ७७२ 
१०४ (दोहा) खगकुल मृगकुल ७७प 
१०५ (दोहा) निर्मय निज पद्म ७७८ 
१०६ (दोहा) कोह नहमारों जगत 33६ 
१०७ ( दोहा ) घारा वर्ष मेघकी ७८१ 


| १०८ (दोहा) ऊपर चमके भिज्ञुली ७८२ 


88 विपयानुक्रमणिका वर्णन ४४ 


[११ | 


४४७७७/्शश॥॥७॥/॥/॥॥/॥//0/॥/॥0॥॥/॥॥/८/श/श/0॥/॥0॥/॥/ए॥॥//॥0॥0॥0॥७७७॥७॥७७७॥७७/एश/श/श"श/श/श/शआश//शशशआशशआ/शा मु लमप्रतबकक, वश ल विवश लक निकल 


पद्माड़ | विपय | पृष्ठाड़ । 
१०९ (दोहा) घटआनन्द घागबहे ७८8 


प्माड़ । विषय | पृष्ठाड़ | 
१२० (दोहा) फल पावत उत्तम ८०४७ 


११० ( दोहा ) पिया पिउ पिउ ७८६ | १२१ (दोहा) कहा मन्दिर सम्पति ८०५ 


॥ शरद ऋतुम शासत्रोक्त वेराग्य वर्णन ॥ 
१११ (दोहा) यहिवरिधि वर्षो बीत ७८८ 
११२ ( दोहा ) देखि शरदकी० ७४९० 
« ११३ ( दोहा ) भूख लगी तब० ७९१ 
११७ ( दोह्या ) नींद लगे तब ' ७९३ 
११७ ( दोहा ) चलन फिरन*** ७९४ 
११६ (दोहा) समशानमें गृह ** ७४९६ 
११७ ( दोह्द ) शरद निशाकी० ७९.८ 
| वसन्तऋतुर्म शास््रोक्त वेराग्य वर्णन ॥ 
११८ ( दोहा ) बीति शीत यहि ८०० 


| गुरुमुख निर्णय वेराग्य वर्णन || 
१२२ (दोहा) ना काहू सो मॉगना ८०८ 
१२३ ( दोहा ) जासु मोह सब""“८०९ 
१२७ (दोहा) नाशमान जो वस्तु ८१२ 


१२० ( दोहा ) श्रविनाशी चैतन्य ८१७ 


१२५६ (दोहा) परकाशी प्रकाशते ८१० 
१२७ ( दोहा ) पूरण श्रगम०'**८१८ 
॥ टीकाकारक्ृत श्रीसद्गुरु पद बन्दना ॥ 
(१-१० दोहा) वेराग्यशतक नि० ८२२ 
(१-१४ चो०) सब सन्‍्तन मिलि ८२३ 
( १ छुन्द ) शान्तिभये मन रागगये ८२४ 


११९ (दोहा) शिला पलड्ध दिग ८०२ | (२७-३२ दोहा) पूरणसाहेबपारखी८२७ 
॥६४॥ इति श्रीवेराग्यशतक अन्थकी-सूची पत्र-विपयानुक्रमणिका वर्णन समाप्त: ॥६8॥ ' 


॥ # ॥ अथ एकईस प्रश्न, तृतीय ग्रन्थः प्रारम्भ: ॥ ३ ॥ # ॥ 


पद्याक। विषय।.. प्ृष्ठाक्ू । 
॥ टीकाकारकृत श्रीसद्रुरु पद वन्दना || 
(१-८ दोहा) प्रथम गुरुपद बन्दगी,४&२५ 
(६-१० दोह्य) यहि विधि गद्दी, ८२६ 
॥ &8॥ प्राकथन-वक्तव्य वर्णन ॥ ६8॥ 


गुर परम्परा वणुन ८२६ 
॥ है प्रथम नकशा, छझ३१९-८३२ 


॥ २ ॥ दूसरा नकशा. 


पद्माड् । विष्रय | पृष्ठाड़ः | 
पूर्वांचायोंका देहान्तकी तिथि, मिती-- 
वर्णन, हा. दरेछ 
(१ दोहा) पारख प्रकाशी आदि, ८३५ 
(२-२१ चौ०) पारख ज्ञान कचीर,८३५ 
॥#॥ एकईस प्रश्न ग्रन्थः प्रारम्म: ॥ *॥ 
॥ टीकाकारकृत मझ्षलाचरणम--- ॥ 
(१-३ साखी) पारखरूप कब्ीर० ८३ 


मबे३ ! (१ दोहा) सत साहेब त्रय बन्दगी, ८६६ 


[ १२ | 
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विवि मन निलशशशशशनिशिशिखििड% थक मनिली मलिक लक अब मनन ललभल नाम आआआ७एएन"एए 


पदाड् । विषय पृष्ठाड़ू । 
(१ ) प्रश्न-ईश ज्ञान बिन जीव, ८३७ 
(२) प्रश्न-जीव नाना विकार, ररे८ 
(३ ) प्रश्न-प्रतिबिम्ब जीवहिं. . दरे६ 
(४ ) प्रक्ष-त्रिम्बखरूपी ब्रह्मकी, ८४० 
(५ ) प्रश्न-जो यदि ऐसा तुम. व्४० 
(६ ) प्रश्न-पाँच तत्व जग आदि, ८४ 
(७ ) प्रश्न-सर्वेदेशि सर्वज्ञ विधु, ८४४ 
(८ ) प्रश्न-महातत्् साबेब हैं. ८४५ 
(६ ) प्रश्न-प्रतिबिम्ब सम जीवहिं.८४५९ 
(१०) प्रक्ष-निराबेब ब्रह्महिं कहा, ८४७ 
(११) प्रश्न-ईश्वरके अवतार भये, ८४६ 
(१२) प्रश्न-स्र्ग नरक चोरासीमैं, ८५४० 
(१३) प्रश्ष-सबंशक्ति युत ईश है, ८५१ 
(१४) प्रश्न-भगू मुनिने जायके, ८४२ 
(१५) प्रश्न-राम हाथ मरि रावण.८५४ 


पद्माइ्: | विप्रय | प्रष्ठाड़ । 
(१६) प्रश्न-मुक्ति समीप भगवान, ८५४. 
(१७) प्रश्न-नीर क्ञीर शामिल... दफा 
(१८) प्रश्न-सिद्धान्त याहिम ज्ञात, द४७ 
(१६) प्रश्न-तैसे मगवद्रूपनी,. वेद 
(२०) प्रश्न-निरुपाधि विम्यु नम. द्ा० 
(२१) प्रश्न-निराब्रेब निरीह विधु, ८६० 


॥ग्रन्थकर्ताके स्थानका परिचय आदि बरणन॥ 


(३६-४० दोहा) बुरहानपुर शुभ, ८६१ 
(४१-५६ चो०) बिनु गुरु पारख,द्5 ई 
(५७-६१ चौो ०)बेद वेदान्त सनातन८्य६ ४ 
( १ छुन्द ) पारल्ी गुरुदेवने."" ८८६४ 
(१-२ सोरठा) पारखशान समान. ८५४ 
(१-४ दोहा) चरण कमल शिर, धा५४ 
॥६8॥ इति तृतीय मनन्‍्यः समात्तः ॥%॥- 


॥ # ।। अथ पारख विचार, चतुर्थ ग्रन्थः आरम्भ: ॥ ४ ॥ # ॥ - 


पद्माड्ड! । विषय | पृष्ठाड़ | 
॥ टीकाकारकृत मद्धलाचरणम- ॥ 
(१ सोरठ!) मद्धल पारखरूप." *' ८६५ 
(२-६ साखी) गुद कबीर उपदेश ८६५ 
॥ & ॥ अन्थ निर्माण वर्णन ॥ ४ ॥ 
(७-६ साखी) पारखी गुरुदेव इक,८६६ 
॥ अ्रथ लिख्यते पारख विचार ग्रन्थः || 
(१-२ साखी) एकसमय श्रीसद्गुरु ८३७ 
(१ ) प्रश्न-तुम हो शिष्य सुज्ञान,ददिषर 


पद्माड़ । विषय । पृष्ठाझ | 
( १ ) उत्तर-हे साहेब ! भल पूछहु८९६ 
(२ ) प्रश्न-अहो शिष्य ! प्रवीण ८७० 
(२) उत्तर-हे साहेब | तन मन वचनद्य७० 
( ३ ) प्रश्न-शिष्य ! काहेसे परखता ८८७ £ 
( ३ ) उत्तर-पारख दिव्य ह्हाष्टि निजध्य७ £ 
(४ ) प्रश्न-ठुभमें पारख शिष्य है ८७२ 
( ४ ) उत्तर-पारखमैं मैं सदृगुद | ८७२ 
( ५, ) प्रश्न-हे शिष्य ! तू यह देहमैं८:७ ३ 





४8 विषयानुक्रमणिका वर्णन ४8 [ १३ | 
पद्माड़ | विषय | पृष्ठाडु | | पद्माडू । विषय |. प्रष्ठाक्ू । 


( ५ ) उत्तर-हे बोधदाता सद्गुरु | ८७५ 
[ साखी श्टू से २७ तक ] ८७७ 

( ६ ) प्रश्न-हे शिष्य! तू तो पारवीद७८ 
( ६ ) उत्तर-गुरुवर मम कतंव्य, ८७६ 
| साखी ३२ से ४३ तक | बदबू 

( ७ ) प्रश्न-हे शिष्य ! जब चोला,८८३ 

” (७ ) उत्तर-शिष्य बोध प्रकाश, ८ष्य४ 
सदूगुरु वचन+-सन्तो ! जागत० व्यय 
साखी--- पारख पारखी एक है. ८टप 
४६ ( साखी ) पारख प्रकाशी, व्यू 
५० ( साखी ) पारखी पारखरूप व्यथू७ 
५५ ( साखी ) सातलोक अलोक, दूद£ 
६० ( साखी ) विदेह मुक्ति लक्षण.८६ १ 


६५ ( साखी ) जियत रहों तो, ८६३ 
७० ( साखी ) रहा भोग प्रारब्ध, ८६४ 
७५ ( साखी )कर्म कल्पना बासना,८६६ 
८८० ( साखी ) यहि विधि बोध. ८६७ 
८७ ( साखी ) गुरुपद्म निष्ठा, ,..८६६ 
॥ शिष्य प्रशंसा, ग्रन्थ समाप्ति वर्णन ॥ 
पारख बोध परिपुष्ट लखि, ... ६०० 
[ ८६ साखीसे ११२ तक ] ६०२ 
प्राचीन पारखी सद्गुरुकी विशेषता वएन 
पारख विचार सर्वोपरिं, ६०२ 
[ १ साखीसे ३२ तक | ६०४ 

॥&8॥ इति चतुथ ग्रन्थ समाप्त।॥58॥| 


॥8॥॥ इति एकईस प्रश्न तथा पारख विचार सद्यन्थकी सूचीपत्र समाप्तम ॥&॥| 


'॥%।| अथ श्रीकबीरपरिचय साखी, पश्चम ग्रन्थः प्रारम्भ: ॥ ५ ॥#॥। 


, पद्माड्ड । विघय । पृष्ठाड़ । 
॥ टीकाकारकृत मन्नलाचरणुम-- ॥ 
( १-४ साखी ) कब्ीरसाहेब सदू० ६०५ 
(५ साखी ) जाने त्रिरले पारखी ६०६ 
( १ छुन्द्र ) गुरुपारखी पहिचान ६०६ 
( ७-१७ साखी ) श्रीकबीर गुरु० ६०६ 
(१८:-२६ साखी)देह यही कण मज्ग६ ०७ 


॥%॥ श्रथ मुलग्रन्थः सटीक प्रारम्भः ॥ ६ 


१ (साख्ी) कबीर काहू अस कही ६०७ 


२ » चोर चले चोरी करन ६०६ ११ ,, 


पद्माड़ु । विषय । पृष्ठाडू | 
३ (साखी) अवशेषै जग मूसिया ६११ 
४ ५ कफीानते मुखम मुखते करमें ६ १२ 

५ , हिये मुख नासा श्रवण ६१४ 

६ ,$ त्याग करनको सब चले ६१५ 

७ » पूरण कला होयके. ६१६ 

यु 

€ 


च्ज् 


$ सीहु भरोसे चोरके._. ६१७ 
,, शब्द करावै साधना . ध्श्द 
१० ,, कोटि साधना करि मरे ६१६ 
ब्रह्न ईश जग आदिलों ६२० 





[१४ ]. # संयुक्त निर्णयसारादि घट सदूअन्थोंकी सूचीपत्र-- 88 

पद्माहु । विषय । पृष्ठाइ । । पद्माड़ । विषय | परष्ठाकू | 
१२(साली)बिन पग परकी चीड़िया६२१ | शे८ (साखी) परा पश्यन्ती मध्यमा ६४७ 
१३ ५, शब्द स्पश रूप रस गन्ध ६२२ | ३६ » अवण मनन सो वैखरी ६४८ 
१४ » विषय कहे चीन्हे नहीं ६२३ ४० , श्रवण मनन निमरध्यासन&७& 
१५ ,, शब्द विषय कहिं ब्रह्म) ६२४ | ४१ ,, अ्रन्घे परम्परायके देखो, &४० 
१६ ,, शब्द आदि पांचों विषय ६२५ ४२ ,, कचीर काली सुन्दरी, &५१ 
१७ » अपने मुखकी बारता ६२६ | ४३ ,, कबीर काली० भई जगत &प२ 
१८ ,, कबीर व्यापक पदमिनी ६२७ ४७ » कब्रीरकाली० बैठी ई० &प३ 
१६ ,, कबीर पदारथ पदमिनी ६२८ | ७५ ,, कबीर काली० त्रैठी ० ६५७ 
२० » कबीर पदारथ पदविषय ६२६ | ४६ ५» कबीर काली० बैठी होय &४४ 
२१ ,, कभीर पदार्थ पदग्रथ नो६३० | ७७ ,, कब्रोर काली० क० कि० ६५६ 
२२ ,, कबीर अपने रूपको ६३१ ४८ ,, कबीर काली० भई सो० ६५४ 
२३ ५» अपनेको जाना चहै ६३३ | ४& ,, भूठ जवाहिरको चनिज ६४७ 
२४ » पूर्व आचाय॑ वेदान्तके &३४ | ४० ७ जो इन्द्रिय सो हैं नहीं &प८ 
२५ ,, व्यास कहै जग है नहीं &३४ | #९ » अविनाशी पूस्ण फहै ६प& 
२६ ,, कबीर दीपक एक जो &३६ | ४२ ,, कभीर इस्द्रिय शञानकी &६०, 
२७ ,, माया बेठी ब्रह्म होय &३७ | ४३ ,, बात फरोसी करि मुय्े ९६१ 
रं८ , केत्रीर माया रामकी &छे८ , ५४७ ,, माया बैठी शेप होय' ' “९६२ 
२६ ,, कबीर माया० चढ़ी &३& | ५५४ ,, कबीर बरण फेरिके'"* ९६३ 
३० ,, कबीर अक्षर शुद्धम॑ &३& ५६ ,, कत्रीर बरेठी शेष होय ५६३ 
३१ ,, श्रक्तरमात्रासन्धिमिलि &७१ | ४७.» कबीर चश्बल नारिको ६६४ 
३२ ७ बरण सन्धिवाणी रची &४२ | पृ ,, अध्यारोप जाके जबन £६६ 
इ३ » सूत पुराना जोड़ते. &8३ पृ ,, अध्यारोपी बरह्कको. «६७ 
४ ,, जो सबके उरमें बती &७४ दे० ,, श्रव्याकृत दुःख रूपको ९८ 
३४ » कबीर सब घर अपछरा &४५ ६रै ,, डाइन सर्वशक्ति यह ९६५, 
३६. ,, परी श्रवण द्वारे सोई &४६ | ६२ ,, तिलई काठ बराइके ९७० 
३७ ५» पश्यन्तीसों निश्चय भई 8७७ | ६३ ,, भास जदोँ-जहाँ जो करें ९७४१ 


पत्माड़ । 
६४(साखी) ज्ञानी हत्या पापफों ९७३ 


द्‌५ 
द्द्‌ 
दर्ज 
द्द 
घ् 
ध्छ0 
७ 
चर 
०] 
० 
। 


है 


५५ 
व 
पट 
९, 
ही । 
प्र 
ब्ब्र्‌ 
३ 
मर्द 
८४ 
द्रदि 
प्र 
प््द्रः 
८९ 


5 ही 


४8 विषयानुक्रमरिका वर्णन ४४ 


विषय । पृष्ठाड़ | 
» अर बचत कहै कल्पतरू ९.७१ 
9 कबीर संम्मल जहरकी ९७५ 
» यो में जानों एकता,लो० ९७६ 
9 आतम ज्ञान उत्तम किये ९७७ 
# केंहि उपदेशे आतमा ९८ 
७ नोस्तिक-नास्तिक सब कहें ९७९, 
» जाकी इष्ट प्रत्यक्ष नहीं ९.८० 


२१ 
९२ 
९३ 
&७ 


&प 
&६ 


&35 


अनन्त लि खख।ि”” लत तन तत+ » *+ ++“++++ 


» है ताको जाने नहीं. ९८१ | 
, है ताको ० नाहीं को करेमान९८१ | << 


१२०० 
१०१ 
१०२ 
१०३ 
१०७४ 
१०४ 
१०६ 
१०७३ 


» माया जाको इष्ट है *** ९८२ 
» दैंदया भासे सपे जो *** ९८३ 


» जो अ्रहि कबहुँ देखा नहीं ९.८४ 
9» ऊअचीर जीवको देह करि ९८५ 
» निंगुण सगुण करि जीवको९८७ 
» फैच्रीर लक्षण देहके *** ९.८७ 
» अन्धा हगे पहाड़ चढ़ि ९८८ 
» कैंत्रीर आचार्य सब कहें ९९० 


७» बिना रूपका नाम जो ५९१ [१०८ 
» छिंन माहीं ब्रोधिक भग्रे ९९१ ९०९ 


» टेंगनीके हुदकावते,छिनमें ९९५२ ११० 
७» अनीर ठगनी भूतनी **' ९९३ ११ 


४ अभ्ीर बहा पिशाच यह ९०७ [९९२ 
» कबीर हिन्दू तुझक पर. ९९६ [११३ 
» रीती जेब अद शान जो ९८६७ ,११४ 
७ रदिल पारख शब्दकी ए७८ ११७ 


पद्माड्ू । 
९.० (साखी) कबीर शब्दातीतको ९०९९ 


[१५] 


विषय । पृष्ठाडुः | 
» जो जो सुने गुने सोई १००० 
» स्वपने सत्य दिखायके १००१ 
» हिन्दूका गुरु बावना १००२ 
» योकी आशिष देत नहीं १००३ 


१ <योसदेव वेदान्तमं १००७ 
9 कंत्रीर वाद अद्वतता १००५४ 


» सैत्सद्भति सुख द्वेत सो १००५ 
9 दि करे अद्वेतका १००६ 
७ ऊअँबीर वाद अ्रद्वेतकी १००७ 
» कचीर व्यास वेदान्तमें १००८ 
» जो आतम निलेंप है , १०१० 
» अबीर चेतन द्वैत है. १०११ 
» फैबीर अद्वेत जड़ मुवा १०१२ 
» टेक ब्रह्म अद्वेत जो १०१३ 
» ठपमा व्यापक ब्रह्मकी १०१३ 
» प्यास लगी है जलकी ५१०१४ 
» एक ब्रह्म व्यापक जगत १०१५४ 
५ जो यह ब्रह्म पदार्थ है १०१६ 
» मन बुद्धि वाणीके परे १५१७ 
» मेने बुद्धि० वाणी करे १०१८ 
» यह जगत्‌ जब ना हता १०१६ 
» कैंचीर जब दुनियां नहीं १०२१ 
५ जीव ईश्वर ब्रह्म जो. १०५२ 
, जीव ईश माया सहित १०८३ 
, जीव ईश झो माया जो १००४ 


[ १६ | 


पद्माडू | 
११६(साखी)एकोहं बहुस्याम कही १०२४ 


१५१७ 
श्श्प 
११९ 
१६० 
१२१ 
२२२ 
रररे 
१२७ 
श्श्प 
१२८ 
१२७ 
 श्रप्ल 
१५९, 
१च्चे० 
१२३१ 
२३२ 
१३३ 
१३४ 
१३४ 
१३५ 
१३७ 
श्शे् 
१३९ 
१४० 


१४१. 


विष्रय । पृष्ठाड़ । 


५ आपुहदि एक अनेक होय १०२५६ (१७२ 
५ एकोह बहुस्याममें “*” १०२६ १४४ 
५ एकोह दुतिया नहीं. १०२७ (१४५ 
७ एकोड आपुष्दि भय १०५८ १४६ 


१०श८ 
१०२९ 
१०३१ १४९ 
१०३२२ [१५० 
१०३५ (१४१ 
१०३३ १४५२ 


» कबीर पॉँचहु तत्त्वको 
५ घट द्रव्य जैनी मता 
,, घट द्रव्य यह मानिके 
» मैनी साधन बहु किया 
७ जैनी साधन मोक्ष हित 
9 जैनी जैन कमाइया 

» कबीर जैनी लोभिया १०३४ ५५३ 
» कबीर तीर्थक्लर जैनिके १०३६ हि 
१9 भई मुक्ति जेहि जैनिकी १०३७ ' 
99 ऋषभदेव जेहि बन रहे 9०देप्न | है 
५» जीम कमान वचन शर १०३९ | 
99 यहि छो बाणके लागते १०७४० |, 
» कीली कुत्ती ऋषभकी १०४० श्धफ 
» काली बिल्ली ऋषमको १०४१ १५९ 
, कबीर जैनीके हिये. १०४२ , ४? 
» काली कुत्ती० अनादि .१०४२ 
» कैंचीर बानी ऋषभको .१०४३ | १६२ 
५ कबीर चोरवा जैन घर १०४४ रैदरे 
५ ऋषम आदि जेते जैन १०४४ २१५४ 
»पेबीर जो पे मुक्ति होय १०४४ (द्प 
» जैनिकी मैय्या जैन घर १०४६ ९ 


र्ट्षद् 


१४७ 





पद्माड्ड | 
१७२(साखी)बेश्या ओ जैनी यती १०४७ 


# संयुक्त निर्णयसारादि पट सदूअन्थोंकी सूचीपत्र-- हैं 





विषय । पुष्ठाडु | 
५ मोल खरीदी मुण्डिया १०४८ 
, कबीर तीर्थज्लर जैनिके १०४८ 
५ मोक्ष मुख चुम्मन लगे १०४६ 
, साधन सब लावा लखे १०५० 


१७४७ + सेव्य-सेव्य सब कोइ कहें १०४९ 


५ केंबीर गुरु त्रिना सम्प्रदा १०५४ 
५ कत्रीर जो बेगुरमुखी १०४३ 
५ विधि निषेध दुइ बातमें १०४४ 
» विधि निषेघ० सकल १०५७४ 
» जैसे पूर्वी पोनसे, फल० १०४४ 
,» शान विचारत सकल० १०५६ 


४ ,, एक ब्रह्म अखण्ड जो १०४७ 
४ ,, मन बुद्धि वाणीकों कहे १०५७ 
४ , वेद नेति जेहि कहृत ह्‌ श्ण्पट 


» कर वाणीके पढ़े *** १०५० 
७9 कबीर मूग भरमकी नदी १०५४९ 
॥ कैंबीर मस्स्थलकों कु्वों १०६० 
9 प्रतित्रिम्ब जीवहि कहें. १०६२१ 


१ » जो यह जीव है नहीं १०६२ 


» अनादि सिद्ध जो कहत १०६२ 
» जोंठहरा अनादि जगत १०६६३ 
» गोरीपर इरदी चढ़ी १०६४७ 
» गोरी ते कारी भाई १०६६ 
» दिलरी गई देसन्दरे. १०५७५ 


हा न्‍्अइअडअनम ४ 





&: विषयानुक्रमरणिका वर्णन ह8 [ १७ | 
पद्माड़ू । विषय | पृष्ठाडु । 


पद्माड़ | विषय | पृष्ठाड़ | 
१६७(साखी) पन्द्रह तत्व स्थूल है १०६८ 
2६८ ,, कंत्रीर पद्धती रामकी १०६५ 
१६८५ ,, पारवती ब्रह्मानी अरू १०७० 
१७० » श्रह्म शब्दकों परिडतन १०७१ 
१७१ ,, जाना चाहे आतमा १०७१ 
, १७२ ,, कबीर एके आतमा १०७२ 
१७३ ,, जायतिरूपी देहमे,. १०ऊ३े 
१७४ ,, योगी बड़ा कि योग बड़ा १०७३ 
श्ड्पू 
१७६ 
१७ 
१७८ 
१७६ 
श्ट्टक 
श्प्र्‌ 
८२ 
श्द्ध३ 
श्ध्च 
श्थ्प 
२८६ 
१: 
श्द्य्र 
१८८ 
१९७ 
१९१ 


५ पाचतत्व ओ काल दिग १०७६ 
» मिमांसा बड़ा कि जे० १०७७ 
» सांख्य बड़ा कि कपिल १०७८ 
» जैमिनि कणाद श्री गो० १०७८ 
» नाम रूप चीन्हे नहीं १०७९ 
9 सन्धिक मात्रा मेल क० १०८० 
» ऊअबीर कतांके किये. १०८० 
» कैंबीर लोभमीके गावमे १०८१ 
» फेम इन्द्री जड़ वाक्य जो १०८२ 
» कर शब्दकों श्रथंकरी १०८३ 
» माया है जग तौनकी १०८७४ 
» जोवेकी माया आपदा १८८४ 
» कैंचीर लिड्र व स्थूलतन १०८५ 
» अतीर माया इंशकी १८६ 
» अ्रह्म जीब इंश्चर जगत १०८६ 


» दाता बड़ा कि दान बढ़ा १०७४ 













» स्थालीका पपिद् रट्त १०८७ 


१९२ (साखी) जाकी श्रेष्ठता पूर्वते १०८८ 
१९३ ,, कब्रीर अक्षर बोलते . १०८५ 
१९७ ,, अक्षर ओ निः्अ्क्षर हीं १०९० 
१९५ ,, कबीर यह श्वासा सहित १०९१ 
» निंदेवादि आचार्य सत्र १०९१ 
,» शेष जादि बल शेषके १०९२ 
, कैमीर नोखी नोनिया १०९३ 
» युग युग जो यह सम्प्रदा १०९४ 
» त्री व शद्भरी सम्प्रदा १०९५ 
» कत्रीर अ्रव्या इशकी १०६६ 
» अव्यागत जो विष्णुकी १०९७ 


» कबीर ओ महादेवकी १०९७ 
» ऊैबीर मोहिनी देखिके १०&८ 
» अव्याहत जो रामकी १०&& 
» पर ब्रह्म कृष्ण जो ११०० 
» ऊँचीर दश अवतारकी २१०० 
» चिंतवन करन जगतकी ११०१ 
» ऊँबीर कतो इंशकी._ ११०२ 
, काम बिगारे मक्तिकों ११०३ 
» कंचीर शद्भुर ओ व्यासको ११०४ 
» जो जो कछु श्रवण करे ११०५ 
» अवण मनन निदिध्यासन ११० ६ 
२५९७ ,, सुने गुने देखे कहै चीन्हे११०७ 
श४५ ,, परमेश्वर वर्णन करें. ११०८ 
२१६ ,, ब्रह्म जीव इश्वर जगत्‌ ११०८ 


२०६ 
२०७ 
श्थ्प्् 
२०& 
२१० 
२११ 
श्श्र 
२१३ 


[ १८ | 


& संयुक्त निर्णयसारादि घट सदझन्थोंकी सूचीपत्र-- ४ 





पद्माड्ड । विषय | इश्क | 
२१७(साखी)कबीर इन्दाके श्रापते ११०६ 
२४१८ ,, प्रतिमा दारु प्राणकी १११० 
२१६ ,, जेते रूप तिह लोकर्म ११११ 
» रुप पदाथ वस्तु गुण ११११ 
» फैबीर सूत काता करे, १११२ 
» ये केंबीर सत्सक्भति करू शृ१ १३ 
» जैसे परत बेनोरिया. १११४ 
» जैसे पाला भास होय. ११५५ 
७9 निनन्‍्दक ताको जानिये १११६ 
9 फेचीर केहरि सिंही १११७ 
» टैंक 'भ्रचम्सा देखिया १११८ 


» कबीर सुन्नत मुसलमानकी ? १४० 
दृष्टान्त वर्णन 
» जो हरम अल्लाह थी ११५३ 


4 २ क््ष कस क%क 


ररे२ 
र्डेरे 
२३४ 
२३४५ 


» कैंचीर हुकुम अल्लाहके ११२५ 
.» सोई हुकुम हरमकी ११२४ 
» मायाके गुण तीन हैं ११२६ 
» चपेमगिदुरनके बड़ेके ११२५७ 
इृशन्त वर्णन **” *** ११२७ 
७ जंगुण तीन प्रकारका ११३० 
» सैतगुण दुईं प्रकारका ११३० 
७ पमशुण दोय प्रकारका ११३१ 
» अह्य जीव० उपजे मनसे ११५३१ 


२३६ 
२३७ 
श्श्े८ 
२३६. 








» ऊँचीर छेनी शीतल भई१११& 
११२० रे 


७ फील ईलाही छोड़िके ११२७ २ 


पद्माडू । 
२४०(साखी) बिन दुलहाकी दुल ० ११५३२ 


२७१ 
र्ट२ 
२४३ 
२७४ 
२७५ 
२७४६ 
२४७ 
श्र 


विषय | पृष्ठाड़: | 
» जो जीव होता बिन्द ही ११३३- 
» ऊँचीर जेता साधना "““" ११३४७ 
» है साधन लावा लखे ११३५ 
» ऊँचीर शून्यको सेयके ११३६ 
5 जगत पदारथ जाहिको ११३६ 
, जग भासत सन्धिक किये११३७ 


» त्रेझादि सनकादि जो ११४८ 
» रोम नामकी ओपधी ११३९ 
» त्रेह्मा गुरु सुर असुरके ११४० 
» उसवासे जग ऊबरे *'* शश्छ्ृ१ 
५ बोले वाणी होत है *"* ११७१ 


/ 9» रान्धिकते सब्र इंशता ११४२ 


, नोहीं जगतका बीज है ११७३ 
» सबकी उतपति जीवसो ११४७ 
७» जीव निरादरको वचन ११४७५ 
» जीव बिना नहीं आतमा १९७६ 
» अआतमा ओ परमातमा ११४६ 
» इेश ब्रह्म परमातमा. ११४७ 
» केंबीर जाके वचनमें. शशछ८ 
» जीव अनादर जो कहै ११४० 


» ऊँचीर देह जीव बिनु. ११५४५ 
७ कऊंचीर सूनी सेजपर ११५१ 


, म्ग तृष्णाकों नीरलखि११५१ 


७ अक्षादि सनकादि जग ११५५ 





पद्माड | 


६४ विषयानुक्रमग्िका वर्णन कि 


विष्रय | पृष्ठाड । 


२६४(साखी) जेहि जल माहि बड़े. ११५७ 


२६६ 


नं श्र 
इक 
#7 


७ अंहा जगत दोंठ मास, ११५४ 
» बुद्ध परे सो आतमा १५१५६ 
» मेन बुद्धि वाणी श्रुति कहै १ १५६ 
» अंह्यादि सनकादिकों, १९५०७ 
» वेर्ण आश्रम गुण तीनि ११७४८ 
» कहे वेदान्त बनायके ११५७ 
» द्रश भई तीहूँ लोॉककी ९१६० 
» ऊँचीर आतम श्ानकी १२६० 
» चीन्हनको सो चीन्हे नहीं ११६१ 
» ज्यों गूँगेका गूड है. ११६२ 
» चतुर श्लोकी भागवत ११६३ 
» जो पूरब गुरु गूंग है. ११६४ 
» हिन्दू गुरु गूगा कहे ११६४ 
» गोयमगोय गुरु गे गकोी ११६४ 
» जो पैं गोयमगोय है. ११६६ 
» केंब्रीर गोयमगोय है. ११६६ 
» अंथ लगावे शब्दका ११६७ 
» कैंत्रीर परिडत अधूरिया ११६८ 
» परिडत अथ लगावहीं ११६८ 
७ कैंत्रीर अर्थ शब्दमें ***१५७० 
» थ्रैति कहे शब्द आ० ११७० 
, जेर जबर ओ पेश करि ११७१ 
७ कभीर मायने मतनके ११७२ 





पद्माड्ू | 


[ १६ | 


विषय | पृष्ठाड़ | 


२०७० (साखी) कंहहिं कब्रीर कहु० १९७७ 


२९१ 
२९२ 
२९३ 
२&४ 
२९८ 
२९६ 
२५९७ 
श्ण्प्र 
२०९९, 
३०० 


३०१ 
३०४ 
३०३ 


३०७४ 
३०५ 
३०६ 
३०७ 
श्रव्प्र 
३०९ 
३१० 
३११ 
३१२ 
३१३३ 


७५ मीयों मतन बढ़ावहीं ११७३ ६१४ 


» कतीर मायने मतनके ११७७ 
» कत्रीर मारी अल्लाहकी ११७ 


» अपनी बोली आपसी ११७६ 
$ कीरण लिज्ञ स्थूल जीव ११७७ 
» जीव ईशमें भेद बहु, ११७८ 
१ जाग्रत अव्याकृत बरण ११७८ 
,» केंत्रीर वेदान्ती कहत हैं १५७९ 
9 कैंत्रीर अबरण ची०न० है १८० 
» मायाकों दुइ अज्ञ है. ३१८० 
७» नित्य कहत हैं आतका ११८१ 
» वेत्वमसि पद तीन जो ११८२ 
» जैसे मनोराजमें, विविधि ११८३ 
» कैंत्रीर निगुरा नरनकोीं ६१८७ 
» जेता ज्ञान जग देखिये ११८५ 
५ जिम्या फिरै अनन्त गली ११८६ 
5 अशवक्र देवदत जो. १५१८७ 
५ पूरब दोऊ चैतन्य रहै ११८८ 
» प्र्टा साक्षी वर्णन करे ११८८ 
७» सकल आचार्य कहत हैं ११८& 
. कैंपीर द्रशके निरूपते ११६० 
» ऊँभीर साक्षीके निरूपने ११६१ 
७ पत्रीर व्यापकके निरूपते ११७१ 
» णी आचार्य छो शास्त्रके> १९२ 
७» कवीर व्यास वेदान्तम ११९३ 


[२० ]  # संयुक्त निर्शयसारादि घट सदअन्धोंकी सूचीपत्र-« है 





पद्याइ। विषय | पृष्ठाकू | 
३१५(साखी)मुखिया गौनी लक्षणा ११६४ 


३१६ 
३१७ 
३१८ 
३१९ 
२० 
३२१ 
३२५२ 
३२३ 
३२५७४ 
३२५ 
३२६ 
. ३२७ 
शेश्८ 
३२५९ 
३३० 
३३१ 
३३२ 
३३३ 
३३७ 

१४, 


पद्माडू । विपय | पृष्ठाड | 
३३६ (साखी) निर्बंचनी श्रद्वेत है १२१४ 
9 जचते ब्राह्मण जन्मिया ११६७५ [३३७ ,, यह सरस्वती शिरपर  शशश्श् 
» कबीर ज्ञान कृष्णकीगीता११६६ ३३८ ५ टेककर्म है बोवना १२५१६ 
» जगत सगाई त्यों लही ११६७ |३३& ,, ईसामसि जो कहत हो १२१७ 





'» छिनमाहीं जग सत्य करे ११९९ ३४० ,, नारी खुदाकी कौन थी १२१८ 


» अल-काल सबकोइ क० १२०० ६४१ ,, तत्त्व सहित जो खुदा है १२१६ 
» करत उपजा काल सोई १२०१ ३४२ ,, पाँच तत्त्व ये आदि हैं १२२० 
» जैहिते सत्र जग ऊपजा १२९०२ ३७३ ,, कहा वस्तु ये जीव है ! १२२१ 
के ब्रह्मेते जग ऊपजा १२०३ ३७४७ ,, कबीर मुक्ति बाये दहिने १२२२ 
” नेहा जगतका बीज है १२०४ ५५ ,, जमा अघटनिषटे नहीं १२२६ 
» चन्द्र सूर्य निज किर्णको १९०४ ७६ ,, जीव जमा सत्य साँच है १२२४ 
४ आवबार शब्दक (२०५ | ॥ प्रमाण, बीजक मूल साखो-- ११॥ 
४” हर गगतकी (२०६ | जो जानहु जग जीवना०.. १२६४ 
» फीरण ईश्वर अनीह० १५०७ [ टीकाकार कृत मन्‍्थ समात्तिका 


१४ जगत पदारथ बूकते १२०८ बस गी शे किक लक हैं। 

9 कबीर मोह 

५ कबीर, अ कहें कम (१। ८ दोहा) श्रीकत्रीरपरिचय १२२६ 
हि साधू ऐसा चाहिये *** १२५१० | (&। २१ दोहा) पारख परिचय १२५५७ 
७ जाननको कहै आतमा १२१२ (२२ | २६ दोहा) भीलालसाहेब१२२८ 
» फोर बेंगके मारते १२११२ | ६8 ॥ इति श्रीकत्रीरपरिचय सासती 


» मीया तीन प्रकारकी १५१७ ग्रन्थ; समाप्त: ॥ ५१ ।॥ # ॥ 


"3-नन-नसनन->-कन कमाते न नमन «५५ >जल> कक. 


॥ # || अथ एकादश शब्द, पृष्ठ ग्रन्थः प्रारम्भ: ॥ ६ ॥ # ॥ 


पद्माड्ड । विषय | पृष्ठाड़ | 
॥ टीकाकारक्ृत मज्नलाचरणम-- ॥ 
(१-७ साखी) श्रीकबीर पारखी० १५२& 


पद्मयाक् । विषय।. पृष्ठाड । 
( ५-१७ साखी ) गुद दयाल० १२३० 
(१८-२० साखी) मायाप्रकृति, १२३१ 








&8 विषयानुक्रमंणिका वर्णन [२१ ] 
पद्माड् । विषय । पृष्ठाडु । | पद्याडू | विषय । पृष्ठाडु: | 
क्रय मूल ग्रन्थः ग्यारह शब्द प्रारम्भग॥ | ६. याजशवल्क्य १२६२ 
६ के !मोहिंकही समु० १२३१ | ७. जनक “* १२६३ 

हल बल के सर लक हर 
२. कच्छुप ( कूमें ) श्रवतार श्रेडे३ | ग् दा 
३. वराह अवतार 55 श्रइ३ | कि १२६४ 
४. इसिह अवतार *** १५३३ ११. की शरद 
५. वामन अवतार १२३७ १२. पुनि अगस्ति रश्देप 
६. परशुराम अवतार *** १२३७ कं लक मद 
७. राम अवतार १्श३७छ | गोतम.. ४” १५६६ 
८. कृष्ण अवतार १५३५ | १५- लोमश *** शश६ृ६ 
&. बोद्ध श्रवतार १२५३५ | १५- वालमीक मुनि १२६७ 
११. जगत आदि अवतार ** १५४० | १४७. भारद्वाज मुनि १२५६६ 
१३, दश चोतीस जगतमे जन्में १९७१ | १८. गरुड़ १५६६ . 
२२. कहृहिं कवीर कोई नहिं चौन्है! २७७ | ९. काक मुशुण्डि_ /” १२६५ 
२.शब्द-परिडत [ संशय गाठि न.१२७७ | २०- श्ुव ““ शशछर 
[ चोपाई १ से १६ तक है। ] २१. प्रहलाद १२७२ 
८. विश्वरूप भगवान मयो० १२५१ | ९ कश्यप १२७३ 
१६. कहहिं कब्रीर समुक्तिकहु० १५५७ | *ै४- आ्राश्रम वर्ण चारि घट० १२७५ 


३.शब्द-सन्‍्तो ! साखी सब कोइ० १२५७ 
[ चोपाई १ से २० तक है। ] 


१, सनकादिक 

२. वशिष्ठ 

३. व्यास मुनि 

8. नारद 

धू, शुकमुनि ज्ञानी 


कक ओ 


२२६७० 
१२६० 
श्र्द१्‌ 
श्श्द्र्‌ 
१५६० 


२०, 


कहहिं कब्नीर साखी शब्द० १५७७ 


७. शब्द-सन्तो ! कर्म न चीन्है१२७: 
[ चोपाई १ से श६ तक है। ) | 
८. कताके गले कृतम फॉसी० १२८२ 
१६. कहहिं कबीर परिडत ओऔो० १२८६ 
७ शब्द-सन्तो ! जैनीको श्रम. १२८५५ 
[ चौपाई १ से ३० तक हैं। ) 


[ २२ ] संयुक्त निर्णयसारादि घट सदूध्रन्थोकी सूचीपत्र॒-- विषयानुक्रमणिका वर्णन 


पद्माड्ड । विषय । 
१५. सती देह दुःख पलमें त्यागेश२६४ 
३०, कहहिं कबीर सो ठर्ग चीन्हे १६०२ 
६. शब्द-सन्तों ! प्रेरक सबको, १३०३ 

[ ज्ौपाई १ से २० तक है| ] 
१०, बिना भगकी परी पुरातम, १३०८ 
२०. कहहिं कब्रीर परी कन खीदे १३१७ 
७, शब्द-सन्तों |! शब्द न साथै, १३१५ 

: [ चौपाई १ से श्र तक है। ] 
&, मुसलेकी बेपीर साचना. १३९४ 
८. कहहिं कबीर कोई सन्त. १३२७ 
८. शब्द-सन्‍्तों ! मुक्ति यही० २३२४ 

[ चोपाई १ से १२ तक है। |] 
६, काहेको यह काम क्रोधको, १शश८ 


१२, मरे मरे मुक्ति गावै सब. १३३३ 


६, शब्द-सन्तो ! राम कहै० १३३७४ 
[ चोपाई १ से & तक है। ] 
४. गावे बचे सन्ध्या तपेण, १३३७ 
&, कहहिं कबीर सुनो हो !. १३४० 
१०, शब्द-सन्तों ! बीबी बढ़ी० १३७० 
[ चोपाईं १ से २२ तक है | | 


पृष्ठाड़ । | पद्माड्ड । 


विषय | पृष्ठाह् । 

११, एक पाद बीजी जो पादी. १३४६ 

२२. दास कबीरके पाद बटोरत, १३५१० 

११, शब्द-हंसा परत शब्द० १श५२ 
[ चोपाई १ से १६ तक है | ] 

८. इन्द्रासन सुखासन लीन्हा, १३४५७ 
१६, जिन्‍्ह गुरु मिले तिन्हद०. १३४६३ 
[ सब्र चौपाई संख्या २०१ तक है | ] 

॥ टीकाकारकृत अन्त सदगुर स्तुति- ।! 
[ सोरठा हे, साखी ४ से ४५ तक है । 
( ५ सोरठा ) न्‍्दोंपद त्रय बार १३९७ 
(११ साखी) पूरण हंस सनन्‍्तीष ० १३६५ 
(२३ साखी) मत मतान्तर ब्रोध० १३६६ 
( ३५ साखी ) गुरुमक्ति करना, १३६७ 
(४७ साखी) पढ़िये गुनिये सन्‍त ! १३६७ . 
( ४८ साखी ) सदशुरुके गुण, १४६८ 
( ५५४ साखी ) रामलरूप पारस १३६६८ 


॥%॥ इति एकादश दाद्य भ्रन्थः 
समाप्त ॥ ६ ॥ #&॥ 


॥ $ ॥ इति श्रीसंयुक्त निर्णयसारादि षट्‌ सद्प्रन्थोंकी सूचीपत्र-- 
विषयाजुक्रमणिका वर्णन पद्याह्ञ सहित सम्पूर्णम्‌ समाप्तम्‌ ॥ #& ॥ 
. ॥ & ॥ श्रीसद्गुरों अर्पंणमस्तु ![॥ & ॥ 


#८०्घट+भ००००००थ व्यापक कक कैप रा आिलेश 2० किक ककत्भतक्‍लक++» ना 


॥ & ॥ श्रीसद्गुरवे नमः ।। #& ।॥। 
( आदर मूल सब शिगेमणि परमाउचार््य सदगुरु बन्दीछोर स्वयं अनुभवी 
/ प्रथम पारखबोध प्रकाश श्रीकचीरसाहेबजीके सच्चे नेष्ठिक अनुयायी, 
मूल बीजकफ्रे--- पारखबोध दशक टीकाकार, बुरहानपुर-- 
नागमिरी कब्रीरपन्‍्थ गद्दीके प्रथम आचाय्ये पृज्यपाद 
पारखनिष्ठ सदशुरु श्रीपूरणसाहेबजीके सिद्धान्त अनुसार: 
इस ग्रन्थमें. श्रन्तिम निर्णाय-सिद्धान्त 
द्रशाया गया है। ) 
॥ # ॥ दयागुरुकी ॥ # ॥ 


॥ अथ लिख्यते संयुक्त निर्णयसारादि पट ग्न्यः ॥ 


परमपारखी परमपूज्य पारखनिष्ठ इप्ठ सदगुरू सत्यसिद्धान्त 
प्रकाद्यक प्रथमाउचाय्य॑वर्य साधु शिरोमणि-- 


श्रीपूरणसाहेब विरचित-- 
निणयमार नामक प्रथम ग्रन्थ प्रारम्भः ॥ १॥ 


[ पारखसिद्धान्त दर्शिनी भ्रम विध्यंशिनी सरल टीका सहित | | 


॥ टीकाकार कृत मज्लाचरण--भ्रीसद्गुरुस्तुति ॥ 
॥ #% । साखी।-- ॥| # ॥ 
प्रखरूप कबीर गुरु ! पूरण ग्रथमाव्चाय्य ।। 
रामस्वरूप बन्दन करों | सार बोध हिय घाये ॥ १॥ 
सं० नि० पटू० १-- 





च्ननमीं 


२] संयुक्त निर्ययसारादि षद ग्रन्थः । [ निर्शयतार-- 





ज्ञान ध्यान साधु सकल | पारखी वर शिर मोर ॥ 
रामस्वरूप पारख स्थिति | सोई मुक्तिकों ठौर॥२॥ 
बन्दीछोर कबीर प्रथ्ञु ! पारख प्रगट जेगमाहिं ॥ 
श्रीशुरु प्रणसाहेब ! कियो प्रचार सो ताहिं॥ ३ ॥ 
|| # || छन्‍्दः--( सववेया ) | # ॥ 
करि याद बड़ उपकारको । त्रय बन्दगी गुरु चरणमें ॥ 
त्रयताप जन्मति शमन हो । यहि हेतु हूँ प्रश्भु शरणमें ॥ 
संशय निवारण तरण तारण | हंस पारखी घरणमें ॥ 
रामस्वरूप हो काम सब विधि । सतसद्भ निष्ठा परणमें ॥ ४ ॥ 
॥ # ॥ छन्दः-- ॥ # ॥ 
भेद बताये जमा खचेके | बन्ध मुक्ति बतलाय दिये ॥ 
सार असार लखाकर जनको । मिथ्या भर मिटाय दिये ॥ 
आदि मध्य पुनि अन्त ठिकाना । एक-एक परखाय दिये॥ 
रामस्वरूप जो गये शरणमें । सदूगुरु तिन्‍्हें अपनाय लिये ॥ ५॥ 
॥ # |। छन्‍्दः-- ॥ # ॥| 

निज-पर सकल सिद्धान्तको । चुनि सार निर्णय सो कियो ॥ 
मानन्दि धोखा भ्रम लखाकर | जीव सत ठंहरा दियो ॥ 
योग भक्ति ज्ञानमें | विज्ञान कर्म भठका कियो ॥ 
ब्रक्ष भ्रम बिलंगायके | पारख रामस्वरूप दियो ॥६॥ 


ग्रन्थः है | पारख सिद्धान्त द्शिनी भ्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित।. [ हे 





॥ # || चोपाई:--- ॥ # ॥ 
काल कराल कीन्ह बहुजाला । फेल फेलाय गड़ायो भाला ॥ ७॥ 
सी उरमें शाल्यो बहुमाँती । बिनु चीन्हे व्याकुल दिन राती | ८ ॥ 
खानि वाणिके फन्‍्दा भारी । पारख बिन अरुके नर-नारी ॥ ६॥ 
जो जन गुरुसे लखे ते छूटे । माया मोह कि फनन्‍्दा टूटे ॥१०॥ 
रामस्वरूप जो पारख पाये । सो निज पदमें स्थिति ठहराये ॥१ १॥ 

॥ # || सोरठा।--- ॥ # ॥ 
तत्वमसि त्र4थ4ः फन्‍्द | काल सन्धि काँर सोई॥ 
परख मिटाय स्वच्छन्द | पाराखि सदगुरुने कियो ॥१२॥ 
गुरु निर्णयके सार। ग्रन्थ रच्यो गरु पूरण॥ 
भ्रम मानन्दि संहार | सारशब्द यथार्थ कही ॥१३॥ 
बीजक वित्त बताय । सोई निणयसारमें ॥ 
भेद सकू दरशाय । रचि पदमें संग्रह कियो ॥१४॥ 
साहेब कबीर समान | बोघवान प्रण  भये॥ 


सत्यमता प्रमान | गुरु अधिकारी पारखी ॥१४॥ 
॥ % ॥ दोहाः-- ॥ #॥ 


निर्णयसार यहि ग्रन्थमें। है सब मतनके सार॥ 
निणेयसे बिलछान करी। सार मता परचार ॥१६॥ 
जीव जमा ठहरायके | और खर्च निरधार ॥ 
खर्च सबे बिलगाय करे | बाकी स्थिति ठहार ॥१७॥ 


४8] संयुक्त निर्णयसारादि घट अन्य |... निर्णयसार-- 


तत्वमसि त्रय जालमें | समान विशेष दो भाग ॥ 
ज्ञान अज्ञान विज्ञानकी | कहि युग लक्ष विभाग ॥१८॥। 
अवशिष्ठ पारतख भूमिका | सो सब दिये बताय॥ 
रामस्वरूप अमोल निधि ग्रन्थ रत्न प्रगटाय ॥१६॥ 
बीजक टीका पूर्व यही। ग्रन्थ बनायो सार ॥ 
पारख ज्ञान प्रकाश करि। ध्वंस कियो अन्यार ॥२०॥ 
बुरहानपुर यहि नगरमें | नागमिरी शुभ स्थान ॥ 
नदि तट कुटिया बैठिके। ग्रन्थ यही. निरमान ॥२१॥ 
त्रीजा पुनि यहिं पूण कियो । हमरे प्रथमाउचाय ॥ 
सदगुरु पूरणसाहेब | पारख ज्ञान विस्तायें ॥२२॥ 
तबसे अबतक समयमें | पीढ़ी सात खपान ॥| 
रामस्वरूपदास .. अब | गुरु गुण गाऊँ ज्ञान ॥रशा। 
परख सिद्धान्त दर्शिनी | श्रम ध्वंशिनी परचणड ॥ 
टीका . सरल यामें करूँ | छिन्न-भिन्न.. पाखण्ड ॥२४॥ 
मेष बोध. दाता गुरु|साधु परख समाज ॥ 
त्रय बन्दगी श्रद्धा सहित | पूण करो मर काज ॥२५॥ 
युग सहखस्न वसु सम्बत । जेष्ठ शुक्ल द्वादश तिथी॥ 
एक नो पश्च एक सन्‌ | जून शनि शुरू सोरह मिती ॥२६॥ 


| # ॥ इति टीकाकार कृत मद्जलाचरणम्‌ समाप्तम ॥ # ॥ 








-अन्थ+ १ ] पारख सिद्धान्त दर्शिनी भ्रम विध्यंशिनी सरल टीका सहित॥।.. [५ 





॥ %*॥ ग्रन्थकर्ताकृत मड़लाचरण ॥ ३६ ॥ 


दोहाः- बन्दनिये गुंस॒ परखको | बार बार कर जोर ॥ 
दया करण संशय हरण। सन्तरूप प्रभु तोर ! ॥१॥ 


टीकाः-- सद्ग़ुरू श्रीपूरणसाहेब निर्णयसार अन्थको प्रारम्भ 
करते हुये सर्व प्रथम सहुरुके बन्दनामें उपरोक्त दोहा लिखे हें। 
वस्तुनिर्देश, नमस्कार ओर आशीर्वादरूपसे तीन प्रकारके महझुराचरण 
होते हैं। उसमें यहापर नमस्कार या बन्दनारूपमें मजह़लाचरणका 
प्रयोग हुआ है। तहाँ कहते हैं कि-- मैं प्रारम्भमें अपने इश्वेवको 
श्रद्धा-भक्तिपू्वेंक शिर नमायके बन्दना करता हूँ ! किनको कि-- गुरु 
परखको ८ जो, गु ८ तमरूप अज्ञान, अविद्या-अन्धकारको मिटानेके 
_. लिये, रू सूययके प्रकाशके समान तीब पारख ज्ञानका प्रकाश करके 
हृदयगत अबोधको सर्वथा मिटा देनेवाले ऐसे पारख प्रकाशी 
बन्दीछोर सहुरुको मैं विनयपूर्वक दोनों हाथोंको जोड़कर बारम्बार 
चरणोॉमे शिर झुकायके, बन्दना 5 साष्टाज्ञ दण्डवत्‌ वा त्रिबार “साहेब 
बन्दगी” करता हूँ ! उक्त पदमे दो दफे बार-बार आया है, सो उसका 
माने वा मतलब ऐसा है कि-प्रथम तो मैं पारखी सहुरुके चरण 
कमछोमे प्रत्यक्ष देहसे स्थूल कर्तव्य भावसे ही बन्दना करता हैं। 
फिर बोध होनेके अनन्तर पारख पदके श्रेष्ठताको मानके सूक्ष्म 
देहरूप भन-अन्तःकरणसे गुरूपद पारखकी बन्दना करता हुआ 
घन्यवाद मानता हूँ ! क्योंकि, सहुरुने काल, सन्धि, झाई ,तत्त्वमसि, 


६ ] संयुक्त निर्ययसारादि षटअन्यः । [ निर्शयसार -+- 





भास, अध्यास, अनुमान, करपना, खानी-वाणी इत्यादि विकट 
जालोंकी सम्पूर्ण कसर-खोटोंको परखायके छुड़ाय दिये हैं, और निज 
पारख खरूपकी स्थितिमें मुझ जीवको कायम कर दिये है। इसवास्ते, 
बार-बार ८ द्नि-प्रतिदिन बराबर तन, मन, वचनोंकों एकऋग्र 
करके करजोरके निज्ञ कर्तव्यको गुरुमागंमे छगा करके इसी नर 
जन्ममें सब भवबन्धनोंले छूट जानेके लिये अब में गुरुपद पारखको 
श्रेष्ठ समझकर दो-बार या त्रय-बार बोधदाता श्रीसहुरुररेबको 
बन्दना, नमस्कार या 'साहेब बन्द्गी' करता हूँ ! हे प्रश्न! आपके सत्‌- 
शिक्षाकों में दोनों हाथोंको ज्ञोड़के शिरोधाय करता हूँ! बार-बार 
हृदयक्षम करके स्मरण करता जाता हूँ । आप तो दयाके सागर हो ! 
दया करके हमारे सब संशय, दुविधा, भ्रम, धोखादि विकारोंको 
हरण करनेवाले हो ! ओर अभीतक अश्रमकों हदरण भी कर लिये हो ! 
और जो कुछ भी सन्देह बाकी है, उसे भी दया-दृष्टि करके हरण कर 
दीजिये ! हे प्रभो ! आपकी खरूप शान्त-शीतल ख़ुखदाई है। तन, 
मन, वचन, इन्द्रियोंकों खबद्य करके दमन-शमन करके शान्त किये 
हुये साधु भेषधारी आप सच्चे त्यागी-विरागी दो ! निञ्-पर दयाको 
पूर्णतासे पालन करनेवाले शरणागत रक्षक, सत्य-शिक्षक, पारख--- 
बोधदाता आप हो ! अद्दैतुकी दया करके जिज्ञास्लुके सब संशयोंको 
हरण करनेवाले ऐसे आप साधुरूपमें श्रेष्ठ सहुरु हो! इस प्रकार 
आपके ही कृपासे हमने भी अब आपको पहिचान पाये हैं ॥ १ ॥ 


दोहा।-- बन्दीछोर कृपाल ग्रश्चु !। विप्त विनाशक नाम || 
अशरंण शरण बन्दों चरण | सब विधि मकृुरुघाम ॥ २॥ 


ग्रन्यः १ ] पारख सिद्धान्त दर्शिनी भ्रम विध्यंशिनी सरल टीका सहित। [७ 





टीकाः--- सहुरु श्रीप्रणसाहेब कहते हैंः-- हे बन्दीछोर ! कृपालु 
प्रभो | आपके खिवाय हमारे महाबन्धनोंको छुड़ानेवाले और दूसरे कोई 
नहीं हैं। हमने अच्छी तरहसे सब तरफ देख लिया, आप ही एक 
बन्धन छुड़ानेवाले पारखी सत्पुरुष हो । जो कोई मुमुश्षु मनुष्य 
आपके दरणमें आते है, उनपर आप अत्यन्त कृपालु होकर दया करके 
यथार्थ सत्य निर्णयसे साराखारको लेखायकर खानी-वाणीके सब 
ज्ञालोको एक-एक करके दिखलायके उस बन्धनरूप जालाँसे जीवोको 
छुड़ाकर जन्म-मरणादिसे मुक्त करनेवाले हो, ऐसे आप कछृपालु 
बन्दीछोर हम लोगोंके मालिक 5 खामी या प्रभू हो! ओर आपका शुभ 
नाम भी समस्त मुक्ति-माग के विश्न उपाधियांको विनाश करनेवाला 
है। अर्थात्‌, सहुरु नाम > यह सत्य पारख बोधका लक्षांश प्रगट 
करता है | जब सारदब्द टकसारका यथार्थ बोध हो जाता है, तब 
: डंस जीवको मुक्तिके लिये होनेवाला समस्त विच्न 5 रुकावट, अन्तराय, 
खण्ड-बण्ड, उपाधि, झंझट इत्यादि विकार सब विनाश हो जाते 
हैं। इसवास्ते सहरुकी नाम पारख बोधको विश्न विनाशक कहते 
हैँ | और, अद्ारण 5 उसको कहते हैं कि, कोई नरजीव महापातकी मया 
है, इसवास्ते तीन छोक ८ योगी, शानी, भक्तोंमे भी उसे शरण लेके 
बचानेचाले कोई नहीं होते हैं। अतए्व वह असहाय, शरण, रक्षा रहित 
होके मारा-मारा जहा-तहां डोला करता है। ऐसे नरजीव भी यदि 
पारखी सहुरुके शरणमें आके दढ़-प्रतिश होके कतव्यका सुधार कर 
खत शिक्षाको घारण करेंगे, तो उनकी भी शुभ-स्ंकार टिकनेसे 
सुगति हो जायगी। ऐसे अशरणको भी शरण ले करके रक्षा करनेवाले 
हे प्रभो ! मैं सब विनम्न श्रद्धायुक्त भक्ति-भावले आपके पवित्र चरण 


८ ] धंयुक्त निए|यसारादि षट्‌ ग्रन्थः | [ निर्शयसार--- 
लि मनलअब आम ३ मनन ाााााआआआआआआ॥७७ल्‍७७४७७७७८्ए्ल्‍७/७७७॥७७॥७७८"शेशआशशशआशआआआ॥आआआशएशशशएए हे 
कमलॉको था शुभ आचरणको वा गुरुपदकों या पारखपदको 


भीतर-बाहरसे झुक-झुक करके शिर नमायके बन्दना करता हूँ! 
च्रयबार साहेब बन्दगी करता हूँ ! आप खब प्रकारसे मज्नलके धाम न॑ 
पुण्यक्षेत्र, कल्याणके भूमिका, साक्षात्‌ जीवन्मुक्त मवनमें विराजमान 
हो । शरणागत जीवोंको भी खरूपबोध रूखाकरके मद्डल्मय मुक्त 
कर देनेवाले हो, हे प्रभो | कृपा करके अब आप मुझे भी सब 
बन्धनोंसे छुड़ाइये । सत्य बोध देके मेरे सब विध्वोंकों भी विनाश 
कर दीजिये । सब प्रकारसे आपके पारखपद' मडुलका धाम है । मुझ 
अशरणको अब अपने शरणमें लेकर उस घाममे विश्राम कराइये ! 
में आपको बारस्वार बन्दना करता हूँ |[॥ इस प्रकारसे मडलरूप शुभ 
आचरण करके अनुयायी छोगोंको अनुऋरणीय पथ-प्रदर्शान कर इस 
तरहसे प्रारम्भमे गुरुस्तुति विनय करके कार्य शुरू करना चाहिये । 
तभी शुभ कार्य अच्छी तरहसे निर्विघ्च समाप्त हो जायगा। यह चतला- 
कर ग्रन्थकर्ताने पूर्वोक्त रीतिसे इस्र ग्रन्थमें मजझलाचरण सम्पन्न 
किये हैं । सो उसके भावार्थ भी यहाँपर पूर्ण हो गया है। अब यहाँसे 
ग्रन्थ प्रारम्भ होता है, ऐसा जानिये |! ॥ २॥ 


॥ ##॥ अथ ग्रन्थोत्थानम्‌ ॥ हैह॥ 
॥ चोपाई--मण्डल भाग--१ ॥ चो० १ से ६ तक है ॥ 
१, शरण शरण कबीर क्ृपाला ! भक्त सहायक दीनदयाला !॥३॥ 
टीकाः-- सहुरु श्रीपूरणसाहेब कहते हैंः-- हे बन्दोछार ! 
 पारख खवरूप श्रीकबीरसाहेब ! आप कृपालु दयाके सागर, आला 
अच्छे प्रथम दर्जंकी खुखधाम, जीवन्मुक्त स्थितिमें विश्ञाम किये हुए 
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हो ! आपके शरणमें जो कोई मनुष्य सद्भावसे जाते है, उन्हें भी 
“ अपने समान निर्वन्ध सुखी कर देते हो। इस बारेमें आपने सय॑ 
इंढ़तापूर्वक निज मुखले बीज़कम कहे भी हो किः-- 


साखीः--“जो तू चाहे मुझको | छाड़ सकलकी आश॥ 
मुझ ही ऐसा होय रहो । सब सुख तेरे पास ॥” 
| बीजक, साखी र६८॥ 
साखीः-- “बहु बन्धनसे बॉँधिया । एक विचारा जीव | ॥ 
की बल छूटे आपने । कीरे छुड़ाबे पीव !॥” 
॥ बीजक, साखी २११॥ 
“गुरुकी दया साधुको सड्गति | निकरि आवब यहि द्वार ॥” 
॥ बीजक, साखी ३०४ ॥ 
.._यही सत्य चचनोंकों हृदयज्ञमकर स्मरण करके में आपके दयाके 
भिशक्षुक आपके द्वारमे आके शरणमे पड़ा हूँ । यद्यपि आपके पर्खानेसे. 
अब मेंने सब तरफके आश्वारूप आसक्तिको छोड़ दिया हूँ। तथापि, 
यह एक विचारा जीव वहुत ही कठिन बन्धनोंम बँधा है। अपने. 
बलसे छूटनेकी शक्ति मुझमें नहीं है। आप ही एक ऐसे महापुरुष 
हो, जो सख्॒य॑ शक्ति वा मिज बलसे समस्त मोटी-झीनी कार जालोंसे 
छूटके मुक्त हो गये हो। ऐसे आपके समान खय॑ पारख दृष्टि प्राप्त करके 
मुक्त दोनेबाले और कोई है नहीं ओर कोई ऐसे हुए हो, सो मुझे ज्ञात 
नहीं है । अतएव यहाँ सरा मार्ग--पारखी सहुरुके शरणागत होना, 


१० ] संयुक्त निर्णयसारादि पद अन्यः । [ निर्शयसार--- 


पलक टन कर डरने 
इसीको मैंने पकड़ा हूँ । हे प्रभो! अब में बारस्वार गुरुपदके ही शरण 
हूँ ! शरण हूँ ! चयबार गुरु चरणके शरण हूँ ! इस तरह बाह्य स्थूल 
देहसे काया वीर कबीर खरूप श्रीसहरुके चरण कमलोंकी शरण 
ग्रहण करता हूँ! और मन-वचनसे भी पारख गुरू शानके शरण 
वा आश्रय पकड़ता हूँ । इसीको सूचना करके बतानेके लिये “शरण 
' शरण कबीर कृपाला”-- इसका प्रयोग किया गया है। संक्षेपतः हे रपाल्लु 
श्रीकबीरसाहेब सहुरु ! आपके गुरुपदम ही में शरण हूँ! शरण 
हूँ! मेरे रक्षा कीजिये ! हे दीनद्याडो ! निञज्ञ शरणागत, भक्त 
शिष्य-सेवकोके आप सब प्रकारसे सहायक मुक्तिके दाता आधार 
होते हो। अतएूव मेरे लिये भी बैसे हो आप सहायक होइये ! और 
संसारी अबोध श्रमिक भक्त जन नाना प्रकारसे खानी-वाणियोंके 
बहुत भावनाओंमे पड़े हुए गुरुवा लोगोंकी और जड़ मूर्तियोंकी सेवा, 
अर्चा, पूजादि करके कल्पित ईश्वरादिकी मानन्दी पकड़-पकड़के भक्त 
कहलायके भूल रहे हैं । यदि ऐसे भूले हुये भक्त-वर्ग भी जब पारखी 
भ्रीसहुरुके शरणमे आ जाते है, तो उन्हें दीन, हीन, मलढीन, गरीब 
जीव जानके उनपर भी दयादृष्टि करके पारखबोध देनेमें प्रभु सहायक 
हो जाते हैं। ऐसे आप दीन-दयालु भक्त-सहायक, महामहीम 
सड्डुरु हो !॥ ३॥ 
२, जीव उद्भारण नाम तुम्हारा । याहिते आपु सन्त तन घारा ॥४॥ 
'टीका+-- श्री प्रणसाहेब कहते हैं;।-- और अनादिकालके संसारमें 
सब जीव जड़ाध्यासी होके भवबन्धनोंमे बद्ध होकर आवागमनोंके 
महा चक्रमें घुम-फिर रहे हैं । खानी-वाणियोंके भचधारोमे बहे ही जा 
रहे हैं। ऐसे जिशासु नरजोवाको शरणमें लेके खुटढ़ पारस्त जद्दाअमें 
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न मम  स 
बैठा करके भव पार उतारके मुक्ति स्थितिमें ले जानेवाले आप 
महान कर्णघार हो ! आपका नाम कहिये सत्य निर्णय गुरुमुख 
सारशब्द पारखबोध जीवोंको भवधारसे उद्धार करनेवाला है, 
स्वरूप स्थितिमें ठहरानेवाला है। अतणव जीवोद्धारक ! वन्दीछोर ! 
यह आपकी शुभ नाम भी सार्थक है, पूर्णतः अर्थ घटित होनेसे सत्य 
है। इसीवास्ते निज-पर हित-कल्याणके लिये ही आपने पारखी 
सन्‍तोंको शोभा देनेवाला त्यागी साथुका भेष, हंसरहनी, रहस्य, सहडुण 
जीवन्मुक्तिकी ठहरावके लिये भीतर-बाहरसे भल्ती-भाति तन- 
मनादिकोंमें रहनी धारण किये हो ! ओर नरबेह' घारियोंकों साधु 
बनाय, रहनी रखनेके उपदेश देते हो । तहा ग्रहस्थ जीवनसे मुक्ति 
हो नहीं सकती है, घर-ग्रहस्थीमें खट-पट, महान उपाधि सदा छगी 
ही रहती है। विषयादशक्ति बनी ही रहती है । इस हारूतमें मुक्ति प्राप्त 
करना सस्मव नहीं है। ऐसा यथार्थ हेतुको देखकर रागको बन्धनका 
कारण-घर ठहृराकर इंसीलिये आपने उसे परित्याग करके तनमें, 
सन्त 5 साधु पारखीके शुद्ध भेष, त्याग-चैराग्यके चिन्ह ग्रुण लक्षणोंको 
सर्वाज्न सस्पूर्ण घारण किये हो। और निज अलुयायी लोगांको भी 
वैसे ही सच्चा त्यागी साधु भेष घारण करनेके लिये आप कह रहे 
हो! शिक्ता दे रहे हो | खयं सहुरु श्रीकबीरसाहेबने इस बारेमे 

बीजकम कहा है, सुनिये+-- 


साखीः- साधु होना चाहिये | पका होयके खेल ॥ 


कचा सरसों पेरिके | खरी भया नहिं तेल ॥” 
॥| बीजक, साखी २८० ॥! 


१५] संयुक्त निर्णयसारादि घट ग्रन्थः | [ निर्णशयसार -- 


-- अर्थात्‌ संसारमं विषय भोगते हुए कोई भी मुक्त हो सकते 
नहीं । मुक्ति प्राप्तिके इच्छुक पुरुषोंने साधु तो अवश्य होना हीं 
चाहिये। परन्तु टकसारी, सत्यन्यायी पारखी गुरु द्वारा ही प्रदत्त 
शुभ सेष लेना चाहिये। ओर सहुण, रहनी बोध-विचारमे पक्का 
होयके सत्सड़के खेलमें बर्तना चाहिये। तभी पूरा लाभ मिलेगी। 
नहीं तो कच्चा सरसों पेरनेवालेकी जैसी गति होती है, न तल हीं” 
डसमेंसे निकलती है और न खली ही होती है, तो सब प्रयक्ष व्यर्थ ही हो 
जाती है। तैसे ही मनमुखी छोगोंकी भी दु्दंशा ही होती है। वे न साधु 
ही होते हैं और न ग्रहस्थिमें ही ठीकसे रहते हैं। अधबीचके ठग, 
'पाखण्डी, धूर्त होके फिरते हैं। ऐसा कभी करना न चाहिये, इत्यादि 
खत-शिक्षा देकर आपने, याहिते ८ इसीसे देह रहेतक साधुका त्याग- 
भेष सहुणादि धारण किये थे | सोईं परम्परा पारखी सन्‍्तोंमे आजतक 

चला ही आ रहा है। सो ऐसे आप जीवॉके सच्चे उद्धारक हो ! ॥४॥ 


३, काल जालके फन्‍्दा भारी | मेटि कियेहु निज दास सुखारी ॥ ५॥ 


टीकाः-- भ्रोपूरणसाहेब कहते हेँ:--- ओर इस जगतमें जीवॉको 
फँसानेवाले कालके महाजालका फन्‍दा जबरदस्त बड़ा भारी 
फैलाबा हो रहा है। इधर खानीमे कालरूप सख्तरियोंक्रे सस्वन्धले 
पुत्र, बन्धु, बान्धव, धन, घर इत्यादि खानी जालोके फनन्‍्दा, अस्झावनी 
बड़ा दूरतक फैला हुआ है । उसमें नाना भारसे जीव दे 
पड़े हैं। उससे निकलना अत्यन्त कठिन हो गया है। ओर कोई 
किसी तरह निकला भी तो उधर वाणीमे काल बने हुए गुरुवा 
छोगोंके गाकू +महाजालोंमे फैसके भक्ति, योग, शानादिमें जहँड़ाय 
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जाते हैं। दश्शों दिशामें चाणी फन्‍्दाँका विस्तार कर रखे हैं। 
उससे निकलना बड़ा कठिनाइके काम है। क्योंकि, तीसरा मनरूपी 
कालने जीवको घेर-घारके उन्‍्हों जाल-फाँसोमें. फँसाके रोक 
रखा है। जालोंका विस्तार अति भारी है। आप ही एक परम 
पुरुषार्थी समर्थ सत्पुरुष हो, जो कि, खयं काल ज्ञालोंसे निकलके:' 
मुक्ति मार्गकको साफ कर लिये हो, अपने मण्डल्ूमें खतत्य मुक्ति 
क्षेत्र स्थापित कर-करा लिये हो! ओर जो कोई मुमुक्षु नरजीवः 
दासातन भावसे आपके शरणको ग्रहण करते हैं। ऐसे निञ्दास ८ 
सत शिष्योंको काल जाछोंसे निकालके भ्रम, भूलोंको परखायके डसे 
मेट-मिटायके निबनन्‍्ध, स्वच्छुन्द, जीवन्मुक्तिमें स्थित, खुखी कर 
देनेवाले आप ही एक सहुरु पारखी खुखदाई वा मुक्तिदाई हो । ऐसे" 
बड़ाभारी काल जालके सब फन्‍्दोंकों मभेटिके निजदाखको आपने" 
सुखी निर्बन्ध किये हो या कर रहे हो ! ॥ ५॥ 


४, तुम सब लायक अन्तरयामी ! हम नालायक जीव बेकामी ॥६॥,. 


टीकाः-- ग्न्थकर्ता श्रीपूरणलाहेब कहते हें:-- हे सहरो !. 
आप सर्व सहण सम्पन्न, विवेक, वेराग्यादि सुशोमित समर्थ, 
जीवन्मुक्त, अच्छे श्रेष्ठ सत्पुरुष हो, आप ऐसे सब लायक हो! 
कहा हैः-- जेते उपमा जगतमें, वि गये सत्र सन्‍त | सो सब्र लायक 
आ्राप हो, में कर जोरि कहन्त |? खत्य ज्ञानके प्रतिभा सम्पन्न, सन्त 
शिरोमणि श्रीकबीरसाहेबके समान सखत्यन्यायी, परीक्षक, आप 
पारली साधु खरूपी सहुरु हो! आपकी योग्यता में कहाँतक' 
वर्णन करूँ । क्योंकि, अन्तर 5 भीतर, ओट, आड़, पर्दा, दुरी, फरक,, 
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जो कुछ भी जीवोमें पारख बिना पड़ा हुआ है, सो सकलका भेद 
जानने, पहिचाननेवाले आप सच्चे परीक्षक हो। अथवा बद्ध और 
मुमुश्षु मनुष्योंके हदयोंकी भाव, खभाव, उनके चाहू-चलन, शब्द 
अचणादिसे ही ठीक-ठीक .ज्ञान लेनेवाले “उर अन्तरयामी” हो! 
“अन्तर घटकी करनी, निकरे मुखकी बाट ॥” बी० साखी ३३० ॥ 
ऐसा आपने कहा भी है। इस प्रकार आप निज-पर अन्त/करणके 
हालका पूर्ण ममज्ञ होनेसे सब तरहसे लायक, सत्यन्यायी हो। और 
हम > अहड़ार, मद-मत्सरादिमें फँसे हुये बद्ध जीव नालायक, 
'निकम्मे हो रहे हैं। क्योंकि, कल्याणकारी ज्ञान मार्ग साधु ग्रुरुकी 
सत्सज्ञ गुरुभक्तिकी सत्कर्म सेवा, बन्दगी, सद्भावोंकीं छोड़ करके 
'संसार जज्ञालामे फँसे हुये, बेकामी ८ बे > दो, सो भ्ुक्ति-मुक्ति दोनोंका 
'चाहना वा कामना करनेवाले हम खानी-वाणी दोनों तरफके आसक्तिर्मे 
खूब जकड़े हुये मुक्तिमार्गले पतित हो, भवबन्धनोंमे ही ग्रसित हो 
रहे हैं। जीव अमर होनेसे इसी प्रकार अध्यास वहा दुःख भोग रहे 
हैं। यहापर जीव कहना अज्ञान संयुक्त बन्धनका वाच्रक पद है ] 
ओर गुरुपद्‌ पारख सोई मुक्तिका श्रेष्ठ पद है। यही भाव दिखलाया 
गया है, सो जानिये ! ॥ ६॥ 
५, बन्दों गुरुपद दोड कर जोरी । सब संशय सेटहु प्रश्चु मोरी ॥७॥ 
टीकाः-- श्रीपूरणसाहेब कहते हैंः--- अब मैं दोनों हा्थोंकों जोड़कर 
अदा, भक्ति सहित बिनम्न भावसे सच्चा ज्षिशासुके शुभ रुक्षणोंकरो 
'घारणकर, गुरुपद > गुरुकी चरण कमलॉमें और श्रेष्ठ पारखपदमे दोनों- 
'को ही बन्दना, नमस्कार या खमतानुसार तयबार “साहेब बन्दगी ३ 
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करता हूँ | हे पारखी सहयो प्रभो! आप मुझे शरणागत जिज्लासु 
शिष्य जान करके निज चरणोंके शरणमें आश्रय दीजिये ! ओर मेरे 
मनकी संशय, दुविधा, भ्रान्ति आदि विकासेकी तथा अबोधपनाको 
क्रमानुसार एक-एक करके यथार्थ परखाकर पारखबोध लखाकरके मेट 
दीजिये या निवारण कर दीजिये। जिससे आपकी करपासे निःसन्देह होकर 
सत्य भूमिका ठहरकर में भी मुक्ति प्राप्ति कर सक्कूँ ! दयादष्टि करके 
अब सोई यक्ति करिये। मेरे सब सन्देहोंको मेट दीजिये! यही करबद्ध 

बन्दना करके में विनय करता हूँ!( सहुरुके समक्षमे कोई भी जिज्ञासु 
को प्रश्न-शह्लादि करके कोई बात पूछना होय, तो पहले चयबार बन्द्गी 
करके दोनों हाथोंको जोड़कर फिर पूछते हुये कहना चाहिये । ओर 
सहुरुके उत्तर पूरा होके समाधान होनेपर पश्चात्‌ भी चयबार बन्द्गी 
करके विसर्जन करना चाहिये। यही नियमको अन्थकर्ताने यहाँ 
पूर्णतासे पालन किये है, सो जानना चाहिये ) ॥ ७ ॥ 


&, निर्णसार ग्रन्थको भाऊ | कहहु यथा उपदेश प्रमाऊ ॥ ८ ॥ 


टीकाः-- श्रीपूरणसाहेब कहते हैंः-- पारख प्रकाशी हे सहयो ! 
अब पूछना यही है कि--संसारमें मुख्य सारनिर्णय कोन है ! जड़-- 
चैतन्यकी ग्रन्थी कैसे पड़ी है ? उस ग्रन्थीकी भाव या भेद केसे 
ज्ञाना जायगा ? किस कारणसे जड़ प्रन्थीमें जीव अरुझे पड़े है ? 
इत्यादि बातोंकी खुलासा बीजक सद्भ्रन्थके सार सत्य निर्णयका 
भावार्थ जैसा द्वो, चैसा ही विस्तारपूर्वक प्रगट करके कहिये ! जिससे 
आपके उपदेशके प्रभावसे एक उत्तम निर्णयसार नामक-सार-सार 
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8 पल मी की 
निर्णय द्रशानेवाला सद्अन्थ भी तैयार हो जावे। जिसे पढ़के जिश्ासु 
जनोंको गुरुनिर्णयकी सत्यसार सुगमतासे बोध हो जाचे। सो हे 
प्रभो ! हमारे संशय निवारण सहुण घारण कर, पारखबोध प्राप्तिके 
लिये उक्त वा निम्न शिष्य प्रश्नोंका यथार्थ गुरु उपरदेशके प्रभावसे 
समाधान कर राब्दार्थ-भमावार्थ आदिकी पूर्ण मर्म समझाकर 
निर्णयसार ग्रन्थको आदिसे अन्ततक कहिके पूर्णकर दीजिये ! अर्थात्‌ 
निर्णय करनेपर जो सार हो, ऐसे सद्ग्नन्थके भाव और गुरु उपदेश 
देने, कहने-सुननेकी जैसा प्रभाव वा नियम हो, तेसा यथार्थ मुझे 

, समझायके कहिये। इंस प्रकार विनय कहिके ग्रन्थका शुरूआत या 
प्रारम्भ: यहाँसे किया गया है। अब ओर यहाँसे प्रश्नोत्तरकी 
शिलशिला चालू होती है। जिशासु शिष्य प्रश्न करता जाता है, 

, डसका पारखी सहुरु भली प्रकारसे समाधान करते जाते हैं । बह पूरा 
होनेपर एक उत्तम गअ्न्‍न्थ तैयार हो जाता है। यहाँपर भ्रन्थके 
उत्थानका भावार्थ सम्पूर्ण हो गया है | ८ ॥ 


॥१॥ शिष्य प्रश्न ॥ शब्द दीपक १। खण्ड १॥ 


॥ चोपाई--मण्डल भाग--२ ॥ ( चो० १ से ६ तक है )॥ 
१, कौन जमा है जगत मँकारा | जापर होत सकल बैपारा ॥६॥ 
टीका/-- ्रीपूरणसाहेब कहते हैं:-- यह जिशास शिष्यका प्रथम 
पश्न है। खत-शिष्य सविनय पूछता है कि-- सत्य बोधदाता हे 
सहरो ! जगत्‌ या समस्त संसारके बीचमें नित्य, सत्य, अखण्ड 
जमा-पद या मूल धन, द्रव्यके समान सार कौन वस्तु है? यह 
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सम्पूर्ण जगत्‌को जमा करनेवाला जगतकर्ता मालिक कोन है? 
' और कहाँ पर है ? जिसके हदाक्तिसे संसारके सारा कारोबार चला 
ग्रा चल रहा है, सो कौन है?! ओर जिसके ऊपर या जिस चीजको 
पानेके लिये संसारमें सकल मनुष्य छोग योग, ध्यान, ज्ञान, कर्मादि 
साधनोका बेपार लेन-देन कर रहे हैं। मत मतान्तरोंका विस्तार हो 
रहा है, गुरु-शिष्योंका सम्बन्ध चला रहे हैं । अनेक सिद्धान्त प्रगट 
किये और कर रहे हैं । जिसपर इतना सारा कार्यक्रम हो रहा है। 
वास्तवमें सो सत्य वस्तु कौनसा या क्या चीज है? यह में कुछ 
जान नहीं पाया हैँ। हे प्रभो ! इस भेदकी अब आप ही दया दृष्टि 
करके बतलाइये ? ॥ ९ ॥ 
२. बिना जमा बैयार न होई। यह तो विदित जाने सब कोई ॥॥१० 
टोका+--शिष्य कहता है।--और गाठीमें मूल धन-पूँजी-जमा, 
लिस्क बाको हुये बिना सोदाके खरीद-विक्री आदिका व्यापार 
हेर-फेर, लेन-देन, हो सकती नहीं । जमाके बिना व्यापार व्यवहारके 
. कारोबार ही केसे होगा ! नहीं होगा। यह बात तो सब कोई जानते 
ही हैं, क्योंकि संसारमें वह सर्बोको विद्त प्रचार या जग जाहिर 
है कि--ज्यापार करनेवालेके पासमें कुछ जमा अवश्य रहता है । 
तैसे ही संसारमें किस जमाके ऊपर मत, पन्‍्थ, अन्‍्ध, पट्द्शन, 
*६-पराखएड आदिकोंकी व्यापार वा साधना प्रचार हो रहा है? 
अवशिष्ट-विशिष्ट मूछः स्तर जमा कोई हुये बिना इतना सारा 
बैपार > नाना कर्म, उपासनादि हो भी नहीं सकती है ? यह गुरुवा 


लोगोने जाहिर कर रखे हैं. कि--संसारके मालिक विश्वपति 
सं० नि० प८० २--- 
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एक परमेश्वर जगत्‌ कर्ता, धर्ता, हर्ता है'। यहां बात सब कोई कह- 
सुनके जानते हैं। असलमें वह सत्य वा भूठ क्या ६ ? सो भेद्‌ कोई 
नहीं जानते हैं । इसवास्ते में आपसे विनय करता हई कि-इसका 
असली भेद कृपा करके मुझे बतला दीजिये ॥ १० ॥ 


३, कोई ब्रह्मज्ञान बतलाबै | कोई योग समाधि लगावे ॥११॥ 


टीकाः--शिष्य कहता है।--क्योंकि विभिन्न मतथवादी गुरुष। 
लोॉगोके प्रपंचकी विचित्र-विचित्र बात खुन करके में तो चकरा गया 
हूँ । घबरा गया हूँ । कुछ ठहर-स्थितिको पकड़ नहीं पा रहा हूं । 
कारण-पछुनिये ! कोई ब्रह्मशानी तो सबको. खरडन करके एक 
ब्रह्मज्ञानकों ही सर्वश्रेष्ठ बतलाते हैं। तहा वेद-वेदान्त प्रमाणसे 
अह्वेत सिद्धान्तकों ही सिद्ध करके केवल ब्रह्म चराचरमें परिपूर्ण 
व्यापक सर्वाधिष्ठान प्रतिपादन करते हैं। 'भह ब्रह्माश्म! को दढ़कर 
द्वेत भावको त्यागके विधि-निषेधसे रहित परमहंस होनेको बसला 
रहे हैं। ओर बेसे ही चाल-कुचालसे भी चल रहे हैं। बह्मशानोको 
पाप-पुए्य कुछ रूगता नहीं, कहिकरे निडर होके मनमाने जैसे पशुवल्‌ 
अनाचार अविचारका बर्ताव कर रहे हैं। इसवास्ते सो मुझे ठीक 
नहीं जँचा। ओर कोई योगी छोग' अशाहृु योगमार्गको साधना करते- 
कराते हैं। षट्‌ क्रियाकों सीखकर घदचक्र भेदन करते हैं, दशमुद्रा 
लगाते हैं। छम्बिकायोंग करके द्शों वायुको ऊपर ब्रह्मांडमें चह्ाय 
कुम्भक छगाकर ऊध्वेंद्वार बन्दकर शून्य समाधि लगाय, गरगाफ 
हो रहते हैं । उसी योग समाधिसे ही सच्चिदामन्द बह्म प्राप्ति होनेको 
बतलाते हैं । ज्योतिस्वरूपको ही ईश्वरका दर्शन कहते हैं ? यह क्या 
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बात है कुछ समझनेमें आता नहीं। हे गुरो ! ब्ह्मज्ञान तथा योग 
समाधिकी जमा क्या है? सो दया करके समझा दीजिये ! ॥ ११॥ ' 


9, कोई तीरथ बरत अचारा । कोई काल- कम विस्तारा ॥१२॥ 


टीकाः--अ्रन्थकर्ता कहते हें:--शिष्य कहता हैे+--डउतन! ही 
नहीं, कमे, उपासनादिकी और भी विस्तार किये हैं।. कोई गुरूचा 
लोग अरसठ तीर्थ गंगा, यमुना, गोदावरी, कावेरी, सिन्धु, बह्मपुत्र, 
नमंदा, आदि नद्योंके स्नान, परिक्रमा,  आच्मन, मार्चनादि करनेसे 
पाप कटके मुक्ति होनेको मानते हैं । उसके लिये घूमधामसे तीर्थयात्रा 
करते-कराते हैं । चारधामोंमे फिरते-फिराते. हैं । प्रयागमें ले जाके माघ 
महीना भर कल्पवास कराते हैं। काशी करवतमें. कूदके मरनेसे 
मुक्ति बताते हैं, इत्यादि नाना तरहसे तीर्थके नामले काशी, प्रयाग, 
मथुरा, वृन्दावन, हरिद्वारादिमं मटकाते हैं। ओर कोई नाना तरहसे 
बत कराते हैं:--चान्द्रायण' बत, अनुछान, कृष्णाष्टमी, रामनवमी, 
* निर्जला एकादशी, शिव चोद, पूर्णिमा, अमावस, प्रदोष, व्यनिपात, 
इत्यादिक दिनोमें पर्व ठहहराकर वत रखाते हैं। उससे मनोकामना 
पूर्ण होगी, स्वर्गादि मिलेगी, कहते हैं। कोई कुछाचार, छोकाचार, 
मत-पन्थोंके भिन्न-भिन्न आचार-विचार, देह, पात्र, भूमि शुद्धि आदि 
रूया करते-कराते हैं ॥ ओर कोई काल कम ८ जिसमें कद्पना, चोश्ा 
मिथ्या प्रपंच. छगा हुआ है, उसी कमेकाएडके. जाल-जंजञालका ही 
बहुविधिसे विस्तार किये अ(र कर रहे हैं । अथवा जैमिनीके शिष्यगण 
भीमांसक छोग कर्ममार्गकों ही मुक्तिदाई चतलाते हैं। आर कई 
कणगादके मतानुयाई वेशेषिक शास्त्रकों माननेवाले काछ वा समयक: 


२० | संयुक्त निर्णयलारादि घट अन्यः | [ निर्णंयसार--- 





ही ब्रह्मस्वरूप ठहराते हैं। इसी सब मतवादका संसारमें नाना 
प्रकारसे विस्तार हुआ ओर हो रहा है ॥ १२ ॥ 


५, कीई जप तप संयम करई । कोई मूरति पूजा घरई ॥ १३॥ 


टीकाः--शिष्य कहता हेः--ओऔर कोई उपासक लोग विविध 
प्रकारसे भक्तिभावना करते-कराते हैं। उनमें कोई गायतजीका जाप 
करते हैं, कोई 3“, श्रीं, ररं, सो, ऐ', हीं, कलीं,--ये सप्त महा बीज- 
मनन्‍्जोंका जाप करते हैं। कोई 3४० रामाय नमः, 32 शिवाय ममः, 
3० नमोभगवते वाखुदेवाय, इत्यादि प्रकारसे तैंतीस कोटि देवतोके 
कहल्पित नामोंका जाप करनेमे लरूगे है । तुलसी, रुद्राक्षाविकरे माला 
हाथमें लेके १०८ बार वा पाँच सो, हजारसे लेकरके लाख, करोड़, 
आदि बहुसंख्यक जापके प्रपंचोंमे लूगा रखे हैं । कोई जपके साथ- 
साथमें नाना तरहके तपश्या भी करते-कराते हैं। जैसे पश्चापक्‍्ि 
तापना, जलरूशयन, अरण्य. निवास, ऊर्ध्बाहु, ठाड़ेश्वरी, 
धूम्नपान, खाकी, फलाहारी, पत्र-पुष्पाहारी, दुबाहारी, दूधाहारी, 
निराहारी, निर्जली, दिगंबरी, तितिक्षासहन करनेवाले दृत्यादि होते 
हैं। डससे चार फल ओर चार मुक्ति आदि प्राप्तिकी आशा लगाते 
हैं'। ओर कोई विधिपूर्वक संयम पालन करते हैं। तहाँ थोड़ा खाना, 
थोड़ा बोलना, थोड़ा सोना, सब देनिक, वेहिक कार्य अल्प मात्रामे 
करना ओर निरन्तर जप-तपमें वा ध्यानादिमे ही लगे रहना, एसे 
संयम करते है, और कोई रतिपूजक छोग गणेश, शिच, विष्णु, सूय॑, 
भगवती, राम, रूष्ण, इन्द्र, चन्द्र, देवी, नवदुर्गा, लक्ष्मी, दृत्यादिकों- 
के नामसे जड्मूर्तियोंकी आकार-प्रकार गढ़न करके अष्टप्रतिमाः-घातु, 


प्रन्थः १ ] पारख सिद्धान्त दर्शिनी श्रम विध्यंशिनी सरल थीका संहित। [२१ 





पषाण, काष्ट, मिद्दी, काँच, रेती, चित्र, और भीतपर वा पीढ़ापर 
चअन्दनसे लिखी हुई मूतिके, चित्र-विचित्ररूप बनायके उसे इष्ट 
देवता खुखदाता ईइवर ठहराय कर पोड़शोपचारसे नित्यप्रति 
पूजा, अर्चा, बन्दना, ध्यान, घारणादि करते हैं। छोटे-बड़े मन्दिरादि 
स्थान बनायके उन्हीं जड़मूर्तियोंकों धरे हैं, या स्थापना किये हैं । 
इस प्रकार बहुतेक छोंगाने जड़मूर्तिके पूजाको ही हिंतकारी समझके 
अहण किये हैं या उसे ही दृढ़तासे पकड़ रखे हैं. ॥ १३ ॥ 
&, नाना पन्‍्थ नाना गुरुवाई | कौन जमापर राह चलाई ॥१४॥ 
टीकाः--शिष्य कहता हैः--ऐसे संसारमें षबट्दर्शन, ९८ पाखण्डॉके 
नाना तरहके मत, पन्थ, अ्रन्थादिका ध्चार कर नाना प्रकारसे 
शुरूुवाई ८ उपदेश देनेकी परिपाटी-शेली, विधि-विधान फैला रखे हैं । 
सब तरफ गुरुवा छोगोंका ही भरमार हो रहा है। हे सदगुरो ! 
इतने सब रास्ता किस जमाके आधारपर चले या चल रहे हैं। वह 
जमा कोनसा है ? जिसपर इतने मार्ग, बहुमत चलाये ओर चला रहे 
हैँ । किस पूँजीके बलसे राहगीर उन सब रास्तामे चल रहे है ? सो 
रूपादर्ट्त करके यथार्थ निर्णयसे समझा दीजिये ! ॥ १७॥ 


दोहाः--काल कर्म ओऔ कर्ता। कौन जमापर ठहार १॥ 
( ३ ) योग सांख्य वेदान्त मत । कहहु सकल निरुवार ॥१५॥ 


टीका:--प्रन्थकर्ता कहते हें:--शिष्यने जिज्ञासा करके फिर यह 
भी पूछा कि--हे सत्यन्याई प्रभो' यह षद्शास्त्र, चार वेद, चार कितेब 
आदि किसके आधारसे बने हैं ? और किसने वनाया £ मीमांसा 


र२ | संयुक्त निर्णयसारादि पद ग्रन्थः । [ निर्शवसार--- 





है ऋऊव! 


शास्त्रमे जैमिनीने कर्मको ही' सर्वेश्रेष्ट प्रधान ठहराया है । वेशेषिक 
शास्प्रमें कणादने काल वा समयको ही सब कुछ करनेंचाला ठहराके 
समयकी प्रतिक्षा करनेको बतलाया है। और न्यायशाहुमें गोतमने: 
जगतकर्ता एक ईश्वरकों मानके उसकी महिमा खूब गाया है । 
ई»वरकी भक्तिसे मुक्ति आदि फल बताया है। तथा योगशाख्रमें 
पतंजलिने अष्टांगयोग साधनोंकी विशेषता वर्णन किया है । योग 
द्वारा ही ज्योतिस्वरूप परमात्माका साक्षात्कार होगा; ध्यान, धारणा, 
समाधि लरगाके परमानन्द प्राप्ति भी योगसे ही होगा, ऐसा बतलाया 
है । सांख्यशास्रमं कपिझ मुनिने प्रकति-पुरुषकी विवेकसे मुक्ति 
होने को कहे हैं । प्रकृति जड़, अनित्य, परिणामिनी है, ओर पुरुष अखंग, 
अैतन्य, नित्य, अखंड, विभुु कहा है। ओर वेदान्तशात्रमे व्यासने 
अद्वेत बह्मसिदधान्तका कथन किया हैं। निराकार-निर्भुण, निरंजन 
आकाशवबत्‌ ब्रह्मको सर्वाधिष्टान ठहराया है। इन पदशास्तरौके 
सिद्धान्तमें बहुत हो बैर-विरोध लगा है । एक-दूसरेका खग़डन करके 
निजमतको ही प्रतिपादन किये है, हे सदूगुरों ' उन परट्शाख्रवादियों- 
का मुख्य ठहराव किस जमापर हुआ है? सबको ठहरानेवाला सत्य 
परतु क्‍या हुआ ? जहाँ-जहापर वे ठहरे वहा-वहापर जमा कौन 
हुआ ? उन सब मतवादको निर्णय करके कसर खोट परखाकर बील- 
छानकर मुझपर दया करके अब आप सत्य पारख वोधकों कहिय, 
गुरुनिणयको परखाइये ! में आपके ही शरणागत हूँ ॥ इस्र प्रकार 
. सनन्‍्देहको द्रशाकर जिज्ञासु शिष्यने अपना प्रक्ष पूरा कर मान 
हुआ ॥ १०॥ 


प्रन्थः १ ] पारख सिद्धान्त दिनों भ्रम विध्यंशिनी सरल टीका सहित |. [ २३ 
लिन अर पलक पके जिन जप जम पर केस ड पिन कि ज 4 आमिर जज मी 2 परत 
| १॥ सदगुरु उत्तर॥ वचन भास्कर १ ॥ खण्ड २॥ 
॥ चौपाई--मण्डल् भाग--३ ॥ [ चौ० १ से ७ तक है ]॥ 
९. कहाह कबीर खुनु शिष्य सयाना। यह सव भरम जाल विधि नाना ॥१६॥ 
टीकाः--डपसोक्त शिष्यका प्रक्ष श्रवण करके सद्गुरू श्रीपूरण 
साहेब यहापर यथार्थ सत्य निर्णयको बतलाते हैं । श्रीकबीर साहेबके 
अनुयायी पारखी सद्गुरु कहते हैं कि--हे सतशिष्य ! तुम अच्छे 
समझदार बुद्धिमान, सयान्‌, चतुर हो ।. तुम्हारे प्रकश्षके कथनसे सो 
बात प्रस्ट मालूम पड़ा। जो बात तुमने पूछा है, उसके सम्पूर्ण भेद 
अब में कहता हूँ । चित्तको एकाग्न करके सुनो ! तुमने प्रश्नमें बह्म- 
ज्ञान, योगादि जिन-जिमका जिकर किया है, सो यह सब नाना 
प्रकारके शभ्रमजाल, मिथ्या धोखा ही गुरुषवा लोगोंने संसारमें फेलाये 
हैं । उसमें सोच जमापद कहँ। भी कुछ नहीं है। सहुरू श्रीकबीर 
साहेबने वीजकम जो कहे है, सो खुनो [---“भूठेहि जनि पतियाउ हो ! 
सुनु सन्‍त सुजाना ! || योग जप तप संयमा | तीरथ व्रत दाना ॥ नौधावेद कितेब 
हैं | कूठेका बाना || कहहिं कबीर कार्सों कहों | सकलो जग अन्धा ॥ सेचेसे भागा 
फिरें। कूठेका बन्‍्दा || बीजक शब्द ११३ ॥”? और भी--“आसन पवन योग श्रति 
सुझ्रति । जोतिप पढ़े बैलाना || छो दर्शन पाखण्ड छुयान्नबे । ये कल काहुम 
जाना ॥ आलम दुनिया सकल फिरि आये। ये कल उह्ै न आना || शब्द २६ ॥ 
| शब्द ॥ 

हंसा हो ! चित्त चेतु सकेरा | इन्ह परपश्च कैल बहुतेरा ॥॥१॥ 

पाखणडरूप रचो इन्ह त्रिग्ण | तेहि पखणड भृूलल संसारा ।॥२॥। 

घरके खसम बधिक थे राजा | परजा क्या थो करे बिचारा ॥३॥ 


२४ |] संयुक्त निर्णयसारादि पट ग्रन्थः | [ निर्णयसार--- 


पा पक पलक हज सनक 
भक्ति न जाने भक्त कहावे ।तजि अस्त विष कैलिन सारा ॥8॥॥ 
आगे बड़े ऐसेहि बूडे | तिनहुँन मानल कहा हमारा ॥५॥ 
कहा हमार गाँठि दृढ़ बाँधो । निशिवासर रहियो हुशियारा ॥६॥ 
ये कलिगुह' बड़े परपश्ची | डारि ठगोरी सब जग मारा ॥७॥ 
वेद क्रितिब दोउ फन्द पसारा । तेहि फन्‍्दे परु आप विचारा॥८॥ 
कहहि कबीर ते हंस न बिसरे | जेहिमा मिले छुड़ावनहारा ।।&॥। 
॥ बीज़क शब्द र२े२ ॥ 
इत्यादि प्रकारले समझाय कर सहुरुने साफ-साफ वतछाय दिये 
हैं| कि--नाना विधिकरे मत, पन्थ, अ्न्थोंकी माननन्‍दी यह सब ही भ्रम 
भूलका जाऊू-जं जाल ही है। क्योंकि उनमें ब्रह्म, ईइवर, खुदादि कर्तो 
भिन्न-भिन्न प्रकारसे ठहसयके जीवोंकों धोलेमे डालके फँसा रखे हैं । 
जीवके सत्स्वरूपका पहिचान पारख वहाँ कहीं भी नहीं है ॥ १६ ॥ 
२ जीघ जमा एक साँच है भाई ! औरों सबे खच ठहराई |! १७॥ 
टीकाः--सहुरु कहते हे:-हे भाई! जिज्ञासु शिष्य ! सारे 
संसारमे नित्य, सत्य, अखण्ड, अविनाशी, पकरस, साँचपद जो 
है, सो निज जीव यह एक ही जमापद है। चैतन्य जीव कभी 
त्रिकालमे नाश न होनेचाला होनेसे यहो एक सत्य जमापद है । 
जीवको छोड़कर ओर सब मानन्दी ब्रह्म, ईश्वर, आत्मा, परमात्मा, 
देवी, देवता, भूत, प्रेत, खुदा, रिद्धिसिद्धि आदि सकल सिद्धान्त 
मिथ्या भ्रममात्र अजुमान, कल्पनाका घोखा है। सो पारख निर्णयर्म 
न ठहरनेवाला खर्च ८ व्यय, विकारी, परिणामी विनश्वर था नाशमान, 
नशरूप है। उन सबोको भी नाना तरहसे ठहरानेवाले चैतन्य जीव 
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यही खास वास्तविक जमा है। अतएव जीव जमा सत्य, और सब 
खर्च मिथ्या ठहरता है ॥ १७॥ 
३ जीवहि व्रह्म आतमा होई । जीवहि योग करे सब कोई ॥१८॥ 
टीकाः--प्ठरू कहते हें:--क्योंकि-नर जीव हो अभ्रमिक होके 
चेद-वेदान्तका कथन श्रवण, मनन कर स्वयं ब्रह्म या आत्मा होते 
हैं। तहाँ “अयमात्मा ब्रह्म” “अहं बह्मास्मि” ऐसा कहते हैं। यदि 
नर जीव न होते, तो ब्रह्म और आत्माका कथन कोन करता ? क्योंकि 
यण्डितोंने 'बहत्वाद चृहणत्वात्‌ सबह्म?” “आतति सर्वत्र व्याप्नोतीति ' 
आत्मा” यह लक्षणा ब्रह्म तथा अत्माका लगाये है । अर्थात्‌ बड़ा 
होनेसे व्यापक ओर शरीर वृद्धि आदि हेतुस्वयुक्त सो वही ब्रह्म 
है ॥ सबसें परिपूर्ण सर्वत्र व्यापक सोई आत्मा है ॥ अब विचार, 
करिये निर्शु ग-निराकार, व्यापक माना हुआ बह्म-आत्मा अपने आपको 
कैसे कहाँ प्रगण कर सकता है? इसलिये नर-जीव बिना ऐसा 
मिथ्या मानन्दी तो भी और कौन करेगा ? तहाँ कहा भी है।-- 
साखोः-- 
सबको उतपति जीव सो। जीव सबनको आदि ॥ 
निर्जिबते कहछु होत नहीं। जीव हैं पुरुष अनादि ॥२५४॥ 
जीव ब्रिना नहीं आतमा जीव बिना नहीं ब्रह्म ॥ 
जीव बिना शिवों नहीं। जीव बिना सब भम ॥२५६॥ 
आतमा ओ परमातमा ' ईश ब्ह्मलों जोय ॥| 


जोव बिना मुर्दा सकल | बृफे . जिरला कोंय ॥२५७॥ 
॥ कर्वीर परिचय ४ 


२६ | संयुक्त निर्णयतारादि पत ग्रन्थः । [ निशयसा[र-+- 


विधेक करके देखिये ! पारखी गुरुने कितना सुन्दर रीतिसे प्रष्ट 
करके कहे हैं । वेद-वेदान्त शा्मोंको कल्पनासे बनायके मनुष्य जीव 
ही ब्रह्म, आत्मा होते हैं, यानी भ्रमले मिथ्या आरोपण करके ऐसा 
अपने विष मान लेते हैं । 
और अष्टांग योगादि साधना करनेवाले सब कोई भी मलुष्य 
जीव ही भये ओर हैं। महादेव, मछन्द्रनाथ, गोरखनाथादि नवनाथ 
योगी सब भी नर जीव ही भये थे। तथा खूतरूपमें योगशाख्को: 
बनानेवाले पतंजलि मुनि भी एक देहधारी जीव ही थे। और योग 
मार्गावछम्बी लोग जो-जो योगाभ्यास करनेवाले हैं, थे सब भी महुप्य 
जीव ही हैं । अतण्व जीव ही सत्यसार है। ओर सब असार है ॥१८॥ 
४, जीवहि कर्ता कम बनावै । जीवहि काल समय ठहराव ॥१९॥ 
 टीका---सहुरु कहते हैंः:--और तेसे ही ईश्वसरकर्ता प्रतिपादन 
करनेवाले न्यायशास्रका रचइता गोतम मुनि भी एक देहधारी श्रमिक 
जीव ही थे। वाणी प्रपंचका कर्ता जीव निज सत्य स्वरूपको न 
ज्ञानकरके अनुमानसे चराचर जगतके कर्ता कोई ब्रह्म, ईश्वरादि' 
मान-सानके श्रम चक्रमें पड़े हैं। उसके प्राप्तिके लिये नाना कमे 
साधनोंम छगे पड़े हैं । . ओर मीमांसा शात्रकोी बनायके कर्मकाण्डका 
प्रतिपादन करनेवाले जैमिनी मुनि भी नर वेहधारी एक जीव ही थे ६ 
जीव ही शुभाशुभ या पाप-पुण्य, विधि-निषेधादि नाना कम्म-कुकर्माकों 
बनाते हैं वा करते है। कहीं यज्ञ-यागादिमें बलिदान दे करके जीव हिसा 
करते हैं। कहीं पालन-पोषण रक्षण भी कोई करते हैं| इत्यादि प्रकारस 
कर्माध्यासको बनानेवाले सव मनुष्य जीव ही हैं। और काल या 





क््त क 
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समपयको कर्ता ठहरानेवाले वेशेषिक शाह्के रचयिता कणाद मुनि 
भी एक मनुष्य जोव ही थे। कल्पनासे काल वा महाकाल उपस्थित 
होके एक समयमें महाप्रलय होगा, तव सारी रूष्टि विनाश हो 
जायगो, इत्यादि श्रमकी वाणी कथनकर मनमाने सो उसे ठहराने 
वाले भी सब मनृष्य जीव ही हैं। बिना जीवके ऐसे-ऐसे सम्भव वा 
असलम्प बातको ओर कोन ठदृरायेंगे? इस कारणसे चैतन्य जीव ही 
सर्वश्रेष्ठ हे ॥ १९ ॥ 


०५ चारि वेद ओ नाना बानी | कल्पि कल्पि सब जीव उत्पानी ॥२०॥ 


टीकाः--प्रन्थकर्ता, सहुरु कहते हैं;--हे शिष्य ! तुम सत्यन्यायसे 
परखो ! श्रमिक होके भूछो मत। जड़ु-बैतन्यरूप संसार अनादि 
कालका यह खर्यं ही है। अतण्व जगतके कर्ता, धर्ता, हर्ता मानना 
मनष्योंकी मिथ्या कल्पना ही मात्र है। प्राचीन समयमें बह्मा,. 
अद्विरा, आदित्यादि जो मशुष्य भये, उन्होंने मनमानन्दी-कल्पनासे 
ऋग , यजु), साम, और अथर्वण नामके चार वेद बनाये, लोकमे 
उस्रीका प्रचार किये, वही वेदकों पढ़-शुनके पद्मुनियोने पद 
अछग-अछग हो रचना किये। तथा मनु आदिकोंने १०८ स्छति 
बनाये हैं। शिक्षा, कल्प, व्याकरण, निरुक्त, छन्द, ज्योतिष, 
१०८ उपनिषद्‌, १४ विद्या, ६४ कछा, १८ पुराण इत्यादि हिम्दुओमे 
एवं चारकितेब-कृरगान, वाईविल, आदि बाणी मुरूिडझिम ओर इशाईयोमे 
बनाये हैं। आह भी नाना परकारके अस्ंख्यों चा्णी जाल लेख, चन्थ, 
दृत्यादिक लब नर जीचोन ही निज्न-निज मति अनुसार कब्पना कर- 
करके रखनाकर उत्पन्न किये ह। जो कि आज़ सब नग्फचाणी 
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जालूका विघ्तारसे पारा हो रहा हैं। सो सब समय-समयपर मनुष्य 
जोवोने ही कल्पि-कल्पिक्रे उत्पन्न किये हैं | कोई ईश्वर वा खुदाने चेद्‌ 
ओर कुरानादिको बनाया नहीं, देह सम्बन्ध बिना वाणी बन नहीं 
सकती है, इसीसे तमाम वाणी-खानीकी जाल जीवॉसे ही बली हैं, 
पेसा जानना चाहिये ॥ २० ॥ 
*£ जेते सिद्धान्त भये जग सोई। सो सब भास जीवको होई ॥ २ १॥ 
टीकाः--सहुरु कहते हैं:--और उपयेक्त सोई वाणी थेद- 
कुरानादिके आधारसे संसारमें द्वेत, अद्वेत, विसिष्टाद्ेतादिसे झेकरके 
जितने भी अनेकों सिद्धान्त, निश्चय, ठहराव, मत, पन्‍्थ, अन्धोंकी 
सार कायम भये हैं या निकले है, सो सब भास, अध्यास, अनुमान, 
'कव्पनाकी निवोड़ नर जीवोंके द्वारा हो उत्पन्न या प्रगठ हुये हैं । 
'डस भाससे भासिक जीव सदा न्यारा ही रहता है। यानी जगत्‌में 
जितने भी सिद्धान्त खड़े भये या हो रहे हैं, सो सब भास मनुष्य 
'जीवोको ही हुआ या हो रहा है। पारख बिना भासिक जीव श्रमसे 
'मिथ्या भासमें ही भूले ओर भूल रहे हैं। सो सब भास मिथ्या ओर 
भासिक जीव सत्य है, ऐसा जानो ॥ २१ ॥ 


“७, जोब जमा नहिं होइ रे भाई ! सब सिद्धान्त कोन ठहराई ? ॥ २२॥ 

टीकाः--सहुरु कहते हैं:--हे भाई ! जिजशासु शिप्य | अब इतने 
इशारापरसे तुम निष्पक्ष होके विवेक करो ! यदि सबको जाननंवाला, 
'माननेवाला, स्थापना करने वाला, ज्ञानखरूप, चेतन्य जीव नित्य-सत्य, 
'जमापद सबसे न्‍्यारा न होता, तो फिर यह सब सिद्धान्तोंकों आर मत, 
अन्थ, ग्रन्थोौंकी कौन ठहराता? कोन निश्चय कर-करायके प्रचार करता ६ 
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क्योंकि जड़मे तो कोई ज्ञान गुणका लक्षण है नहीं ।. पाँच तत्व जड़ 
होनेले उनसे ऐसे-ऐसे वाणीके सिद्धान्त प्रगट होना सम्भव नहों। 
आर ब्रह्म, आत्मा, ईश्वर, खुदादि माना हुआ भ्रममात्र है। फिर उद्ले, 
निराकार व्यापक माना है | तो निराकार-व्यापकसे साकार एकदेशी. 
वस्तु उत्पन्न हो ही नहीं सकती है । ओर वह निर्जीबव वाणीके कव्पना: 
मात्र हे। अतएव देहधारी मानव जीवके बिना डपरोक्त सकलरू' 
सिद्धान्तको ठहरानेवाला ओर कोई भी कहीं नहीं है। इससे यह' अच्छी. 
तरहसे निश्चय हो गया कि--सकल मतवाद, अन्‍न्थ, पन्थ.. 
सिद्धान्तोंको मनुष्य जोवोने ही ठहराये हैं। सो मिथ्या भास है।. 
ओर जमा बाकी अविनाशी सार ख्यं प्रत्यक्ष चैतन्य जीव हैं ।. 
खरूपसे अखण्ड, असंख्य, चेतन्य जीव कर्मानुसार -जड़ाध्यासी हो, 
चार खानियोँमें भ्रमण कर रहे है। मनुष्य खानी कम: भूमिका है ।. 
यहां ही नवीन कम बनते हैं, वाणी-खानीकी विशेष. रचना कर. 
अध्यास संग्रह होता है, सोई अन्य योनिको प्राप्त होके भोग-भोगए 
करते हैं । इस तरह जीव जमा ही मुख्य सार नित्य सत्य. है, ऐसा. 
जानकर निश्चय करो ॥ २२ ॥ 
दोद्दाः - कहहिं कबीर विचारिफे । ये नियय परमान ॥ 
(४) जीव जमा जाने बिना | सबै खचमें जान॥ २३ ॥ 
टीकाई--अ्न्थकर्ता कहते हैं।--है शिप्य ! सहुरे श्रीकबीर 
खाहेबने विवेक-विचारसे छानबीन करके यही सत्यन्याय निर्णयको. 
बीजक सद्यन्धमें कहे हैं। सोई पारख निर्णय में तुम्हे बतल्ता रहा: 
हँ। यही निर्णय प्रमाण करके यथार्थ मानने योग्य है। पार 


३० ] संयुक्त निर्शयसारादि पद अन्थः । [ निर्शयसा[र--- 





'खिद्धान्त यहो एक सत्य-सिद्धान्त है। चैतन्य जीव यही अखण्ड 
अविनाशी नित्य सत्य जमापद है। सो निज खरूप जीव अमाको 
जाने-पहिचाने बिना, पारख बोध हुये बिना जीवको कहां स्थिति 
"मुक्ति होती नहीं | इसीवास्ते सत्यको न जानके और सब कोई खर्च, 
नाशमान देहके मिथ्या भास अध्यासादिमे ही लूगके नए-भ्रष्ट दो रहे 
है, ऐसा पारख करके जान लो । क्योंकि ब्रह्म, ईश्वर, आत्मा-परमात्मा,- 
खुदा, देवतादि सब निर्जोय, कपोलकल्पित हैं। उन्हींको सत्य 
मान-मानके जो भी साधनोंमे ऊंगे वा गा रहें हें--सो सबके सब 
'ख र्ब॑में या बिन(शर्में ही रूगे हैं, ऐसा जानो | पारखी सहुरु श्रीकवीर 
'साहेबने यही निर्णय खूब सोच-विचार करके ठहरायके प्रमाण किये 
'हैं। सो उसे पुष्ठीकों प्रमाणके लिये बीजकका साखी वताता हूँ, उसे 
'ध्यानपूर्वक सुनो--॥ २३ ॥ 
सत्य शब्द टकसार ॥ प्रमाण बीजक मूल साखी न॑ ० ११ 
साखीः--जो जानहु जग जीवना । जो जानहु सो जीव ॥ 
(( १) पानी पचावहु आपना | तो पानी माँगि न पीव ॥२४। 
टीकाः--गुरुसुख--सद्गुरु श्रीकबी रसाहे ब कहते हैं---हे मलुष्यो ! 
'जो तुम जमा जानो, सो आप अपने स्वयं स्वरूप जीवको ही जानो । 
'जीवसे परे कोई सत्य जमापद नहीं है। ब्रह्म, ईश्वर, आत्मा, परमात्मादि 
थे सब मनके कल्पना हैं, वह कुछ सत्य वस्तु नहीं, ओर देह, गेह, 
'शब्दादि पंच विषय नाशमान्‌ विकारी हैं, थे सब तुम्हारेसे ही 
संचारशत होते हैं, ओर तुरन्त नाश भी हो जाते हैं। इसवास्ते चह 
नसब खर्ब ही है । जो कुछ सत्य जानो, सो जीवकों ही जानो। और 
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ााणओ 


पानी सोई वाणी है, सो वेद-वेदान्त, शास्त्र, पुराण, कुरानादि नाना 
प्रकारके सब वाणी ओर उससे निकले हुण सब सिद्धान्त, वह तो 
तुम्हारी यानों जीवकी कब्पनासे ही उत्पन्न भई हैं। सो कल्पना, 
अध्यासादिको पचावो, परख करके निवारण करो, हटावो, देह रहते 
ही परख-परखके उसे जलावों, ओर तुम पारख पदपर दृढ़तासे स्थिर 
होओ । जब यह देह ही नाशमान्‌ है, तब देह सम्बन्धी विकार सो 
अविनाशी केसे होगा ? कभी नहीं होगा। अतएव भास, अध्यास, 
अनुमान, कल्पना, तथा आनन्दादि विकार सब भी न ठहरनेवाला 
नाशमान्‌ ही हैं। इसीसे जीव जमा एक सत्य है, ओर सब खर्चे असत्य 
है! ऐसा यथार्थ पहिचान लो, फिर गुरुवा लोगोंके पासमें जाके 
नाना वाणीके उपदेश लेनेकी तुम्हें कोई आवश्यकता ही नहीं है । 
क्योंकि तुम्हारेपर दूसरे कोई कर्ता ईश्वरादि मालिक है नहीं। 
इससे गुरुवा छोगोंसे कल्पित वाणीकी ओर ही ओर उपदेश माँगो 
मत, अभ्रम-भूलमें जाबो मत ॥ संक्षेपतः हे भाई ! जगतमें जोवन 
जीव चिरंजीव चैतन्य कला नित्य, सत्य, अखण्ड, जमा वस्तुकों 
जो तुम जानना चाहते हो, तो स्वयं स्वरूप जीवको ही जान लो । 
जीवके बिना और कोई भी सत्य पदार्थ है नहीं। जो तुम सबको 
जानते हो, मानते हो, इसवास्ते सो जनेया जीव तुम ही सत्य 
हाजी7--हजूर हो, ऐसा जानो, विवेक करो। ओर निर्जीव पानी, 
बाजी, काम, आदत, अध्यासादिको अभी नर देहमें ही पचावो, 
गरावो, मिदावों, नाश करो, तथा अपना लिज स्वरूपमें स्थिर हो 
रहो । माना हुआ पीच 5 परमात्मादि कोई कुछ है' ही नदी । अतंए्य 
श्रमिक गरूबा लोरगोंके पास जाके कविपत वाणी उपदेशको माँगके 


हे२ | * संयुक्त निर्शयसारादि घट ग्रन्थः । [ निर्णयसार--- 


दि अटल िलरिललिलिर टिक + ललित कल बह गत ममिक टीम जल अकाल कस ले हल 
अहण मत करो । विष मिला हुवा पानीके समान समझके धघोखेके 
वाणीको भी परित्याग करो। गुरुमुख निर्णय सारशब्दको ही 
अहण करो ॥ १ ॥ 
हे शिष्य ! इस प्रकार तुम अब ज़ीवको ही सत्य सार जमापद 
जान लो, जोव करके ही संसारमें सारा व्यापार खानी-वाणी आदिको 
कार्य चल रही है, सो प्रत्यक्ष ही है' ॥ २४॥ 

॥२॥ शिष्य प्रश्न ॥ शब्द दीपक २। खण्ड ३ 8 
॥ चौपाई--मण्डल भाग--9 ॥ [ चौ० १ से ७ तक है ]॥ 
१, जीव जमा जो कहेउ गोसाँई । यह निश्चय हमरे चिच आई॥२५ 

टीकाः--अन्थकर्ता कहते हैं:--उपरोक्त गुरुउत्तर निर्णय झुनके 
पूरा समाधान नहीं भया, इसवास्ते जिज्ञासु शिप्यने अपना शंका इस 
दूसरा प्रश्ममें व्यक्त किया है। सो ऐसा है कि-“शिप्य कहता है-- 
हे सहरो ! आप, गो ८ दश इन्द्रियादि तन-मनको शमन-दमन करके 
निज वशमें किये हुए सच्चे इन्द्रिय निम्रही, साँई स्वामी, मालिक 
सर्वश्रेष्ठ हो। इसवास्ते, ग्रोस्वामी पदका सर्वांग अर्थ आपमें ही 
घटता है । हे साहेब! आपने जीवको ही सब प्रकारसे ज्ञमा ठहराफे 
निर्णय वचन जो कहे हो, सो आपके कृपासे हमारे चितक्तमें भी अब 
यही निश्चय होता हैं कि--जीव-जमा ही सत्य है'। बाकी सब 
भमत-मतान्तरोंकी मानन्दी, सिद्धान्त, भ्रमरूप असत्य खर्च ही है. 
आपके समझानेसे यह मेने जान लिया हूँ । इन सबोको स्थापना 
करनेवाला जीव श्रेष्ठ चैतन्य है। ऐसा निश्चय मेरे मनमें भी 
हो गया है ॥ २० ॥ हे 
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२, जो तुम कहेउ सोइ है साँची। जीव जमा चाहोँ प्रश्न जाँची॥२६ 
टीकाः--शिष्य कहता हैः--हे साहेब ! आपने जो कुछ सत्य 
सिर्णयका उपदेश अभी कहे हैं, सो सब यथार्थ वा सत्य है। हे प्रभु ! 
अब में उस जीव-जमाका असली पहिचान करना चाहता हूँ। इसलिये 
में आपसे पुनः याचना करता हूँ कि--जीव ही जमा है, यह जाननेके 
लिये पूर्ण परीक्षा किस प्रकारसे होबे? में जीव-जमाकों जाच 
करना, समझना, वूझना, परखना, स्वरूपका पहिचान करना, 
चाहता हैँ! जिससे अपरोक्ष बोध दृढ़ होगे । किसीके तक कफियेसे 
विचले नहीं, खण्डित होवे नहीं, हे प्रभु ! कृपा करिये सोई युक्तिसे 
द्रशाइये ॥ रद ॥ 
३, हम अजान है शिष्य तुम्हारा | कहि समझावो सकल निरुवारा ॥२७ 
टीकाः--शिष्य कहता हैः--और हम प्रथमसे असली स्वरूपको 
जानते नहीं, इसलिये अज्ञान है, उस अज्ञानको मिटायके सत्यज्ञान 
प्राप्ति करनेके लिये आपके शरणमें आके शिष्य भये हैं। अतणव हम 
अज्ञानी शिष्यके ऊपर दया-दष्टि करके सकल भेदको निर्णय करके 
कहिके समझाइये । आपके वचनपर हम पूर्ण अ्रद्धा-विश्वास रखते 
हैं। और हम आपके शिष्य अभी नादान' बालकवत्‌ हैं। सत्यासत्यको 
भलीभाँति अभी हम टीकसे जानते भी नहीं हैं। मतवाद, पन्थ, अ्न्थोंका 
सिद्धान्त कौन-सा ठीक वा बे-ठीक है, यह भी हम जानते नहीं हैं.। सो 
सकल निरुवार करके आप ही अब हमें समझा दीजिये ॥२७ ॥ 
४, जीव जमा काहे सो कहिये ? | याकी समझ कोन विधि लहिये ॥॥२८ 
टीका+---शिष्य कहता है;--हे गरो ! ओर सबको छोड़कर जीव 
सं० नि० घटू० ३-- 
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जो है, सो यह ही जमा है, यह कैले कहना? और किस वस्तुकों 
जीव ठहराना ? जीव जमा कैसे भया ? सो भी निर्णय करके कहिये ! 
इसके लिये प्रत्यक्ष प्रमाण क्या है ? जिसके आधारसे जीव-जमाका 
बोध हमें भी होवे। इसकी समुझ, पहिचान, लक्षण, बोध, किस 
प्रकारसे प्राप्त करना चाहिये ? जिस विधिसे पक्का निश्चय होये, सो 
उपाय कहिये ॥ २८ ॥ 


५, पाँच तत्व गुण तीन शरीरा । यामें जीव कौन गुण धीरा ॥२६ 


टीका+--अन्थकर्ता कहते हैं:--शिष्य अपने प्रक्षके शिलशिलाकों 
चालू रखते हुये कह रहा है कि--धीरा ८ घीर, वीर, गंभीर, वेराग्य- 
वान सहुणोंसे स॒ुशोभित हे सहुरों ! इस दशरीरमें पॉच तत्व तथा 
तीन शुणके भाग ही प्रत्यक्ष दिखाई देते हैं। ओर उक्त अश्था 
प्रकृतिके सम्मेलन-सम्बन्धसे यह स्थूल-देह कायम बना भी हे। 
यावत्‌ प्राणीके शरीर बननेमें पाँच तत्त्व और तीन गुण छूगा है। 
सो तत्त्व-गुण सबके लिये प्रत्यक्ष ही हैं। अब यह बतलाइये कि---. 
शक्त प्रकृतिके आठ भागमेंसे जीव कोन है ? क्‍या आकाश जीव है ? 
कि वायु जीव है? कि अप्नि जीव है ? कि जल जीव है? कि पृथ्वी 
जीव है ? कि उन्हींके गुण रूप पंच विषय जीव है ? कि रज, सर्च, 
और तम ये तीन गुण जीव हैं? जीवका खरूप क्या केसा है? सो निर्णय 
करके बतलाइये ! तथा जीवका गुण कोन है? लक्षण क्‍या है? 
 तत्त्व-प्रकृतिके समान जीवके गुण भी खण्डित है कि--अखण्डि हैं । 
मुख्यतया शरीरमें जीव कोन है ? यह दर्शाईये ॥ २५ ॥ 


अन्थः १ ] पारख सिद्धान्त दर्शिनी भ्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित ।« [ ३५ 


६. कोई वीय जीव ठहरावे । कोई रक्त कोई तेज बताबे ॥३०॥ 
टीका+--शिष्य कहता हैः--हे गुरो ! मैंने कितनेक मतवादियोँसे 
जीवके बारेमे अनेक तरहकी बातें सुना हूँ, सो यह है कि--कोई 
मतवादी तो वीय॑को ही जीव ठहराते हैं। वे कहते है---बिन्दू ही 
चीयरूप बह्म है, उसीका अंश जीव है। और महावाक्य उपनिषदमें 
परमात्माको स्वयं शुक्ररूप बताया है, तथा गीतामे--“तेजवान पदा- 
थोमे में तेज हूँ??, कहा है। देहमें मुख्य तेज वीय॑का ही दिखाई देता 
है। ओर चारवाकरम एकने वीयको ही युक्तिपूर्वक सार ब्रह्म सिद्ध 
किया है । एवं कोई कहते है कि--जैसे बीजोंकी अंकुरोमेंसे प्रथम 
दो पत्र निकलते हैं, तेसे ही वीय॑से देह और जीव दोनों उत्पन्न 
होते हैं । कोई वृक्षोके फलवत्‌ एक जीवसे अनेकों जीवोकी उत्पत्ति 
मानते हैं। देह उत्पन्न होनेमें कारण वीय॑ होनेसे वीरयको ही नाना 
युक्तिसे जीव ठहराये है और ठहरा रहे हैं। ओर कोई स्थूल देहको, कोई 
इन्द्रियॉको, कोई त्रिगुणादिको ही जीव करके मान रहे हैं। ओर कोई रक्त- 
को ही जोव बतलाते हैं, स॒त्यु होनेपर देहमें रक्त रहता नहीं, अतः रक्त ही 
जीव है कहते है । कोई तेज तत्वके प्रकाशकों ही ज्योतिस्वरूप जीव 
बतलाये है, मुर्दामें कोई तेज रहता नहीं, अतः तेज ही जीव है, ऐसा 
बताये हैं। यह अन्य मतवादियोंके कथन हैं ॥ ३० ॥ 
७, कोई श्वासा कोई शून्यहि कहई। नाना वाणी जगमें बहई ॥३ १ 
टीकाः--शिष्य कहता हैः--ओर कोई प्राणरूप श्वास वायुकों 
ही जीव मानते हैं । तहाँ कहा है।--“प्राण ही मनुष्य, पशु आदि 
सर्वे जोबॉंकी आयु है। इसलिये जीवोको प्राणी कहते हैं। प्राणके 


३६ | संयुक निर्णयसारादि पट अन्थः |... निर्णयसार--- 


रहनेसे शरीर जिन्दा रहता है ओर प्राण निकल जानेसे देह सुतक 
हो जाता है। सभी कोई अपने-अपने प्राणकी रक्षा करना चाहते हैं । 
इसचास्तें योगी छोग ब्रह्माण्डमें श्वासकों चढ़ायके समाधि लूगाये 
रहते हैं ।? इस तरह बहुत छोगोंने विश्वास करके श्वासको ही जीव 
माने हैं! ओर कोई कहते है. कि--शूल्य ही जीव है। चारवाकमे 
शून्यवादी कहता है कि--“तत्त्व ओर चैतन्य दोनोंका अधिष्ठान शूल्य 
है-। जब नींद रूगती है, तब तत्व ओर चैतन्य शुून्यमें ही समाय 
जाते हैं, फिर शुून्यसे ही प्रगट होते हैं। इससे शून्य सच्चा ऑर 
सब झूठा है इत्यादि” “चोपाईः--शत्य आवे शूत्ते जाई। शत्व-शत्वमे 
रहा समाई।| ताते सर्व शूत्पे जान। शूत्य ब्रिना नहिं दूसर मान ॥। 
सबते अ्रधिक शुन्य जानिये। शूत्यते अधिक न कोई मानिये ॥” इंस प्रकार 
शुन्यकी विशेषता वर्णन करके कितनेक लोगोंने शूल्यकों ही जीच 
या ब्रह्म आदि वर्णन किये हैं। ऐसे-ऐसे नाना ,प्रकारके वाणी, 
मत, पन्‍्थ, अ्रन्थोंकी विभिन्न सिद्धान्त जगतमें जोर-शोरसे बह रही 
हैं, प्रचार होके चल रही हैं। जिसे पढ़-सुन-गुनके प्रतीत कर बहुत 
सारे मनुष्य उधर ही बहते चले जा रहे हें । इसमें सत्य क्‍या है ? 
असत्य कोन है? सो पहिचान पड़ा नहीं । उसे आप यथार्थ निर्णय 
करके अब परखाइये, यही विनय है ॥ ३१ ॥ 


दोहाः--यह तो जानि परे नहीं | जीव कहा थौं आय ॥ 
(५) यह संशय पग्रश्लु मेंटिके | सतगुरु होहु सहाय ॥३१२॥ 


टीकुा+--प्रन्थकर्ता कहते हैं।--पूर्व चोपाइयोंमें नाना मतवादियोंके 
नाना मानन्दी बताके यहापर शिष्य प्रश्षका खास मतरूब कहता है 
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कि--हे साहेब ! अनेकों मतवादोंमें छक्ष बट जानेसे मुझे यह कुछ 
भी जान पड़ा नहीं कि--कोन-सा मत-सखिद्धान्व ठीक सच्चा हे। 
भला ! जीव क्या वस्तु है ? कहाँ है? कैसा है? यह बात तो उप- 
रोक्त मतवादमे कहीं भी कुछ मतलब जाननेमें आया नहीं, ५ तच्व, 
तीन गुण, वीय, रक्त, तेज, श्वासा ओर शून्य इनमें किसको जीव 
मानना और किसको नहीं मानना ? ओर जिस जीवको आपने जमा 
बतलाये हो, सो कया पदार्थ है? इस वक्त में बड़ा संशय पभ्रसित 
हो रहा हूँ ! मेरी मति डावाडोल हो रही है । अतणव हे प्रभो ! यह 
कठिन' संशय--जन्य-शूलको मिटाय करके मुझे खुखी करिये। हे 
सहुरो ! में आपके शरणागत हूँ! भमवधारसे पार उतारनेमें आप 
सहायक होइये ! आपके सहायता बिना ईस छुस्तर वाणी जालसे 
पार उतरनेमें में असमर्थ हैँ ! में आपके महान पारख बलका सहा- 
यता चाहता हूँ। कृपा-दष्टि करके सहायक होइये | मेरे सब भ्रम 
सन्देहोंको मिटाइये ! मेरे प्रार्थनाको सुनिये ! में शिर नवायके बन्दना, 
करता हैँ ॥ ३२ ॥ 

॥२॥ सदगुरु उत्तर॥ वचन भास्कर-२ । खरड ४७ 
॥ चौपाई--मण्डल भाग--॥। ५ ॥ चौं० ! से १० तक हे ॥ 
९, ये सब नाशमान हैं भाई ! जीव जमा ये कैसे कहाई ॥३३॥ 

टीकाः--सहुरू श्रीप्रणसाहेब कहते हेंः--हे जिज्ञासु शिष्य ! 
तुम घबराओ नहीं, थैये धारण करके विवेक करो। में जो कहता 
हैं, उसे ध्यानपृर्वक सुनों, फिर सोचो-विचारों। हे भाई ! तुमने 
अन्य मतोंके भावना करके शारीरमें पाँच तत्व, तीन शुण, वीयें, 
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रक्तादि जिन-जिनको जीव बताया, सो मिथ्या भ्रम है । क्योंकि ये 
सब पदार्थ शरीरादि तो क्षणमंगुर-विनश्वर या नाशमान हैं! और 
जड़का कार्य-चिकार हैं। फिर कहो, वह जीव जमा नित्य-सत्यखरूप 
करके केसे कहला सकता है या वे जमा केसे कहायेंगे ? इन सब्बोकः 
लक्षण बनने-बिगड़नेवाला है, सो तो सभी कोई जानते हैं, तबः 
अखण्ड जीव जो कभी बनता-बिगड़ता नहीं, सदा सत्य जमापद है, 
फिर ये जड्ड कार्य पदार्थ भी वही ज्ञीच ही है, ऐसा कैसे कहलाबैगा? 
ऐसों कंदापिं हो सकेतां नहीं ॥ ३३ ॥ 
२, जो नाशे सो जीव न होई। जीव सदा अविनाशी सोई॥ ३१४॥| 
टीका+--सहुरू कहते हैंः--क्योंकि जो चीज बनके समय पायके 
बिगड़ जाता है, परिणाम बदल जाता है, या विनाश हो जाता है, सो 
वह' जीव कमी भी हो सकता नहीं। क्योंकि--जीव तो सदा-स्चेद 
अनादिकालसे एकरस, अखण्ड, खय॑ं खरूप है, सोई अविनाशी कह- 
लाता है । तीन कालमें कदापि कभी जीवका परिणाम बदलता नहीं ॥ 
च्िकाल अवाध होवे, सो सत्य कहलावे। सत्य सोई जीव है, सोई खास 
जमापद भी है । अतएव सदोदित अविनाशी रहनेचाला सोई जीच 
है। जो नाशवान है, सो जीव नहीं है, ऐसा जानो ॥ ३७४ ॥ 

३, चिरश्जीव जीव कहि दीन्हा | यह सब नाशमान तुम चीन्हा॥। ३५॥ 
.. शीकाः--सहुरु कहते हेंः:--और कभी किसी वक्त भी जिसका 
नाश होता नहीं, सो चिरंजीव अर्थात्‌ चिरकाल था अनादिकारूसे 
हमेशा जीते ही रहनेवालू, सनातन, पुराणपुरुष, अज, नित्य, 
सत्य, अखण्ड, ऐसे लक्षणवाला वही चैतन्य जीव है । तहाँ कहा भी 
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हैः--“न जीवोपियते” छा० 3० ६।११३॥--चेतन जीवका नाशरूप 
लूय होता नहीं । वह अखण्ड अमर है, अर्थात्‌ जीव किसीके कारण- 
कार्य नहीं, प्वरूपसे अनादि अनन्त हैं ॥--“सद्कारणवन्नित्यम?” 
वेशे० सू० १४१॥--जो प्रत्यक्ष हो, जिसका कारण कोई भी न हो, 


वह नित्य पदार्थ है ॥ “जीवितितिजीवः” जो सदा जीता रहता है 
सोई अमर जीव है ॥ 


तीन काल, तीन अवस्थाओंम नित्य रहनेवाले षदपन और 
अनेकों देह धारण करते-छोड़ते हुये भी जो सदा एकरस, अखण्ड, 
ज्योंका त्यों खरूपसे सत्य बना रहता है, सोई चिरंजीव, शान गुण- 
वाले जीव हैं । सो अन्य शास्त्रोंके प्रमाणसे भी दिखलाके कह दिया 
है । ओर भी कहा है--“अन्तवन्त इंमे देहा नित्यस्योक्ताः शरीरिण+॥? 
गीता २१८॥--इस नाशरहित अप्रमेय नित्यखरूप जीवात्माके यह 
सब दारीर नाशवान कहे गये हैं ॥ “'चासांखि जीर्णानि' यथा विहाय 
नवानि ग्रह्यति नरोषपराणि। तथा शरीराणिविहाय जीर्णान्यन्यानि 
संयाति नवानि देही ॥ गीता अ० २२२॥”--जैसे मनुष्य पुराने 
वर्त्रोकी त्यागकर दूसरे नये वस्च्रोकोी ग्रहण करते हैं। बेसे ही 
जीवात्मा भी पुराने शरीरोंको त्यागकर दूसरे नये शर्रणीसोंको प्राप्त 
होते हैं ॥ 

देहादि पदार्थ सब यह नाशमान्‌ हैं, तुम इसको अच्छी तरहसे 
चीन्हों-पहिचानो, जीचको चिरंजीव, अमर कहके प्रमाण सहित 
बतका दिया हूँ। अब जीवसे भिन्न यह सब कार्य पदार्थ और मानन्‍्दी 
नाशमान हे, ऐसा तुम भो विवेक करके चीन्‍्ह सकते हो, 
सो विचार करके पहिचान कर को ॥ ३५ ॥ 


४० _] संयुक्त निर्णयसारादि घट ग्रन्थः | [ निर्णयसार--- 








७० पाँच तत्त्तंका जाननहारा । तीनों गुशका करत विचारा ॥ ३६ ॥ 


टीकाः--सहुरु कहते हेंः--और पाँच तत्वोंका जाननेचाला, 
तथा तीनों गुणोंका पृथक-पृथक्‌ विचार करनेचाला, जनैया जीव दर 
साक्षीरूपसे सदा उससे न्यारा ही रहता है। तभी तो उन्हें जानता 
है। यदि शुण और तत्त्वरूप ही वह होता, तो फिर कैसे जान सकता। 
विवेक दृष्टि खोलके देखो! चीयोे, रक्त, तेज, श्वास, और शून्य ये क्रमशः 
पृथ्वी, जल, अभि, वायु, ओर आकाश इन तत्तवोंके ही कार्य भाग है । 
जीव न्यारा रहिके ही उन्हें ज्ञानता-मानता है ॥ और जड़ तत्त्व अपने 
आपको जान नहीं सकते हैँ। यदि तत्त्वमें भी जानपना होता, तो 
फिर वे जड़ ही न कहलाते | यह पृथ्वी हैः--घट, मठ, पट है, ऐसा 
कहनेवाला उससे न्यारा ही रहता है। यह जल है।--लदी, नाला, 
तालाब, बावड़ी, कुवा है, ऐसा न्यारा ही होके देखता और जानता 
है। यह अस्लि हैः---दीया, ज्योति-छपट, चिन्गारी और बिजली, 
सूर्य, तारागण हैं, ऐसा जाननेवाला न्यारा ही होता है। यह वायु 
हैः--आधि-बोंडर-झोंका, धक्का छगना, वस्तु उड़ाना, इत्यादिका 
दशा, ज्ञाता उससे न्‍्यारा ही रहता है। और यह आकाश है+--शुन्य, 
पोल, छिद्र, खाली जगह पड़ा है, अवकाश दे रहा है, उसका जनेया 
जीव सदा उससे न्‍यारा ही रहता है। और दारीर, अन्तःकरणके 
सम्बन्ध अभी रज़ोगुणका दोरा हो रहा है, राग, रंग, खेल, कूद, 
तमाशा, पंचविषय भोगोंमें विशेष प्रीति बढ़ी है, यह भी जाननेमें 
आता है। तथा तमोगरुणका छूहर चल रहा है, क्रोध, हिसा, घात, 
बैर-विरोध, झगड़ा, नशा-सेवन, निद्रा, आलूस्थादिमें प्रवृत्ति हो रही 
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है, सो भी मालूम पड़ता है। ओर सत्त्वगुणका उदय होनेपर शीतल, 
शान्त-खभाव, धर्म कार्यमे गाव, दान, पुण्य, पूजा-पाठ, सत्संगत, 
शुभ विचार इत्यादि जो होता है, सो सब भी  जाननेमें आता है। 
इस प्रकार पाँच तत्त्वोंका जाननेवाला तथा तीनों शुर्णोंका विचार 
करनेवाला सत्य चैतन्य जीव सदा उनसे भिन्न ही रहता है । विज्ञाती 
होनेसे उनमें कभी एक होता नहीं, ऐसा विवेक करके जानो ॥ ३६ ॥ 


(४ के ३? | आन 
'9, वीये रक्त तेज तम श्वासा। सबको जानि करत विश्वासा ॥ ३७॥ 


टीका+--अन्थकर्ता श्रीप्रणसाहेब कहते हैं।--हे शिष्य ! जनैया 
जीव, द्ृष्टा-साक्षी, दृश्य पदार्थले सदा न्‍यारा ही बना रहता है। 
वीर्यादिको जीव माननेवाले निर्बुद्धि नास्तिक मतवादी विषय लम्पट 
वने हैं । उन्हें जड़-चेतन्यका कुछ भी विवेक नहीं है, इसलिये 
जिसको जो भाया, सोई मान लिये हैं। तुम सत्यन्याय निर्णयसे 
विचार करके देखो ! तभी पूरा भेद मालूम पड़ेगा । संक्षेपमे निर्णय 
वाक्य बताता हूँ सो सुनो ! 

१. प्रथम--स््री-पुरुषोंने खाया हुआ अन्न-जलू उद्रमें जाके ऑटकर 
आँतड़ियाँमें पेरायके नाभिस्थानमें समान वायु द्वारा रस बनता है; 
सो परिप्रक होनेपर रक्त बनके फिर उसीसे मांस तथा त्वचा तैयार 
होते है। उधर भीतरमें उसीसे नाड़ी, हाड़, ओर मज्जा बनते हैं । 
जिसे सप्त धातुका स्थूल शरीर कहते हैं। उसी सप्त धातुके अन्तिम 
सार भाग पुरुषोंका वीर्य चनता है, ओर स्त्रियोंकी शरीरमें रज तेय्शर 
होते हैं। इस प्रकारसे बना हुआ वीर्य धातु जड़ कार्य है। वह 
कदापि चैतन्य जीच हो सकता नहीं । इस वारेमें कहा भी है।--- 


४२ ] ५ संयुक्त निर्शयसारादि घर ग्रन्थः | [ निर्शयतार--- 


साखी;--बिन्दहि होवै जीव जो | तजि क्यों जात शरीर १॥ 
संगति करते शक्तिसे | तबहीं तजत शरीर ॥२४ १ 
॥ कबीर परिचय ॥ 


--यदि वीयही जीव होता,तो देहमे वीर्य रहते ही जवानीमे भी देह 
छोड़कर म॒त्युको प्राप्त हो, जीव क्यों निकल जाते हैं ? इसका क्या 
कारण है? और वीय॑से भिन्न कोई जीव न होता, तो स््ीसे मेथुन 
करते ही पुरुष मर जाता, क्योंकि तब सम्भोगमें वीर्यपात होता है, 
फिर शरीर केसे रह सकता ? वीय॑ंको जीव मानने पर बीय॑ तो 
किज्लसे निकलता जाय ओर पुरुष जीता रहे, यह' केसे सम्भव होता 
एक ही वारके वोय निकलते ही पुरुष फटाफट मर जाते, ऐसा तो 
होता नहीं | 

इस कारणसे वीर्य जड़ है, वीर्य जीवका खरूंप नहीं हे । उससे 
न्‍्यारा जीव चैतन्य है। प्रश्नमें अंकुर ओर पत्रका जो दृष्टान्त दिये हो, 
उसमें बीजोंके अंकुरोमें प्रथम जो दो पत्र निकलते हैं, वे एक ही. 
जातिके समान गुणवाले रहते हैं। परन्तु यहाँ नाशमान जड़ शरीर 
ओर अविनाशी चैतन्य जीव, वे दोनों बिजाती केवल' जड़वीय॑से कैसे 
उत्पन्न होवेंगे ? ऐसा कदापि हो सकता नहीं, ओर जड़ वृक्षके 
फलवत्‌ भी एक चेतन्य जीवसे अनेक अविनाशी चेतन जीवोकी, 
उत्पत्ति नहीं होती हैं। क्‍योंकि वृक्ष ओर वृक्षके बीज सहित फल, 
दोनों ही सड़-गलके मिट्टीमें मिल जाते हैं । तैसी अविनाशी जीवॉकी 
स्थिति है' नहीं। यदि जीव भी सड़ने-गलनेवाला होता, तो नाना 
प्रकारसे कर्मोकी फल भोग ही न होता, परन्तु कर्मोके फल' भोग सब 
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जीवोंको भोगना ही पड़ रहा है। अतः जड़ तत्तवोंके कार्य-कारण 
भागसे चैतन्य जीव सदेव न्याय है, सो जानो । 

अतणव जड़ अन्न-जलके रससे बननेवाला वीर्य सरासर जड़ है |: 
अविनाशी अखण्ड चेतन्य जीव वह कदापि हो सकता नहीं । 
नास्तिक चार्वाक मतमें पहिला यही वीययवबाद माना है । सो त्याज्य 
है| विवेक करके उस मिथ्या भ्रमको हटावो ॥ 


२. दूसरा--रक्तको जीव माना हुआ भी अन्याय-अविचार ही है ॥ 
क्योंकि ऊपर कहा जा चुका है कि, अन्न-जलके रस द्वारा ही नाभिमें 
साफ होके रक्त बनता है, सो व्यान' वायुसे सर्वोग दरीरमें फैलता 
है। ओर जैसे चीरय॑ जड़ है, तैसे तरीके शरीरमें बननेवाला रजरूप धातु. 
भी जड़ है। शरीरमें रक्त कम-ज्यादा होता रहता है, बनता-बिगड़ता. 
है। रक्तमें नाना दोष भी उत्पन्न होते हैं! पिचकारीसे डाक्टर छोग: 
एकके शरीरका रक्त दूसरेके देहमें भर भी देते हैं। परल्तु ऐसे 
जीवको णक देहसे निकालके दूसरे देहमें कोई भी डाल नहीं सकते: | 
हैं। परकाया प्रवेश होनेकी जो बात कहे हैं, सो तो सरासर मिथ्या. 
गपोड़ा ही है। अतणएव किसी तरहसे भी रक्त जीव ठहर सकता. 
नहीं। यह रक्तको जीव मानना चार्वाकका दूसरा देहवादमें 
आ जाता है। 

यदि देहको ही सत्य मानते हो, तो फिर शरीरका नाश क्यों: 
होती है? सत्य चस्तुका तो त्रिकालमें कमी किसी कारणसे भी नाश 
होता नहीं । मुर्दा शरीरमें पूर्ववत्‌ चैतन्यता आदि छूया क्‍यों होती 
नहीं ! सड़ने-गलने क्‍यों लूग जाता है? शरीस्में पूरा रक्त होते हुये 
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भी क्‍यों वीचमें ही मर जाते हैं ? इन सब बातोंसे जाहिर है कि-- 
जड़ देह कभी भी चैतन्य जीव हो सकता नहीं। जड़ सप्त घातुको 
सत्ता देनेवाला उससे भिन्न जीव और है। ज्ञान गुणवाला ही जीव होता 
है, ओर देहमें जीव रहनेसे ही देह व्यवहार नाना तरहसे होते रहते 
हैं। देह तो विकारवान है, तथा खरूपसे जीव निर्विकारी है। अतएव 


देह-रक्तादि निजिव जड़ हैं। लो उनको ही जीव मानना महा अज्ञानता हे ॥ 
३, तीसरा--तेज अग्नितच्वके प्रकाशरूप विषयको कहते हैं। वह 


किसी प्रकारसे भी जीव ठहर सकता नहीं । अग्नितत्वक्रे कार्य-कारण 
पदार्थो्मे कहीं चेतनता दिखाई देती नहीं । परन्तु योगी लोग ध्यानमें 
'दिखाई देनेवाला ज्योति प्रकाशकों ही परमात्मा मानके भूलमें पड़े 
हैं। और संसारी विषई जन देहकी सुन्दरतामें ही मोहित आसक्त 


होके बन्छे पड़े हैं। ओर चारवाकके तीसरे तत्त्ववादम पंचनत्त्वके 
प्रकाशकों ही सत्य माना है, पाँच तत्वके संयोगरसे चराचरकी 


उत्पत्ति ओर वियोगसे नाश होना, मानके पामर-विपयी लोग महाः 
- ज्ञालमें बन्धायमान हुये हैं। सिर्फ तत्त्वोंके सम्बन्धमेंसे ही चेतनता 
होना मानते हो, तो सब ठिकाने पाँचों तत्वाका सस्वन्ध है, फिर 


पहाड़, पाषाण, वक्ष, वनस्पति, घड़े, घरादिमें सुख-दुःख, शान, 
जाग्रत, खप्नादि ३ अवस्था, चलना-फिरना, श्वास-लेना, हानी- 


लाभको जानना, इत्यादि चेतन्यरव लक्षण कुछ भी क्यों दिखाई नहीं 
देते हैं? मुर्दा होनेपर वह तेज कहा चली जाती है। वेसे तो पाँच 
तत्व सृतक देहमें भी कायम ही रहते हैं । सो केसे कि--पृथ्चीके 
भाग--हाड़, मांस आदि है। जलके भाग--पेटके भैलीमें एक- 
अजित पानी. या गीला भाग है। अश्निके भाग--पित्तके यैली 
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या रूप विषय जो दिखता है, सो है। बायुके भाग--मुर्दा, 
फुलानेबाला वायु धनंजय है, और दशों द्वार नलियोंमेंका छिद्ग 
खाली पोल शूल्य भाग सो आकाश है, शुन्यमें चायुका आना-जाना 
होता ही है। इस प्रकार पॉच तत्व और उसके प्रकाश यह तो स्त्यु 
होनेपर भी देहमे रहती है। फिर काया मर क्यों गई ? इसीसे सावित 
हुआ कि--पाँचों तत्त्वोंसे न्‍्याया विज्ञाती कोई ओर ही चैतन्य जीव 
है। जिसके सत्ता सम्बन्ध रहनेसे देह खुन्दर-खुशोभित होता है 
ओर जिसके निकल जानेपर निकम्मा विरूप होके विनाश हो जाता 
है। अतणव तेज, पाँच तत्वामें एक तत्त्व है, सो वह जड़ है, जीव नहीं 


है ॥ अतः तेजको जीव मानना बड़ा भारी भूल है ॥ 
को ५२ 
४. चोथा--तमरूप अन्धकार, अविद्या या अज्ञानरूपी माया, यह 
भी कुछ जीव ठहर सकती नहीं। “न जाना जाय ऐसा यह जगत्‌ 


तमरूप अज्ञानमें या मायामेँ लीन रहा ॥०--ऐसा मनुस्मति ( १५) में 
कहा है | परन्तु उसमें चेतनताके लक्षण कुछ भी घटता नहीं । जगत ., 
अनादि कालका है। यहाँ मुख्य माया जड़ तत्त्वोंका कार्यरूप यह देह 
ही है। पाँच तत्त्व जड़ है, उनमें कहीं ज्ञान गुण है' नहीं । जो बात 
कारणमे नहीं, सो कार्यमे कहांसे आवेगा? ओर देह सम्बन्धमें 
इन्द्रियोके साथ संस्कार दोषोसे उत्पन्न जीवोंकी जड़ासक्ति वही अशञान 
या अविद्या है । इसलिये जीव उससे नन्‍्यारा ही सिंद्ध हुआ। ओर 
देहादिकी प्रीति, आसक्ति, ममता, अहंकार, यही नर जीवोकी दृढ़ 
माना हुआ अज्ञान कहा जाता है। ईस अज्ञानका आकारयुक्त कोई 
खतन्त्र खरूप नहीं है। अर्थात्‌ तम न अन्धकार-अज्ञान यह परमाणु 
संयुक्त साकार पदार्थ नहीं है। यदि साकार पदार्थ होता, तो कभी 
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मय न 
ज्ञान होनेपरः भी अज्ञान नाश न होता। परन्तु प्रकाश होते ही जैसे 
अन्धकार नाश हो जाता है। तेसे सत्वगुण उदय होते ही तमोग़ुण 
'विछय हो जाता है । और ज्ञान होते ही अज्ञानका विंलय या विनाश 
हो जाता है। प्रकाशका अमावरूप अन्धकारवत्‌ बोधका अभाव तमरूप 


अज्ञान है। सो सत्यज्ञान पारखका बोध होते ही मिट जाता हे 
तम-अज्ञान, जड़ भास, अध्यास है, उसे जीव मानना महा मूढ़ता है । 


इसें परखके छोड़ना चाहिये ॥ 
७५, और पाँचवा--श्वासवायुकों जीव मानना भी बड़ी भारी भूल 


है । क्यांकि श्वास जड़ है, वह जीव नहीं है, उसको सत्ता देनेवाला 
जीव उससे सदा न्‍्यारा ही रहता है। कहा हैं--ज्यों लोहारकी 
घौंकनी, श्वास लेत बिन प्राण ॥ त्यों सत्ता बिनु चेतन, चले श्वास कस ताण ॥? 
जैसे लोहारके चलाये बिना चमड़ेकी धोकनी आप ही आप 
चलके वायु निकाल नहीं सकती है। तेसे ही चैतन्य जीवकी 
सत्ता बिना श्वास भी कैसे चलेगी ? श्वासरूप प्राण यह वायुतत्त्वका 
सूक्ष्म भाग है। वह नासिका द्वारा भीतर-बाहर जाते-आते श्वास- 
डच्छवास लेने-छोड़नेकी कया करता रहता है। पंच वायुमें प्राणका 
वासस्थान हृदयमें माना है। नाभिसे नासिकातक उसके दोड़ होता 
रहता है। ओर योगी लोग प्राणको कुम्मकादि छूयासे अह्माण्डमें 
चढ़ायके समाधि लगाके शून्य ही में टिके रहते हैं। इसलिये प्राण- 
वायु परतन्त्र है। सुषुप्ति अवस्थामे प्राण चलते रहते हुये भी किसीकों 
कुछ ज्ञान होता नहीं । यह सबको मालूम ही है। क्योंकि छोगोंको 
सोते हुये देखके चोर लोग वस्तु चुरायके ले जाते हैं। और कोई 
हानि हो जाती है। तो भी पता नहीं होता है। इसीसे शरीर सरहेतक 
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चैतन्य जीवॉकी सत्ता-संयोगसे ही प्राण वायुकी कृथा लछोहारके 
भाँतीवत्‌ बराबर हुआ करती है। ओर स्त्युके पीछे वह स्थूल 
भाग बाहरके वायुतत्त्वमें मिल जाती है । 

ओर जैसे मनुष्य छोग घड़ीमें चाबी देके देख-रेख करते हैं, तो वह 
चलती ही रहती है | ओर अवधि पूरा होनेपर आप ही बन्द हो जाती 
है। तेसे ही जीवोने पूर्वके नर जन्ममें किया हुआ कम संस्कारके 
वेगसे अभी वह' प्रारब्ध बनके आयुरूप प्राण वायुकी चलन गति 
चालू हो रही है। कम भोग पूरा होनेपर जीव देह त्यागकर निकल 
जाता है, तब फिर हृदयकी गति रुकके प्राण चछना भी आप ही 
बन्द हो जाता है ॥ 


इस प्रकारसे श्वास यह वायुतत्त्वरूप जड़ है, जड़ वायुके कार्य 
भाग वह भी जड़हे । नित्य-सत्य चेतन्‍्य जीव श्वाससे अलग ही है । 
श्वासको जोव मानना भ्रम भूलमें पड़े हुए अविषेकियोंका ही काम 
है। ये सव नास्तिक मतको ही परिपुष्ट करनेवाले भये हैं। परिक्षा 

करके उस भूलको मिटाना चाहिये ॥ 
ऊपर कहे अनुसार वीय॑, रक्त, तेज, तम और श्वासा इन सबोंकों 
जाननेवाला जनेया साक्षी जीव इन सबोसे सदेव न्यारा रहता है । 
तभी अबोध जीव उन्हींको जान-जानके रुचीके अनुसार मनमानन्दीको 
पकड़के जिसमें मानन्दी टिकी, उसीका विश्वास कर लेते हैं। जो 
भास हुआ, उसीको अपना खरूप मान लेते हैं। सहुरुने कहा भी है।-- 
“आपन पी आप ही विसखो || जैसे श्वान काँच मन्दिरमैँ। मर्रमत भूसि मस्यो ॥?? 
ब्रीजक शब्द ७६ || 
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“ज्यों मोदाद समशान शिल् । सब्ै रूप समसान ॥। 
कहहि कबीर वह सावजकी गति | तबकी देखि श्रुकान |?” ३६ ॥ ब्रीजक साली | 


“जैसे दर्पणमें प्रतिबिस्व देखा, सो उसे हो अपना खरूप मानव: 
विश्वास कर लिया। परन्तु द्ृष्टा जीव तो उस दृश्यसे न्‍्यारा ही रहता 
है । दृश्यकों निज्ररुप मानके विश्वास करनेपर भी दृष्टा कभी दृश्य 
हो सकता नहीं । तेसे ही वह' सबको जानके विश्वास करनेवाला 
जीव उनसे पृथक्‌ रहता है, ऐसा समझना चाहिये । जो कोई पारखी 
सद्गुरुके सतसंगसे सारासारको पहिचान जाते हैं, फिर उनको 
धोखेका विश्वास छूट जाता है ॥ ३७ ॥ 

६, शून्यहि जाने शून्य न होई | जाननहार जीव हे सोई॥ १८ ॥ 
टीका+--सहुरु कहते हें:--ओऔर हे शिप्य ! विचार करो, जो 
लोग शून्यको ही जीव वा ब्रह्म अथवा परमपद बताते हैं, अथवा 
निर्वाणरूप मानते हैं, जो शुन्यकों ही सर्वोपरि समझते है, थे महा-' 
मूढ़ पारखहीन अन्धे ही बने हैं। क्योंकि, शुन्य 5 पोल, खाड़ी जगहका 
नाम है। जहा कुछ भी नहीं, अभाव, अवस्तु, निराकार, निर्मुण, 
केवल निषेधमात्र किया है। सो सत्य वस्तु जीवका खरूप कदापि 
हो सकता नहीं । क्योंकि शून्यकों जाननेवाला शुन्यका जाता कभी 
, शल्य हो सकता ही नहीं । यह शूल्य है, अभाव है, यह स्थिर घूत्ति 
है, समाधि है, ऐसा जाननेवाला जानीव साक्षी जो है, सोई चैतन्य 
जीव है । जीव सगुण-साकार सत्य चस्तु है, तो भरता ! वह निर्मुण, 
शूल्य क्‍यों होगा ? कभी हो सकता नहीं ॥ 
तहाँ भन्थकर्ता सहुरु श्रीपूरणसाहेबने खयं बीजक टीकामे इसके 
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बारेमें खुलासा लिखे हैं--सो भी सुनिये ! “श्रति नेति-नेंत कहके 
स्थिर रह गई, सो शून्य माना है । श्रवण, मनन, निदिध्यासन, 
साक्षात्कार करके रह गया, सो शुन्य माना है। थोग धारणा करके 
लूय हुआ, सो शून्य । नित्य-अनित्यका विचार करके स्थिर रह गया, 
सो शुन्य । बोलते-बोलते चुप हो गया, सो शून्य । और नींदमें गया 
वा चोछा छूटा बाकी रहा, सो शून्य माना है ।” शून्य एक रूयरूप 
कर्पना रहित निर्विकल्प स्थिति है। परन्तु शुन्‍्यकों जानने वारा नर 
देहधारी जीव अलग नहीं होवे, तो शून्यका वर्णन कौन करे ? । कोई 
भी नहीं । इस कारणसे शून्य स्थिति तो एक जड़ भावना मात्र भास 
ठहरा, इंसीसे वह कुछ जनेया चेतन्य जीव नहीं है । शून्यको शून्यने 
हो जानके वर्णन नहीं कर सकता है, तथा जो शून्यको जानता है, 
उसका गुण-लक्षण, अनुभव, बयान करता है, वह तो शून्यसे भिन्न 
ही रहता है, फिर शूल्यमें मिलके वह भी शून्य खरूए ही हो नहीं 
सकता है। शून्यकों जानने, पहिचाननेवाला चैतन्य जो है, सो उसीका 
नाम जीव है; ऐसा निश्चय करके समझो ॥ 
'सन्‍्तो ! ऐसी भूल जगमाहीं | जाते जीव मिथ्यामें जाहीं |” 
॥ बीजक, दब्द ११० || 
इसकी टीकामें ओर “निर्षक्ष सत्य ज्ञान दर्शन” अन्थकी नास्तिक 
मत दर्शनमें उपरोक्त वातोंके बारेमें विशेषरुपसे प्रकाश किया है । 
यहापर तो संघ्लेपमं सार मात्र ही दर्शा दिया गया है। विस्तार उक्त 
ग्न्थासे जान लीजियेगा ॥ ३८ ॥ 


७, जानहिं आप जीव कहलाई। सबकी जाने सब नहिं होई ॥ ३६ ॥ 


टीकाः--सहुरु कहते हें:--और आप अपना खयं स्वरूप ज्ञान 
सखरूप जनेया या ज्ञाता सोई जीव नामसे कहलाता है या पुकारा जाता 
है, चा कहा जाता है। जिसको जीव कहते हैं, सो अपने आपको और 
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समघ्त दृश्य पदार्थ, जो उसके सम्मुख सम्बन्धित होते हैं, उन सबको 
भी ज्ञान छेता है, तथा अपना चेतन्य सत्ताकों प्रगट करता है। रन, 
दश इन्द्रिया, चित्त चतुष्टय, प्राणादि पंचक, विपयादि पंचक, एवं 
रोम-रोमसे सुख-दुःखादि ज्ञानको प्रगट करनेवाऊछा, सो उसे ही चेतस्य 
जीव कहते हैं। तहाँ कहा भी है।--“पन्द्रह तत्त्व स्थूल है। नो तत्त्व 
लिंग शरीर | चौबीस मृतुक जेहि सं जिये। सो जिन्दा जीव कबीर |? कबीर 
परिचय साखी १६७ | “स्थूल देहकी द्श इन्द्रियाँ, और पंच प्राण. ये 
१५ तथा सूक्ष्मकी पंच विषय, ओर चित्त चतुष्टय ये ९ दोनों मिलायके 
२७ जड़ परकृतियाँ चेंतन जीवकी सत्तासे चल रही हैं । वही जिन्दा 
या अमर, देहधारी, सर्व चेतन जीव कबीर हैं। इस भधकारसें आप 
चेतन होनेसे सबको जानता है, इंसीसे जीच कहलाता है| और समस्त 
दृश्य पदार्थोकी तथा तन, मन, शून्य, प्राणादिकोंकों जानने-जनाने, 
चेतानेचाला जीव खय॑ वह स्वरूप जड़ कदापि हो सकता नहीं । तथा 
जितने भी भीतर-बाहर जाननेमें आया, सो तो अछ्ूग हुआ, जड़ 
हुआ | फिर वह सब जीव केसे होगा ? जीव चेंतन्य सबका जभया 
सदा खबसे न्याय ही रहता है, सो जानिये ॥ ३५ ॥ 


८, जे पाँचों तत्त जाने भाई ! सो कहाँ आपु तस्व होय जाई १॥ ४ ० ॥ 


टीकाः--अन्थकर्ता सदशुरू कहते हें:--हे भाई! जिन्नास्त 
शिष्य ! पृथ्वी, जछ, अप्लनि, वायु, ओर समान वायुरूप आकाश, 
ये पाँचों तत्त्वोंकी जो जानता है और ये फछाने तत्व हैं, करके 
मानता, समझता है, सो जीव आप खय्यं भी उसी. तत्त्वरूप 
हो जाता है? या तस्वोंसे न्‍्यारा रहता है, इसका विचार करो। 
तत््वोॉंका जनेया जीव आप भी तत्त्व ही हो जाबै, ऐसा कहाँ 
होता है ? भिन्न-भिन्न भावनायें करके जीवोंने पाँच तत्त्वोंके नाना 
पदार्थोकोी जाने या जानते हैं। सो जश्ञाता कहाँ आप भी वही तत्त्व 
ही हो जाता हैं! ऐसा तो कहीं होता नहीं ॥ ४० ॥ 
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९, तचहि होयके तत्त समावत। तो पुनि तखहि कौन बदावत १॥ ४१ 


टीकाः---सहुरु कहते हैः--यदि जनेया जीच भी तत्त्वोंके कारण- 
कार्यके सरमांन जड़ होयके उन्हीं तत्त्वोंमे कार्य-बिगड़के कारणमें रूय 
होनेके तद्धत्‌ पाँचों तत्त्वोंमें समाता, घुलता, मिलता, परिणाम बदलके 
लय हो जाता, तब तो पृथक्‌ जनेयाके अभावमें यह अमुक-अभुक 
तत्त्व है, इनके गुण लक्षण ये ये है, कहके फिर ऐसा कोन बतलाता ! 
जड़ अपने आपको जानता नहीं, ओर दूसरेको भी जना सकता 
नहीं । क्योंकि---जड़ पांच तत्त्वोंमे ज्ञान गुण नहों हे । शब्द, स्पर्श 
ये हुइ गुण वायुमें हैं । रूपगुण मुख्य अश्विका है'। उसमें शब्द, स्पर्श 
भी सम्बन्धमें शामिल रहते हैं. । रसगरुण मुख्य जलूका है । उक्त ताोन 
शुण भी जलमें मिलित रहते हैं । गंधगुण मुख्य प्ृथ्वीका है | पहिलंके 
चार शुर्णाका मिलान भो पृथ्वीमें रहता है ५ इस तरह' पश्चविषयरूप 
पाँच गुण मुख्य, चार तत्त्वोमें पाया जाता है, सो सबोको प्रत्यक्ष 
होता है। आकाशमे कोई गुण है ही नहों, वह निर्शुण हें । अब 
वताइये ! तत्त्वोंमे ज्ञानशुण कहाँ, किस ठिकाने, केसे दिखाई दता 
है ? कहीं भी नहीं। फिर पाँचों तत्वोकोी जाननेवाला चेतन्य जांच 
. पाचांसे न्‍्यारा सावित हुआ कि नहां। ? अवश्य ही साबित हुआ । 
' इसीलिये तो जीवकी अखण्डता पृथकताका प्रत्यक्ष प्रमाण है । तत्त्व- 
रूप होयके जीव भी तत्तवोंमें समानेवाला होता, तो फिर तस्वाको 
भिन्न-भिन्न परिक्षा करके कोई भी तन बताता। पा्चों तत््वोंके मंद जब 
नर जीव भिन्न-भिन्न बतला रहे है, तो ज्ञीव कभी जड़ तत्त्व खरूप हो 
सकते नहीं, यह निश्चय है ॥ ४१ ॥ 
१०, जानह्दि मात्र जीव है सोई। जानते अधिक और नहिं कोई | ४२ ॥ 


टीकाः--सहुरु श्रीपूरणसाहेब कहते हें:--हे शिष्य | जीवका 
खयं स्वरूप नित्य, सत्य, अल्लण्ड, अमर, जान या जनेया छान ही 
मात्र चेतन, ज्ञान खरूपके खिवाय ओर दूसरा काई खरूप नहा, 
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जिसमें कुछ मिश्रित न होय, ऐसा शुद्ध श्ञानाकार स्वरूपवाला जो 
है, सोई सत्य चैतन्य जीव है । शानखरूप या जानमात्र इससे विशेष 
या अधिक ओर कोई भी जीवका खरूप नहीं हैं। अन्य म्तवादियोंन 
प्रश्षमें कहा हुआ जितने भी जीवका स्वरूप कहें हैं, सो सब अज्ञान, 
अजान, और जड़ तत्त्वोँंकी ही भाग हैं। अतपव उनमें एक भी 
जीवका लक्षण घटता नहीं । ओर जीवके लक्षण विषय कहा है।-- 


“इच्छा कया अवस्था, ज्ञान अमरता होय। ये लक्षण जहा पाइये, जीव जानिये सोय |[१? 
अर्थात्‌ देहधारी जीवोमे १ इच्छाशक्ति रहती हैं। २ चलने- 
फिरनेकी कृया होती है। ३ जाग्रतादि तीन अवस्थाएँ होते हैं । ४ सुख 
दुःखादि जाननेकी ज्ञान होता हे! ओर ५७ अखण्ड, अविनाशी 
एकरस, अमर खरूप होता है । जहा ये लक्षण सम्पूर्ण पाये जाते हैं, 
तहापर उन्हें ही जीव जानके सत्य मान कर दया रखना चाहिये ॥ 
अतपव जानमात्र वा ज्ञानखरूप सोई चेतन जीव हैँ। जीवसे 
बढ़ करके कक आत्मा, खदादि ओर कोई भी श्रेष्ठ सत्य नहीं 
है। तथा भी जीवसे उत्तम ओर कोई भी पदार्थ नहीं है । ओर 
मनृष्य जीवोकी तहाँ सबसे विशेषता-श्रेष्ठता है । इंस तरह परिक्षा 
करके ज्ञीवको ही सत्य जानके निजञ्-पर हिलके कार्य तथा कल्याण 
मार्ग रूगे रहना चाहिये ॥ ४२ ॥ द 
दोहाः--पाँच तत्तत यह जगत सब | जाने सो जिव ज्ञान ॥ 
(६) कलल्‍पे सोई कल्पना | माने सो अनुमान || ४३ 
. टीका+--खहुरु श्रीपूरणसाहेव कहते हैं--यह सारा जगत्‌ कार्य 
कारणरूप जड़ पाँच तत्तवोंका ही विस्तार है। पिण्ड--ब्रह्माण्डादि 
सम्पूर्ण जगत्‌ पदार्थादिको जो जानता, जनाता है, सो उसीकों ही 
ज्ञानखरूप, अखण्ड, सत्य-चेतन्य, जीव, जानिये। सो वही नर 
देहधारी जीव पारख बोध न' होनेसे नाना प्रकारसे संकल्प-यिकल्प 
करके भ्रमसे पाँच तत्व और तीन शुण इत्यादिकों ही मिंज खरूप 
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ठहराके ओर कोई दूसरा ही श्रेष्ठकर्ता ठहराके, वेद्‌्-कुरानादि अनेकों 
वाणी विचारादिको कब्पते है, बनाते है, सोई बात ही तो सरासर 
कल्पना है ।, ओर ब्रह्म, ईश्वर, खुदादि कोई विश्वपति मानके उन्हें सवष्टि 
कर्ता ठहरयाये हैं, सो अनुमान मिथ्या भ्रम है । जनेया जीव जो सबसे 
पृथक्‌ है, सो यही सत्य पदार्थ है, जो कि संसारमे पांच तस्‍्वोंके सकल 
भागोंकों जानता है । जीवसे परे शीव कोई जो कब्पते हैं, सो मिथ्या 
कव्पना है। जो पदार्थ होता है, सो प्रत्यक्ष ही होता है, ओर उसमे 
परमाणु-समूह सहित जड़ पदार्थ होता है । परन्तु कल्पना, अज्ञुमान, 
तो कोई चस्तु ही नहीं, मिथ्या भ्रम भूलकी भावना मात्र है। अतएणब 
जड़ तस्वोंमें जो चेतन मानके कल्पता है, सो कल्पना है, और मिन्न- 
भिन्न मानन्दी जो करते हैं, सो अनुमान है, उन सबको भी जानने, 
मानने, ठहराने, प्रतीत करनेवाला, द्वष्टा, साक्षर, चैतन्य, स्वयं 
स्वरूप जमापद जीव है । सो इसे पारख-विवेकसे यथार्थ समझके 
अम-भूलको एकदम हटाना चाहिये ॥ ४३ ॥ 


अब यहाँपर सोई बातकी परिपुष्टिके लिये अन्थकर्ता ने सद्त्नन्थ 
वीजक मूलकी साखीका प्रमाण दिये हैं, सो खुनिये 


॥ सत्यशब्द टकपार ॥ प्रमाण, बीजक मूल, साखी नं० ५२ 
साखीः--जाग्रतरूपी जीव हे | शब्द सोहागा संत । 


कर 


) जद बुन्द जल कुकुही । कहृहिं कबीर कोइ देख ॥ ४४ ॥ 


टीका+--शुरुमुख/--सहुरु श्रीकबीर साहेब कहते हँः--थह' जींब 
जो है, सो जाअभ्त्‌ 5 ज्ञान खरूप हैं) वहां चंतन्‍्य खरूप है, जो 
तत्व, २० प्रकृति, रे रुण, पंचप्राण, पंच उपप्राण, १० इन्द्रियोी 
पंचविषय, स्थूछ-सूक्ष्म देह आदि अन्तःकरण पंचक, तीन अवस्था, 
सुख-दुःखादि सबोको जाननेवाला, चलानेवारला, सोई चेतन्य जीव 
जाञ्रत्‌ है । सदा काल सो जाग्मत्‌ ही वना रहता हैं। चेतन्‍्यक शान 


धू४८) . . संयुक्त निर्ययसारादि घट ग्रन्थः । [ निर्शयसार--- 





स्वरूपमें कुछ भी कभी फ़रक पड़ता नहीं, त्रिकाछमें एकरस रहता है । 
पेखा जाग्रत्रूपी जीव है । परन्तु पारख खरूपके स्थिति म होनेसे 
बद्ध पड़ा है। कारण, “शब्द सोदागा सेत” अर्थात्‌ जैसे सोनाकों अश्विक्री 
आच लगाय-रर्मायके सोहाग डाल देनेसे वह शीघ्र ही पिघल जाता 
है, पानीवत्‌ पतला हो जाता है। तैसा ही शब्द, स्पर्शादि पंचविषयों- 
की, सोहाग ८ सहावनी, प्रियता, आसक्ति, मोहादिमें मन छग जानेसे 
शुद्धखरूप स्थितिसे बिचलित हो, पतित हो जाते भये । तहाँ स्घृछ 
देहकों ही अपना स्वरूप मान लिया, सोई' आदियमें अर्थात मनुृप्य वेहमें 
जीव भूला । तब देह सम्बन्धसे विषयोकी इच्छा इठी, श्रीकी 
चाहना भई, अनेक प्रपंच रचके स्रींको घरमें छाया, ओर ख्रीकी 
रूपको देखके तथा कामोत्पादक वाणीको सुनके पुरुषका मन विधरला, 
जैसे किसीने सुवर्णनो तपाय, उसमें सोहागा डाल दिया, नेसा हाल 
भया। नर-नारी दोनोंमे प्रेम आकर्षण वढ़ी, तब विषय सम्बन्ध 
हुआ । तहाँ स््रीकी रज, जद ८ पीला, तथा पुरुषका चुन्वरूप वीर्य 
इवेत रंगका है, सो ये दोनों स््रीके गर्भवासमें जायके मिले, तिसस्े 
जल कुक्कही ८ पानीके बुद्वुदाके नाई' जलरूप णरज-वीर्यकी गोला 
पिण्ड बँधके कुकुही > यह कायाकी रचना जांवकी सत्तासे होती 
. भई | जैसें आगे देह रचना भई थी, तैसे अब भी होती है' और हो 
ही रही हैे। जीवको छोड़कर चारखानीमें देह बनानेबाला और 
दूसरा कर्ता कोई नहीं है। सदहरु श्रीकवीरसाहेब कहते है क्रि--ऐेसा 
विवेक-विचार करके कोई बिरले पारखी ही देखते हैं। सो तम भी 
पेसे ही विचार करके देखो ! तथा चौरासी योनिमे ले जानेंका कारण 
माया-मोह-विषय वासनावोंकों मिटावो, तभी स्थिति होगी ॥ 
अब दूसरा अर्थ वाणी भागमें सुनिये ! जीव तो जाग्मत्‌ ज्ञान 
स्रूप चैतन्य ही है। परन्तु बिना पारख नानामानन्दी करके 
अज्ञानी जड़ाध्यासी भये. हैं। प्रथम नरदेहमें हंसजीव अपने आपको 
भूलके सब्चिदानन्द ब्रह्म बना, यानी ऐसी मनसे ब्रह्मकी मामन्दी 


ग्रन्थ: १ ] पारख सिद्धान्त दशिनी भ्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित | [ ५५ 





शी पी अब रन कर पटक किशलिल 7 फवक पक पतन के एप कक डक करत की लि नकद 
किया। तब शूरूमे निवविकल्प अवस्थामे पहुँचनेसे शूल्यमें इच्छा लूय 

हो गई थी । जब होश भई, तो णकोहं ब्रह्म यह स्फुरणा उठाया। 
वह परावाचाका दब्द ब्रह्म” कहलाया। उसी शब्दको ज्ञान, महा- 
कारण भी कहते भये। उस ज्ञानसे अपनेको ब्रह्म माना, तो दूसरी 
इच्छासे वाणी विषय खड़ी भई | उसीको सोहाग, अज्ञान, कारण 
भी कहते हैं । उस कारणसे इच्छारूपी नारी द्वारा वेदादि वाणी बनी 

ओर सूक््मरूपसे चोरासी योनिकी चित्र भास भई । उसीको कव्पना, 
रवेत, सूक्ष्म कहते है। जेसे जीव खप्नमें चवासनासे नाना चित्र- 
विचित्र देखतें या बनते वा बनाते हैं। तो भी निज करतूतको वे 
जानते नहीं। तेसे रवेतरूप सूक्ष्मरेहकी संस्कार-इच्छा-वासना 
भात्रले अनेक योनिम जाके अनेकरूपमें देह' उत्पन्न होते भये। फिर स्ती- 
पुरुषने परस्पर विषयभावकों दृढ़ करके माने, तो विषय भोगमें 
प्रेम बढ़ी। तहा सूक्ष्मरेहकोी किसीने निज खरूप करके माने, सोई 
सूुक्ष्मसे स्थूलदेह पेदा भया, तो सूक्ष्म, भीतर ओर स्थूल बाहर 
भया। सूक्ष्ममें जलरूप कामके रंगमें मस्त होके नर-नारी मिले, तहाँ 
मैथुन भया, तो जदे वुन्द > रज-वीये वा प्रथ्वी, जलका भाग जमा, 
सोई स्थूल खरूप भया। जद कुकुही सोई जलका चुद्ब॒ुदारूप यह' 
' देह बना है । इस प्रकार जीवसे ब्रह्म-जगत्‌, खानी-वाणी, चौरासी 
योनिया नर-नारियोके देह, गेह, इत्यादि सब विस्तार होते भये ! 
उन सबको जानने-माननेवाला जीव तो सदा सर्वदा जाअत्‌ चैतन्य 
ही है। परन्तु संसारमे सब मतवादी लोग सिर्फ वाणी विल्यसमें 
ही भूले पड़े है। सदगुरु श्रीकदीर साहेब कहते है,--कोई बिरले 
ही हंस-पारणती पारखपदमभे छक्ष लगाके देखते है'। वही सववन्धनोंसे 
छूटकर जीबन्मुक्त हो जाते हैं। अतणव हे जिज्ञाखुओ ! ऐसे पारखी 
साधु-गुरुके सत्संगम सत्यासत्यका निर्णय करके देखो ! अपना 
कल्याण करो ॥ इस प्रमाणसे ज्ञानखरूप चैतन्य जीव सबसे न्‍्यारा 
खरयं प्रत्यक्ष, नित्य, सत्य है, ऐसा जानना चाहिये ॥ ४४ ॥ 


पू६ ] संयुक्त निंयसारादि घटू अन्यः । [ निर्णय यसार--- 





॥ ३ ॥ शिष्य प्रश्न ॥ शब्द दीपक--३ ॥ खण्ड ५ ॥ 
॥ चोपाई--मण्डल भाग--द ॥ चोपाई १ से ४ तक है १ 


१, हे प्रश्न ! जान सबनपर होई। जानते अधिक और नहिं कोई।। ४५ ॥ 


टीकाः--अन्थकर्ता शिष्यका तीसरा प्रश्नरूप शंका कहते हैंः--- 
सहुरुका उपरोक्त निर्णयके उत्तर सुनके पश्चात्‌ शिष्य पुनः विनय 
सहित कहता है कि--हे प्रभो ! गुरुदेव ! अभी आपने कहा है कि, 
जान 5 सबको जाननेवाला जनेया चैतन्य जीव, सर्वश्रेष्ठ सबबोके 
ऊपर है, ओर उस ज्ञानखरूप चेतन्य जोीवसे बढ़कर श्रेष्ट-चिशेष, 
अत्यधिक महत्त्वपूर्ण सत्य वस्तु ओर कोई भी नहीं है । जीव ही से 
शिरोमणि सबसे ऊपरका पद है, सो आपका कहना चस्तुत 
ठीक ही है ॥ ४५ ॥ 


२. सो कैसे बन्धन तर आवा। ठोर-ठोर कप्र आपु बन्धावा ॥ ४६ ॥। 


टीकाः--शिष्य कहता हैः--परन्तु इंसमें मुझे यह हशांका उत्पन्न 
होती है कि; सो चेतन्‍्य ज्ञोव तो खयं खरूप सर्वश्रेष्ठ सर्वोपरि 
हुआ, उसके ऊपर ईश्वरादि कोई कर्ता तो कतई ठहरा ही नहीं, 
स्वतन्त्र खरूप साबित हुआ ) फिर वह केसे नीचे गिरके जगत्‌ 
बन्धनोंमे आया ? और ठौर-ठोर या जगह-जगहमें अपने आप कैसे 
बन्धायमान हुआ ? खानी-वाणीके जालोंमें क्‍यों कैसा आ पड़ा 
किसी खतन्‍्त्र व्यक्तिको किसी प्रकार भी परतन्च्र होनेमे कमी भी 
खुशी होती नहीं । चोर-चोरी करते हैं, तो वे छिपते हैं, कभी 
पशनतासे प्रगठट होके दण्ड भोगना नहीं चाहते हैं । किन्तु राजाके 
सिपाही लोग उन्हें पकड़के अपने अधीन कर दण्ड भोगाते हैं। यदद 
जाहिर है | इसीसे में बड़ा सन्देहमें पड़ गया हूँ कि--सो खय॑ खरूपी 
जोव बन्धनके नोचे गिरके फैसे ' आया होगा? चौरासीकओे टोर-टोरमें 
जाके कैसे आप ही बन्धाया होगा ? ॥ ४६ ॥ 


अन्थः १ ] पारख सिद्धान्त दर्शिनी भ्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित । [४७ 


५ बिक ५ हू १३५ | 
३ यह तो धमं जानके नाहीं । बगरे पकरि बन्‍्धावत बाँहीं॥ ४७ ॥ 


टीकाः--शिष्य कहता हैः--ओर जाननेवाले जनेया चेतन्यके तो 
यह विपरीत धमम हो सकता नहीं । यह बन्धन है, हानी है, ऐसे 
'जान-जानके भी क्‍यों कोई उसे पकड़ेगा ? हाँ प्रथमसे कोई अनजान 
हो, तो वह बन्धनोंमें पड़ भी सकता हैं। जैसे बगरे - एक विशेष जञातके 
पक्षीगण वा बटेर आदिको बहेलिया या चिड़िमार आसानीसे पकड़ टेते 
है जमीनमें चारा छिड़क करके बड़ी जाल बिछा देते हैं, तहाँ चाराके 
लोभ-लछालचसे जालको न जानके पक्षी आ-आके फेस जाते हैं। तहाँ 
अज्ञान ही कारण हुआ। ओर बन्दर पकड़नेके लिये मदारी छोग, 
'पेंद चोड़ा ओर सुँह सकरा, ऐसी मटका आदि कोई बर्तन जमीनमें 
गाड़के मजबूत बिठा देते हैं। उसमें आधा चनोंसे भर देते हैं । तथा 
थोड़ा-बहुत बाहर जमीनमें भी छितरा देते हैं। जब बन्दर आये, तो 
चना बिखरा देखे, सो खाते-खाते वहाँ गये, झाँके तो भीतर चना 
'रखा देखे, हाथ डालें, मुट्ठी भरके निकालने लगे, तो हाथ निकले 
'नहों | मुंख छोटा था वर्तेचका, सीधा हात तो गया, मुद्ठीमे अटकठा 
था| उसी चुनें वन्दर छगा रहा, इंधर भदारी आके युक्तिसे उसे 
- 'पकड़के पिजड़ामें डाल लिया । इस प्रकार एक मुठ्ठी चनाके लालचसे 
बन्दर पकड़ा गया। वहॉपर बन्दर अज्ञान था, वन्धनका उसे पता 
नहीं थां। यदि वह पहलेसे बन्धन जानता, तो कभी न पकड़ता। 
परन्तु यहापर जीव तो खय॑ं ज्ञानखरूप है, फिर उसने बन्धनको 
क्यों पकड़ा ? तथा पक्षी और वन्दरके नाई अपने हाथसे खर्य॑ 
वन्धनकों पकड़ के क्‍यों अपने आपको भववन्धनोंमं डाला ? जनेयाका 
'पँखा धर्म-कर्म तो होता नहीं है, फिर यहाँ केसे भया ? ॥ ७७ ॥ 
४, जान जीव अविनाशी होई । तेहि जड़बन्धन केसे समोई १ ॥ ४८॥ 

टीका+--शिप्प कहता हैः--ओर जीव ज्ञानखरूप चैतन्य अजर, 
अमर, अविनाशी है, तो फिर वह ही जड़ बन्धनोंको केसे करके 
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समायेगा ? कैसे पकड़ेगा ? यह दुःख है, ऐसा जान-जानके कोई 
उसे क्‍यों ग्रहण करेगा ? अश्नरिको जानके कोई उसे पकड़ते नहीं । 
जवकि अविनाशी जीव सवका जनेया है, तब वह जड़ वन्धनके 
घेरा, परतन्तत्रा, दुःखमें कैसे खुशीसे घुसेगा ? या कैसे बद्ध हुआ ? 
सो समझा करके कहिये ॥ ४८ ॥ 


दोहा;ः-- काहुका किया जीव है । कि हे आपुदि आप ॥ 
(७) कैसे बन्धनमें परो। याहि कौन मा बाप ॥ ४६ ॥ 


५, शीका+-अन्थकर्ता शिष्यके प्रक्षका सारांश दिखरछाते हैं।-- 
दिष्य कहता हेः--हे सहुरुदेव! विशेष खुलाशा करके यह वतलाइये 
कि--किसी बह्म, ईश्वर, परमात्मादिकर्ताका बनाया हुआ अंश, 
कार्य पदार्थरूप कारणसे उत्पन्न हुआ यह देहधारी जीच हैं ? कि 
अथवा आप ही आप स्य॑कर्ता-कारणरूप या नित्य, सत्य, अख़ण्ड 
एकरस, कोई ऐसा पदार्थ जीव है, जो खय॑ खरूप हो, सो इन 
दोनोंमे जीवको फैसा मानना ? यह जीव बन्धनोंमें तो भी केसे आ 
पडा ? नित्य खतन्त्र होता, तो भवबन्धनोंमे क्‍यों पड़ता ? यदि ज्ीब 
प्रथम अपने आप था, तो पीछे वन्धनांमें क्यों केसे अय पड़ा? 
खतनन्‍्त्रताको छोड़के चोरासी योनि जन्म-मरणादि दुःख भोगके 
पराधीनमें कैसे आ पड़ा ? ओर जीवके आदि कारण, वा कर्ता कोई 
है या नहीं ? किसी वक्त जीचको किसीने बनाया है, तो इस चैतन्य 
जीवका निमित्तोपादान कारणरूप मार माया, जननी, सूलप्रकृति 
परमेश्वरी और वाप 5 पिता, मूलपुरुष, परमेश्वर कौन है? जिन्होंने 
जीवोको उत्पन्न किया। क्योंकि संसारमे माता-पिता द्वारा ही बाल 
बच्चे उत्पन्न होते हैं, ऐसे ही जीवको उत्पन्न करनेवाले भी कोई 
होना चाहिये। वे मा-बाप कोन हैं ? उन्होंने जोवकों भवबन्धनोंमें 
क्यों डाल दिया है ?। हे प्रभो ! यह बात जैसा हो, वैसा ही यथार्थ 
निर्णयसे द्रशाकर मेरे सन्देहको दूर कर दीजिये ! यही में विनम्र- 
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भावसे प्रार्थना करता हूँ ! जबतक पूर्ण समाधान नहीं हो जायगा, 
तबतक बीच-बीचमें भी शांका प्रदर्शित करके आपको समाधान 
करनेकी तकलीफ देता जाऊँगा। हे दीनदयालु ! में आपके शरणागत.. 
हूँ ! मुझे निःसन्देह कीजिये ॥ ४९ ॥ 


॥ ३ ॥ सदुगुरु उत्तर ॥ वचन भास्कर--३ ॥ खण्ड ६ ॥ 
॥ चौपाई---मण्डल भाग-- ७ ॥ चौ० १ से ४ तक है # 


१, याको माय न याको बापा | यह तो स्त्रतः आपृहि आपा ॥५० 
टीकाः--सहुरू श्रीपूरणसाहेब कहते हेंः--हे जिशासु शिष्य ! 
तुमने जो शंका प्रगट किया है, सो मैंने खुन लिया हूँ ! पूरा बोध 
न होनेके कारणसे ही तुमको ऐसी हांका हुईं। सत्संग विचारके. 
प्रतापसे सो भी मिट जायगा। जीवके माता-पितादि कारण कर्ताके 
विपयमें जो तुमने पूछा है, पहले उसीका निर्णयसे फेसल्ग खुनों !. 
इस नित्य, सत्य, अखण्ड, चेतन्य-जीवको . उत्पन्न करनेचाले' 
कर्ता-कारण कोई भी नहों हैं । ज़गत्‌ अनादिकालसे ऐसे ही खर्या 
चना है । चारों तत्व जड़, कारण-कार्यरूप खयं शक्तियुक्त वरत रहे 
हैं। ओर यह चैतन्य जीव तो स्वरूपले अखण्ड, अनन्त या असंख्य' 
'खतः आप ही आप स्वयं स्वरूप है, जिसका 'नहिं माता नहिं बाप ४! 
अर्थात्‌ नित्य वस्तु किसीसे बनके उत्पन्न होता नहीं, वह तो स्य' 
सदा नित्य ही रहता है। इसलिये, माय 5इृच्छारूप माया, आदि-: 
शक्ति, अष्टांगो, मूलप्रकृतिसे कार्यरूपमें कदरापि कोई जीव उत्पन्न 
हुये नहीं है, ओर उत्पन्न हो सकते भी नहों। देह सम्बन्ध ही इच्छा 
होती है, जीवके खरूपमात्रमें तो कोई इच्छा भी है नहीं। और 
बापा ८ माना हुआ ब्रह्म परमात्मा जगत्‌ कर्ता परमेश्वरका अंश भी 
जीव नहों है । क्योंकि ब्रह्म, ईश्वरादि तो मिथ्या कल्पनामात्र हे ! 
फिर वह क्रव्पना, कर्ता जीवका बाप श्रेष्ठ केसे हो सकता है ? कर्सः 
नहीं हो सकता है। माया, त्रह्म, पुरुष-प्रक्ृति , आदिस्न जीवकीो उत्पत्ति 
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'भया नहों । इस ते जीवके कोई पिता-मातादि नहां हैं । क्योंकि जीव 
'सख्यं खरूप अनादि-अखण्ड, सनातन हे ॥ ४० ॥ 


5, याक्री कोई नहिं कर्तारा । यह तो सबका सिरजनहारा ॥५१॥ 
टीकाः--सहुरू कहते हें:--ओर जड़-चेतन्यरूप जगत॒का रचइता 
'कर्ता कोई है नहीं। यह तो खतः सिद्ध अनादि है। अय कहो इस 
जीवका कर्ता कोन हो सकता है ? कोई नहों। जगत्‌ कर्ता जो माने 
हैं, सो तो मिथ्या श्रममात्र हे । , ओर ब्रह्म, ईश्वर, आत्मा, परमात्मा, 
देवी, देवता, भूत, प्रेत, खर्गादि छोक, खुदा आदिको कल्पना करनेवाले 
तथा वेद, शास्त्र, पुराण, कुरान, बाईबिल आदि नाना प्रकारकी वाणी 
'जाल, मत, पन्थ, अन्थ, सिद्धान्तादि ओर नाना तरहके खानी जाल 
'इल सबको सिरजना, रचना, उत्पत्ति, विकाश, करनेवाले यही 
अत्यक्ष नर जीव या मनुष्य ही तो हैं । मजुष्योंके बिना इन स्वोका 
'बर्गन तो भी कोन करेगा ? कोई नहों । इस तरहसे जोीवका कर्ता 
'कोई नहीं। बल्कि जीव ही सबोके सिरजनहार सत्खरूप सबसे 
न्यारा है ॥ ५१ ॥ 


है माया पुरुष याहि निर्माये। भरम भूलि निज्र तन विसराये ॥५२ 


टीकाः--सहुरु कहते हैः--ओऔर इसी नर-देहधारी जीवने' 
भ्रमसे अनुमान-कल्पना करके, माया  प्रकरतति, आदिमाया, जग- 
'वम्बा तथा पुरुष > परमेश्वर, परमपुरुष, परमात्मा कोई है, ऐसा 
'मानके वाणी कव्पनाकों निर्माये बनाये, सो रचनाकों जगतूमें 
'फेलाये। षद शास्त्रोके मतवादकों बढ़ाये हैं। अर्थात्‌ जीवने ही 
'माया, पुरुष, ब्रह्म-जगतके भिन्न-भिन्न भावनाकों मनमासन्दीसे 
कल्पना करके बनाये हैं। और सोई भ्रममें जब वे लगे, तो श्रमिक 
'भये, तहापर हंस जीव भूले, सो निज सत्खरूप हंसदेहको भी 
पविसराय दिये, शुलाय गये। तब तो निज शुण छक्षणकां भूले, 
आुछायके कालू-जालमें जकड़ गये। इस प्रकार श्रममें भूलके निज 
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सखरूपतककों भी विस्मृत कर दिये। इसीसे मुक्ति-मार्गसे. पतित द 
होके बन्धनोंमें ही जकड़े पड़े हैं ॥ ५२ ॥ 


४. मानि मानि बन्धनमें आवा। निज करतबमें आपु बन्धावा ॥५३: 
टीकाः--सहुरु कहते हेंः:--हे शिष्य जीव भवबन्धनोंमें क्‍यों 
आया ? इसका कारण खुनो! देह, गेह, स्त्री, पुत्र, धन, कुल,. 
कुटुम्ब, राज, काज, जात, पॉत, वर्ण, आश्रम, मत, पन्‍न्थ, ग्रन्थ, 
नाना सिद्धान्त, ईश्वर, खुदादि कर्ता, षद दर्शा--९%६ पाखण्ड 
झीनी, मोटी भाया जाल विजातीयसे ही सम्बन्ध कायम करके उन्हें 
अपना हित-खुखदाता या अपना वही खरूप मान-मानके मिथ्या: 
भ्रम मानन्दीमे ही पड़-पड़के सब तरफसे मन मायाके घेरोमे घिर.- 
घिरके जीव खय॑ ही मोह--आशाक्तिवश भव बन्धनोके महाजालोंमें 
आके खुशीसे जकड़ गये हैं। ओर अध्यास वद्य आवागमनोमे पड़ 
रहे हैं। सो निजकूृत कर्तव्य कर्मके बन्धनोमें जीव खरयं ही बन्धाय- 
मान हये ओर वद्ध हो रहे हैं। सबजीव चारखानीके अनन्तों योनियाँमें: 
पड़के अपने-अपने कमभोगका ही दरड भोग रहे हैं। मल॒प्य जन्म" 
कम भूमिका है, यहापर जेसे-जेसे शुभाशभ कर्मोका अध्यास बनाते 
- है, वेसी ही सब योनियामें भोग भोगते हैं। जीव पहले मुक्त थे, 
पीछे वन्धनमे आये, ऐसी वात नहीं है, सदाकालसे ऐसे ही जीव देह" 
बन्धनोंमं पड़ते ही चले आ रहे हैं। मनुष्य जन्म भुक्ति होनेकी: 
भूमिका है, परन्तु यहां ही नाना प्रकारकी मानन्दी करके अध्यास 
दिका लेते हैं। जिससे उलट-पुलठके बन्धनोंके बीचमें ही आए 
जाते हैँ। सो अपने कर्तव्यसे जीव आप ही महा बन्धनमें पड़े ओर पड़ 
रहे है | बिना पारख बन्धन छूटती नहीं ॥ ५३ ॥ 


दोदा:--जस सुदना नसिनी फँँदो। कीट कुस्यारी माँक ।॥ 
(८ ) ऐसी गति या जीवकी। भई दिवसते साँक ॥५४॥ 
टीका+-+सहुरू श्रीपूरणसाहेव . कहते हैंः--हे शिष्य |! जीवके: 
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खयमेव बन्धनोंम पड़ जानेके  बारेमें अब में दृष्टान्त देके तुम्हे 
समझाता हूँ ! सो सुनो+-- &ु 
जैसे शुग्गा या तोताका आहार फल होता हैं। सुरस फल 
खानेमें तोता वड़ा घेम रखता है। तहाँ पश्ची पकड़नवाले बहेलिया 
लोग दो-तीन हाथ ऊँचो ओर कापवाछा ऊछकड़ी हिडोलाओे सरोखी 
'जमीनमें दो-ढ़ाई हाथ चोढ़ाईमें गाड़ देते हैं। ऊपर कापमें डगड़ा 
'नकिका तिर छी रखके उसमें कोई फल, लालमिरची आदि बाँध देने 
हैं । उसीके नीचे एक गहिरी-चोड़ी बतेनमें पानी मी भरके रख देते 
हैं। चश इतना जोड़के बहेलिया लोग छिपे रहते हैँ । उधर शुग्माने देखा 
'कि--वहाँ कोई खुन्दर फल है, तो बड़ा मजेदार रस होगा, उसमें 
चलो खाय ले। यह शोचके उड़कर उसी नलिकामे आकर बेठ गया, 
ओर पञ्ञोंसे उसे मजबूत पकड़ लिया, वहाँ तो डण्डा ढीला था, 
'उसके दरीरके भारसे फिए गया या घुम गया, इससे उसका शिर 
'नीचा ओर पेर ऊपर हुआ, रूटक गया । नोचे देखा, तो पानी दिखता; 
तब शुग्गा घवराया, उसने शोचा, इस डण्डाकों छोड़ँगा, ता नीचे 
पानीमे ड्ूबके मर जाऊंगा, ऐसा समझके नल्तिकाकों ओर मजबूतीस्स 
'पकड़ा, पंख फड़-फड़ायके ख्यॉय-स्यॉय करने लगा । वह अपने उड़नेकी 
शक्तिको भूल ही गया। इतनेमें बहेलियाने आकर उसे पकड़के 
पिजड़ामें डाल लिया, सो कैद हो गया। अब देंखिये ! वहाँ उसके 
अ्रमका ही तो वन्धन था, यदि नलिकाको छोड़के तोता उड़ जाता, 
तो काहेकी पिजड़ामें पड़ता ? अ्मने ही तो उसे फँसाया, लोभ, 
लालूचने मदत किया। तेसे ही खुचनारूप नर जीव, मलुष्य जन्ममें 
'स्वतन्त्र कमें भूमिकामें था। इसने घर-ग्ृहस्थीरूपी नलिकार्मे--- 
“छूलना च नितस्बिनी” यानी नितसम्बवाढ्ी स्रीकी सुन्दर रूपको 
देखा, तब विषय भोगके प्रेमके भारे आके घर-ग्रहस्थीमें बैठा। 
'पर॑न्तु बहा कुछ सुख तो मन चाहे मिला नहीं। गहस्थीके बोझाके 
मे सेटक सया, आशा-तृष्णादिमें अटक गया; काम, क्रोध, छोभ, 


का 


न्‍्थः १ ] पारख सिद्धान्त द्शिनी भ्र शनी सरल टीका सहित ॥। [६३ 





मोहादिमे ओर घर-गृहस्थोके बाहर नीचे देखा, तो - भूखों मरूँगा, 

दुःख पाऊँगा, ऐसा समझके घबरा गयां, ओर हृढ़तासे स्व्री-पुञरादि 
विषयाशक्तिको ही पकड़ा, अण्ट-सण्ट बकवाद' करने हूगा। इतनेमें 
आयु पूर्ण हुई मर गया, तो वासनावश चोरासी योनिमें गर्भवासा दिके 
पिंजड़ाम जाके बँचुवा हुआ; अपना ही बनाया हुआ अध्यासने जीवको 
केदमें डाल दिया । ओर ख्रीरूपी यमने मोहक वचन खुनाय, खुन्दर 
रूप देखाय, पुरुषरूपी तोताकों भोगमें फँसाय, घरके पिजड़ामं डाल 
दी। ओर मरनेपर स्रीके गर्भमं ही नो महीनॉतक उल्टा उँगता रहा; 
इसी तरह जन्म-मरणके चक्रमें ही फिरता रहा ॥ 

ओर दूसरा दृष्ठान्त भी खुनिये! “कीट कुस्पारी मॉक”--जैखे 
कीट  कुशवारीमें रहनेवाला कीड़ाको, कोशा भी कहते हैं। वह 
यहीं कहीं कोशाका घर वनायके रहता है । अथवा अरडाकार एक 
प्रकारके रेशमका घर वनायके रहनेवाल्ा कीड़ाको भी कुस्यारी कीट 
कहते हैं । वह पहले तो अपना घर कुछ गोल-गोल रूम्वा-लम्बा-सा 
बनाय लेता है, फिर सव घर वन जानेपर उसके भीतर घुसके द्वारके 
लेदकों भी वन्‍्द कर देता हे'। तदननन्‍्तर कुछ देर भीतर रहके फिर 
घबरा जाता है । निकलनेका मार्ग न मिलनेसे छटपटाने छूग जाता 
है। मूर्ख कोड़ा यह कुछ सोचता हो नहा कि, द्वार तो मेने ही बन्द 
किया था, अब उसे खोलके बाहर क्यों न निकछ जाऊँ। परन्तु ऐसी 
बुद्धि उसको वहां उस वक्त कहाँ खूझती ? इसीसे तलमलाय- 
तलमलायके उसी कुस्यारी घरके भीतर हो मर जाता है'। ओर 
रसके छोभमी भंवरा कमलमें बेठके रस लेते-लेते खुधि बुद्धि भूल 
जाता है । राज्निम कमरू पत्रके सम्पुट रूगनेसे फ़ूलछके भीतर ही 
बन्द हो जाता है। बासको छेद करनेमे समर्थ ऐसा भंवरा उस 
नरमपतीवाली कमलको छेद करके भी नहीं निकलरूता। प्रभात 
होनेपर बाहर निकलनेकी आशा ठूगाये रहता है। परन्तु प्रभातमें 
* मस्तहाथी आके कमरे पुष्प सहित उस भोरेकों भी ,चवाकें खा जाता 


६४ ] संयुक्त निर्शयसारादि पद ग्रन्थः । [ निर्णयसार--- 


है। मोहसे ही वह ऐसे मारा जाता है ॥ 

इसी तरह कीटवत्‌ अविवेकी पुरुष आप ही घर-ग्रहस्थीकों जॉड़- 
कर वासना बढ़ाय, मुक्ति मार्गकोी खय॑ं ही वन्दकर, नाना हुभख 
पाय, तलमछाय-तलरूमलायके मरके चोरासी योनिमें चले जाते है ४ 
ओऔर मनुष्योने ही वेद-कुरानादि' नानावाणी कव्पनासे, बनाय, अनेक. 
सिद्धान्त स्थापित किये हैं, सोई वाणीके घर बनाये हैं। उस मत- 
पक्षके घरमें प्रवेश करके खयं ही पारख विचार करनेकी मार्गंको 
भी बन्द किये हैं। ज्ञानी, योगी, भक्त, बनके नाना साधनोंमे छरे वह 
लूगाये हैं । और जड़ाध्यासी होके मरे, तो पुनः चोरासी योनिकों ही 
प्रात भये । जीव समर्थ होते हुये भी भोरेवत भावुक लुब्घ हांके 
खानी और वाणी जालोमे फेँस-फँँसके नए-अष्ट भये ओर हो रहें हैं ॥ 

ऊपरकी दोनों दृश्शान्तोंसे दिखा दिये कि--जोव स्वयं ही अपना: 
कर्तव्यसे भूले हैं, भ्रममें पड़ करके आप ही फँसके भववन्धनोम पड 
जाने हैं। उसे जबरदस्ती कोई वन्धनोंम डाछे नहीं है। परन्तु आप ही. 
आप लोभ-लालच, मोह, कामके वद्य होके वन्धे पड़े हैं ॥ सिझ्ानतम 
इस चेतन्य जीवकी भी ऐसे ही गति या चाल होती भई । नग जीव 
श्रेष्ठ ज्ञान खानी कमे भूमिका मुक्ति द्वार, मलुप्य जन्मसे हंके भी 
निजसरूपको भूलके खानी-बाणी जालोंकी महा घेरामे स्वयं ही . 
खुशीसे घिरा पड़ा है। स्री और गुरुवा छोगोंके दास होकर महा भव- 
बन्धनोंमे बन्धे पड़े हें । जेसे दिनके प्रकाश सर्यास्त हांते ही सन्ध्याके 
पश्चात्‌ अन्धकार छा जाता है। दिनसे विपरीत साँझ हो जाता है + 
अथवा सूर्यमें ग्रहण लग जानेपर दिनहीमें भी साँशके नाई अँधि- 
यारा हो जाता है। बादल घनघोर छा जानेपर भी प्रकाश मन्द पढ़ 
जाता है | इसी तरह दिवस > ज्ञानखरूप जीव है, उसके चैतन्य. 
प्रकादा निर्मेल रहते, हुये भी देह सन्वन्धर्मं भ्रम-भूल आसक्तिसे 
अज्ञानताकी अँधियारा छा जाता है। ज्ञान, अज्नान, तथा विज्ञानकी: 
आजन्‍दी दृढ़ हो जाती है। अविद्या, अहंताका ग्रहण छग जाता है' ॥ 





प्रन्यः १ | पारख सिद्धान्त दशिनी श्रम विध्यंशिनी सरल टीका सहित । [ ६४ 





नर सनक कप 2 कक कक 
झानसे अज्ञानता हो ज्ञाता है। काम-क्रोधादिके घटा फैल जातो है, 
जिससे बोधका प्रकाश मन्द पड़ जाता है। इसतरह' इस जीवकी 
ऐसी गति भई कि--जैसे नशेबाजकी तरह । अपने खुशीसे प्रयत्न 
करके नशा खाया-पीया, खुमारी चढ़ी, तो कर्म-कुकम करके पतित 
भया। समझ नशायके वेसमझ सूढ़ होता भया। बोधसे अबोध, शानसे 
अज्ञान, स्वतन्त्रसे परतन्त्र, सो ऐसे जीव अपने ही कर्तव्यके अधीन 
हुआ या हो रह है, बिना पारख जोव अपने आप बन्धनोंमें पड़े हैं । 
इस वारेमें सदगुरु श्रीकबीर साहेबने बीजक हाब्द ७६ में खुलाशा 
करके सुन्दर रीतिसे दर्शाये हैं। सो भी खुनियेः 
शब्दः--आपसन पो आपही बिखस्यथों ॥ १ ॥ 
जैसे श्वान कॉच मन्दिरमे | भरमित भूसि मस्यो ॥ २॥ 
ज्यों केहारि बपु निरखि कूप जल । प्रतिमा देखि पस्थों॥ ३॥ 
वैसे ही गज फटिक शिलामें । दशनन आनि अस्थो ॥.७ ॥ 
ककीट मूँठि स्वाद नहिं' बिहुरे। घर-घर रठत फिस्मो ॥ ५॥ 
कहहिं कबीर नलिनीके सुबना। तोहि कोने पकस्यों? ॥ ६॥ 
॥ बीजक, शब्द ७६ ॥॥ 
--इसमें पांच दृश्शान्त देके सिद्धान्त दर्शाया गया है। इस प्रकारसे 
' ज्ञीव स्वयं हो निज' कर्तव्यमें भूलके जड़ाध्यासी होके आवागमन चक्रमें 
पड रहे है। जब पारणख दृष्टि उघाड़कर सब मानन्दीको छोड़के 
निज्ञस्वरूपमें स्थिति कायम करेंगे, तभी बन्धनोंसे छूटके मुक्त होवैंगे | 
पेसा विवेक करके जानकी ॥ ५७ ॥ 


॥ ४ ॥ शिष्य ग्रश्न ॥ शब्द दीपक--४ ॥ खण्ड ७॥ 
॥ चोपाई--मण्डर भाग--<८ ॥ चो० १ से ४ तक है ॥ 
१, माय-बाप याके कोह नाहीं | स्वतः आपु कस बन्धन माहीं।।५१५ 
टीका+--अन्थकर्ता शिष्यके चोथा प्रश्न वतलाते है :--डपरोक्त 
गुरु उत्तर सुनके शिष्य बड़ा आश्चर्यमें पड़के कहने लगा कि--हे 
सं० नि०८ घटू० ५--- 


६६ । संयुक्त निर्शयसारादि पट मन्धः । [ निर्णयसार--- 





सदगरों ! आपने कहा कि--चैतन्य जीवका स्वयं स्वरूप हैं, 
इसको उत्पन्न करनेवाला कोई नहीं। माय इच्छा दक्तिरूप 
आद्िमिाया तथा. बाप परब्रह्म- परमात्मा सो यह भी काईं 
पदार्थ नहीं है, सिर्फ मानन्दी मात्र होनेसे मिथ्या है । जीवके आदि 
कारण पिता-मातारूप माया--त्रह्म भी कोई नहीं है। जब एसा 
है, तो यहाँ शंका यह होती है कि--स्वतः आप ही आप जीव 
बन्धनोमें कैसे ओर क्‍यों आ पड़ा? फिर स्वयं समर्थ है, तो 
बन्धनोंसे निकलता क्यों नहीं ? काहेको दुःख भोगता हुआ चोरासीमें 
पड़ा है? यह बात मेरे समझमें अभीतक नहीं आई है । आप रुवतः , 
होते हुये भी बन्धनोमे कैसे आया ? और मुक्त फेसे होगा ? ॥ ५५ ॥ 


२. कैसे निज तन आपु विसारा । मरम भूलका कोन इशारा ! ॥५६ 
टीकाः--शिष्य. कहता हैः--और अपने स्वरूप स्थिति एवं 
शुद्ध हंसदेहकी जीवने कैसे आप ही बिसारा या भूला हैं ? कानसे 
इशारासे भ्रम-भूल पेदा हुआ ? उसके लक्षण, हेतु, पहिचान आदि' 
ये सारो बाते मेरे समझमें आवे, चेसा दया करके कहिये ॥ ५६॥ 


३. कौन मानन्दी इन प्रभु कीन्हा ? । भिन्न-भिन्न बतलावहु चीन्हा ॥ ४७ 
टीकाः--शिप्य कहता हैः--हे पारखी सदगुरु प्रभो! इस हंस - 
जीवने ऐसा कोन-सा मानन्दी किया ? जिससे निज्रपद्स पतित होके 
भव बन्धनोंम आ पड़ा है । प्रथम इसने कौन मानन्दी किया ? ओर 
फिर क्या गति भया ? कहाँ गया ? सो इसके चिह्न वा गुण लक्षणादि 
भी भिन्न-भिन्न निर्णय करके बतलाइये। जिससे हमें भी यथार्थ 
'बातका पहिचान होवे। इस बातसे तो हम बिलकुछ अपरिचित 
हैं। आपके कृपासे एक-एक करके उसका निर्णय करके समझना 
चाहते हैं । सोई गुरु निर्णय बतलाइये, समझाइये ॥| ५७ ॥ 


४, ग्रथमें कोन देह हंसाकी ? जाहि देहते झाँई झाँकी | ४८ ॥ 
टीका+--हे गुरो | प्रथमारम्म या पूर्वमे सबसे पदिले जीवकी 


अन्य! १ ] पार्ख सिद्धान्त दिनों श्रम विध्यंशिनी सरल टीका सहित। [ ६७ 





हंसदेह कोन-सी थी? कोन-सी आकार-प्रकार उस देहकी थी ? हंसकी 
चाल क्या थी ? जिस देहकी सम्बन्धसे हंसने झोईको झाका, सो वह 
देह कोन' सामप्रिसे बनी थी ? उस देहमें ऐेसा कौन-सा विशिष्ट 
भाग था ? ज्ञिससे झाँश >गाफिली, विज्ञान, बेहोशीकों, झाँकीर 
देखा, निहारा, तदाकार हुआ या अनुभव किया ? ओर केसे भूलमें 
पड़ गया, सो इसका भेद खुलाशा करके वतला दीजिये ! ॥ ५८ ॥ 


दोहाः-- कोन देह प्रथमें हती। का मानन्दी कीन्ह ॥ 
(& ) केसे अश्रमवश जीव परो । मई सकल मति छीन ॥ ५६॥ 
ठीकाः-अन्थ ऋता दोहामें प्रश्चका सारांश दिखलाते हे।-- 


शिष्यने कहा कि--हे खदशुरों ! त्रगत्‌ खशौिके पूर्वमें जीव कोन- 
भूमिका था? और प्रथम उसकी देह कोन थी ? था स्वरूप कोन 
सा था ? और कया माननदी किया? कैसे किया? मानन्दी करनेके लिये 
क्या सम्पन्ध हुआ ? तथा शुद्ध स्वरूप हंस जीव होते हुये भी फिर वह 
अआप-भूल-झरके वशमें केले आके पड़ गया? खसारासार, हिताहित 
देखनेकी सदवुद्धि तथा हंसकोी सद्शुण छक्षणादे सकल बोध 
विवार केसे क्षीण, होन, मलछीन' हो गई? यानी सकल जीवको 
. चुद्धि नए-भ्रष्ट कैसे हो गई ? इसका पूरा निर्णय करके कृपाकर सुझे 
समझा दीजिये, दर्शा दीज्ञिये ॥ ५९ ॥ 
॥ ४ ॥ सद्गुरु उत्तर ॥ वचन भास्कर--8 ॥ खण्ड ८॥ 
॥ चोपाई--मण्डरू भाग--%॥ चौ० १ से १८ तक है ॥ 
१, है शिष्य | तुम पूछेउ मल बाता। तोसे सकल कहीं विख्याता ६० 
टीकाः--खद्गुरु श्रोपूरण साहेब कहते है+--हे जिज्ञासु प्रेमि 
शिष्य तुमने अच्छी हितकारी या भरछाईकी भली वार्ता पूछे दो, यह 


तुम्हारा प्रश्ष जिशासुके अनुरूप हैं। अब में तुमसे इसके भमे 
विश्यात या प्रख्यात -जाहिरए करके सकऊ ममेको सत्य निर्णयले 
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समझायके कहता हूँ ! सावधान होके सुनो ! यह जगत किसी समय 
नहीं थी, ऐसी वात सम्भवती नहीं। पहले जड़--चेतनरूप जगत्‌ 
नहीं थी, पीछे किसी कर्तासे उत्पन्न भई, ऐसा कहना, सो महा 
भूलकी कथन है। तुम्हारे मनमें भी वही भ्रम घुसी है, इसीसे 
बार-बार वही शंका प्रगट होती है। अब तुम ठीकसे समझो कि-- 
जगत अनादि है'। पॉचतर्व जड़ ओर अनन्त देहधारी चंतनन्‍्य जीव 
स्वयं सिद्ध सत्य प्रत्यक्ष ही है'। अब जीवकों वन्धनका कारण नथा 
हंसदेहके रहस्यको कहता हूँ ! ध्यानसे ख़नो-- ॥ ६० ॥| 
२, पकी देह प्रथम हंसाकी । बीजक टीकामें सब भाखी ॥॥६१॥ 
टीकाः--सदुशुरू कहते हैं।--हंसजीवकी प्रथम कर्मभ्ृमिका- 
रूप मनुष्य जन्ममे नरदेह सोई हंसदेह भी कहा जाता है'। उसे पक्की 
देह भी कहते हैं । क्योंकि मनुष्य देहमें किये हुय सब कम पक्के फल 
भुगानेवाले होते हैं। बनाया हुआ कमेका संस्कार भांग विना कदापि 
मिटती नहीं । अतणव प्रथम पक्कीदेह मनुष्य जन्ममें हंसझ्ीवकी 
बासा थी, सो वहाँ कम चाहे वैसा करनेमे स्वतन्त्रता थी और सत्य, 
विचारादि सदगुणोंको धारण करनेवाला ही पका हंस कहलाता है। 
इसके बारेमे विशेष विस्तारसे दृष्शान्त-सिद्धान्त घटायके बीअषक . 
टीका त्रिज्ञा वुझार्थ ( श्रीपूरणसाहेबकुत-- ) भें सब चर्णन किया 
गया है | हंसके पक्की देह केसी थी ? तत्त्व-प्रकृति इन्द्रियादि सहित 
पलटके फिर कैसे कच्ची मई, इस बारेमें वीजकमें प्रथम साखीके 
टीकामें ही विशेष प्रकाश डाला गया है। चाहे वहाँसे भी देख 
लीजिये । परन्तु पारखी सहरुके गुरुमुख द्वारा ही उसका पूरा भेद 
समझनेमें आवेगा | खाली अपने ही खुद टीका पढ़नेसे रहस्य मालूम 
मनहीं होयगा, अतः गुरुमुखसे निर्णयकों समझना चाहिये ॥ ६१ ॥॥ 


३. वह जो यहाँ अब कहो बुझाई। तो यह ग्रन्थ बहुत बढ़ि जाई ॥६२ 
टीक४--सदगुरू श्रीपूरणसाहेव कहते हैं+-- हे शिष्य ! हंसदेहके 
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बारेमें बीजक टीकामें लिखा हुआ विस्तार वह सब ही जो यहाँपर अब 
फिर भी तुम्हें बुझाय, समझाय, दर्शायके कहने लूगू, तब तो यह 
प्रकरण निर्णयसार श्रन्थकी लेख भी बहुत बढ़ ज्ञायगा, ओर कहने 
ख़ुननेमें भी बहुत समय रंग जायगा। इसवास्ते वह सब विस्तार तो 
यहा पर में कहता नहीं। सिर्फ संक्षेपमें उस निर्णयका भी सारांश 
मात्र ही यहापर दर्शाय देता हैँ ॥ ६२ ॥ 


४, दया क्षमा सत्य धीर विचारा । पाँच तत्त्व हंसाके सारा ॥६३॥ 

टीकाः--सद्गुरु कहते ह:--ध्यान से सुनो! १. दयाः--चंचलवायु 
तत्त्वके शुद्ध गुण हैं। अपनेको विषयाशक्तिसे अलग करके कल्याण 
मार्गमे दढ़तासे कटिबद्ध/ होके लगाये रखना, सो निजद्या कहलाता 
है। ओर परदया ८ छोटे-बड़े देहधारी जीवॉकी शक्ति रहे तक रक्षा, 
बचाव करना; सबका हित हो, वेसा कार्य करना । निर्दयाकों छोड़के 
ऐसे दयाधारण करना चाहिये। यही वायुतत्वके शुद्ध गुणका भाग 
दया अहण करना है'। यह हंसरेहके प्रथम तत्त्व है । 

२. क्षमाः--तेज तत््वकी शुद्ध गुण शीरू या क्षमा करना है । 
नप्न, सदु, कोमल स्वभावका होना, सो शील है। और अपना 
अपराध करनेवालेको दण्ड देनेकी शक्ति होते हुये भी माफ 
कर देना, सो क्षमा कहलाता है। यही दूसण सद्गुण हंसदेहकी 
शील तत्व कहलाता है | 


३. सत्य+--पृथ्वी तत्त्वकी शुद्ध गुण है। सत्यतामें रहना, सत्य 
बोलना, व्यवहार भी सचाईसे करना । रहती, गहनी, वाणी, सबमें 
सत्य ही सत्यका प्रकाश होना, सद्गुणी होना, दत्यादि यही सत्यका 
लक्षण है । सो हंसदेहकी तीसरा तत्त्व है । 

४. घधीरः--आकाश तत्वरूप समानवायुका शुद्ध गुण है । इसे थेयें 
या धीरज भी कहते हैं। दृढ़ता-साहश लेके मुक्ति मार्गमे आगे बढ़ना, 
कल्याण पथपर चलनेमे केसे भी आपत्ति, कष्ट, विच्न, उपाधि, आनेपर 
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भी धैर्य धारण करके चढ़ते चले ही जाना | कभी घचराना नहीं: धीर, 
# तक की, मी 
चीर, गम्भीर स्वभाव बनाना । सो यह हंसदेहकी चौथा तत्व है । 


५. विचारः--जर तत्त्वकी शुद्ध गुण है। हित-अहितकी शोच- 
विचार करना, विचारके ही सब काय करना, विना विचारें कुछ 
भी न करना, जड़-चेतनके स्वरूपका निर्णयसे विचार करना, जड़ा- 
शक्तिकों त्याग करना, इत्यादि विचारका शंग है' | सो यही हंसदेहकी 
 यहापर क्रममें पॉचचोा तत्व है। यह सूलपदका क्रम मिलानके अनुसार 
बेठाया गया है। बेसे सीधी क्रम इस प्रकार होता है. कि--सत्य, 
विचार, शील, दया और धीरज, येही शुद्ध पॉचतर््य रहनीके लिये 
हंसदेहकी मुख्य सार भाग हैे। सव हंस पारखीयने इसे स्वयं 
धारण करके मुमुशझ्लुओंके लिय भी इस सार भागकों धारण-ग्रहण 
करनेको कहा है'। सो यही सत्यादि पॉचतरव नरदेहम हंस जीवका 
सार भाग है ॥। ६३ ॥ 


५, याहीकी देह हंसाकी भाई ! याहीको ब्रह्माण्ड रहाई ॥ ६४ ॥ 


टीकाः--सद्गुरु कहते हेंः--हे भाई ! जिज्ञासु शिष्य | पु&प 
विशेष, मलुष्यरूप हंस जीवकी यही पको देह सदशुणोक्की धारणा 
थी, इसीको हंसकी देह, आकार प्रकार, वाद्य स्वरूप भी कहते है । 
स्थल देहके सम्बन्धम ही दया, क्षमादि शुद्ध ५ तत्व भी नरजीवके 
पासम थी। और बिना शर्यरके वह दया, क्षमादि शुण-लक्षण प्रगट 
हो ही नहीं सकता है। अतः जीव नरदेहमे था। सो वही हंसद हकी 
पिणड या पिण्डमे ही हंसदेह संयुक्त स्वभाव सावित हुआ । अर उसी 
शुद्ध गुण शुद्ध तकत््वादिकी वाहर व्यवहारके लिय, व्ह्माण्द ८ शुद्ध 
निर्णयकी वाणी भी रहता है, वा निर्णयकी वाणी हंसदेहम रही। साईं 
यथार्थ वचन कहना-सुनना, उपदेश देना-लेना, सत्संगम 
शंका, समाधान करना-कराना, ऐसे वाह्य अह्माण्डमें भी वाणी 
सम्बन्धी सुधार, सार अ्रहणका कार्य होता रहता है'.। इसी प्रकारकी 
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पिण्ड-ब्रह्माण्ड हंसजीवकी अभी जो है, तेसे ही प्रथमके नरदेहमें 


भी था। मनुष्य गुणवान भी होते ही है, सो तेले अमो भी हैं ।६४॥ 
६. याही देह हंसाने देखी । उपजो हे निज ग्रेम विशेखी ॥६४५॥ 

टीकाः--सहुरू कहते हैं ः--इसी सहुण-लक्षण सम्पन्न हंसदेह 
या मनुष्य देहको देहधारी हंसरूप नर जीवने भीतर-बाहरसे देखा 
या अनुभव किया। विचार दृष्टिसे सहुण रहनी, त्याग-वैराग्य आदि 
विशेषण अपनेसे धारण--पग्रहण हुआ ऐखा देखे, तो प्रफुछित हुये । 
पारख न' होनेसे तहाँ सूक्ष्म अहन्ता-ममताका प्रवेश हुआ। तब 
अपने गुण-खभावमें विशेष प्रेम ओर हर्ष, प्रसन्नताका भाव जाप्रत्‌ 
होके मद उत्पन्न होती भई । अर्थात्‌ जीवने यही सहुणरूप हंस- 
देहको देखके उसीमें प्रेम बढ़ाया, तो हर्ष या खुशियाली मनाया, 
जिसले अपनेको सबसे विशेष श्रेष्ठ माननेका सूकश्म अभिमान हृद्यमें 
उत्पन्न हो गया | उसीसे खरूप स्थिति मुक्तिका मार्ग पारखपद वहाँ 
छूट गया, ऐसा जानो ॥ ६७ ॥ 


७, ग्रेम आनन्द उठा घहराई | ता आनन्दमें हंस समाई ॥६६॥ 


हॉकाई--सहुरु श्रीपूरणसाहेव कहते हैः--हे शिष्य ! हंस जीवने 
' ज्ञव नरदेहमे निज सह्ुणोंकी विशेषताकोी रूखके स्नेह प्रगट किया, 
तो एक प्रकारसे मदोन्‍्मत्त हुआ। उसी स्थिर वृक्तिकी आनन्द 
अधिकतर प्रेम लूगाया, तहां तक्त्वोंके देह भासका अहंकार पकड़के 
मगनमस्त भया, तो आनन्दका प्रवाह प्रेम उमड़-घुमड़के घहराई 
उठा । जैसे वाड़में'नदीकी प्रवाह होती है, तद्ग॒त्‌ हुआ । मनमानन्‍्दी 
गड़गड़ायके उठी । सो उसी भानन्दम हंस जीव समाय गया, चृत्ति 
लय हुईं | मन उन्मुन हुईं, शून्य समाधि रूग गई । जिसे देद शास्त्रमे 
मतवादियोंने परमानन्द, सच्चिदानन्द, परमोत्कृुण आनन्द वर्णन 
करके वहुविधिसे महिमा गाये है। सो देहकी मास, शनन्‍्य-स्थिर 
चक्तिका आनन्द है। उसीमें हंस समायक्रे गाफिल हो गया, तनो- 


| 
न्नीं 
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बदनकी कुछ खुधि न रही | जाम्रत्‌ स्थिति छोड़के शुत्य सुघुस्तिवत्‌ 
घोखामे जाके समा गया, वहां जहँड़ा गया ॥ ६६ ॥ 


८, गयो समाय भयो आनन्दा | बिसरी देह परो भ्रम फन्‍्दा ॥|६७॥ 


टीकाः--सहुरु कहते हें:--और हे शिष्य ! जब हंस जोवकी 
शुन्यमें स्थिर वृत्ति होनेसे झाईमें समा गया, उसीको ब्रह्मसमाधि 
कहा । चित्त चतुषश्य सहित, जीव शून्यमे समाय गया, तब बड़ा 
आनन्दका अनुभव भास होता भया। सहविकव्प, निर्विकल्प स्थिति 
होनेसे महदानन्द मानता भया। उसीमें जीव समा गया, बेभान 
हो गया | ऐसी हालत होनेसे तहा हंस देहकी शुद्धता, साक्षी दशा, 
सहुण-लक्षण, विवेक-विचार सबही मूल गया, निज सखरूपको भी 
भूल गया । जाग्रत्‌ अवस्थामे आवर्ण पड़ी, भ्रम भूछसे कुछका कुछ 
दसरा ही भाव मान लिया। “अहं ब्रह्मास्मि, सच्चिदानन्द, शिवो5हं?? 
कहिके महाजाल श्रम फन्‍्दामे पड़ गया। वाणी कब्पना जगत्‌ 
जालमें भूल गया, तब तो हंस देह तफकी सब खभाव ही बिसर 
गया । इसतरह महाजालमें अरुझ गया ॥ ६७ ॥ 


&, पकीते कच्ची भई भाई ! भई स्फूर्ति हंसा सुधि आई ॥ ६८ ॥ 
. टीका+--खसहुरु कहते हैं:--हे भाई ! जिज्ञासु शिष्य | तद्नन्तर 
कुछ काछतक शाून्यमें घुन्द गाफिल रहा, जब हंस जीवको हृदयमें 
स्फूर्ति > स्फुरणा, इच्छासंचालित होके सुधि ८ होश आई, जाभलू 
भाव हुई, तबतक तो उलट-पुलूट हो चुका था। साथ कारोबार ही 
बदल चुक/ था। क्योंकि उस शून्य भावनाने स्थिति-खभाव ही 
पलट दिया था। इसलिये पक्की हंसदेह:--दया, क्षमा, सत्य, धीर, 
विचारादिसे गिरके या छूटके जीवकी कच्ची देह।-निर्दया, अक्षमा, 
असत्य, अधीर, अविचार वा काम, क्रोध, लोभ, मोह, भय आदियें 
ठहराव होती भई | इस तरह भ्रम-भूलसे फिसल करके, पक्की > मज़- 
बूत, पुख्ता, ढढ़ता, असली, हंस पदसे पतित होनेसे कश्ची + कमजोर, 
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नादान, दुर्बल, नकली, मूर्ख होके खयं ही पलूटके जड़ाध्यासी हो 
गया, महामायाके जाल-जंजालोंमें घिर गया। जैसे शराब पीनेवाला 
त्तशा चढ़ायके अपने आप ही दुद्शाको प्राप्त होता है । तहां कहा 
है':--“जैसे मदपी गाँठि अर्थ दे। घरहु कि अकिल गमाई हो || 
स्‍्वादे ओंद्र भरे धो कैसे ! ओसे प्यास न जाई हो ! || बीजक, कहरा ६ ॥? 
--और फिर नशा उतरके होश आनेपर पीछे पछताता है । परल्तु 
आदत छूटती नहीं, फिर भी नशा पी-पीके ऐसे ही दुर्दशामें पड़ा 
'करता है। तैसे ही हंसको भी जब स्फूर्ति होके खुधि आईं, तो 
विषयानन्द तफेकी ही इच्छा प्रबल होके उठती भई । फिर वह इच्छा 
बढ़ती ही गई, कुछ रुकी नहीं ॥ ६८ ॥ 
१०,ई न जाना में मरम श्ुुलाना । पकीते हंसा विलगाना॥६६॥ 
टीका+ई--सहुरू कहते हेंः--हे शिष्य ! इतजा सब कुछ हुआ, 
'स्थिति छूट गईं, बन्धनोंमे पड़ गया, खानी-वाणीमें अरुझ गया। 
परन्तु यह कुछ भी हंस- जीवके ख्यारूमें नहों आया कि, में आ्तिमें 
पड़के निज़पद, निज खरूपकों भूल गया हूँ। ऐसा तो कुछ जाना- 
समझा ही नहीं; यदि ऐसा समझ छेता, तो फिरसे अपने खुधार न 
कर लेता। परन्तु इस तर्फ लक्ष ही नहीं जाता । जीव तो सब अवब- 
स्था, सब ठिकामे अपनेको उत्तम ही समझता रहता है, चाहे उत्तम 
गुण-लक्षण पासमें हो, या न हो, तथापि न्‍्यूनता न मानके अहंताही 
धारण किये रहते हैं। इस तरह में अममे पड़के महान भूलमें पड़ 
गया हैँ । यह न जानके हंस जीव पक्की हंस देहकी रहनि-रहस्य, 
स्थितिसे विलगाय गया, या भिन्न होके छूट गया। माया-मोहादिमे 
भूलके त्याग-वैराग्य, वोध-विचारादिसे रहित जड़ाध्यासी हो गया। 
अतणव अपने कर्तव्यके चूकसे खर्य बन्धायमान हुआ ॥ ९५॥ 
'११, पिण्ड ब्रह्माण्ड सबे भो कॉचा। तामें आपु रहा जिव सोचा ।।७० 
टीकाः--सहुरु कहते हैं:--और -हे शिप्य | इधर स्थूदेह्द व्यवहार 
विपयादिम विशेष प्रवृत्ति होनेले, पिए्ड + शरीर और मनमें भी 
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काम, क्रोध, छोम, मोह, राग, द्वेषादिकी विकार विशेष व्यापने 
लगी । ओर व्रह्माण्डमें वाणी बोल-चाल, लेन-देन वाहर पश्चविपयों- 
का उपभोग पशुवत्‌ करम-कुकमम प्रवृत्ति मनमाने वर्ताव होने छूगी । 
ऐसे पिण्ड-अद्यारहमे सब ही कार्य, कच्चा ही कक्षा विक्वारी, खाली- 
वाणी ज्ञालमें असुझानेवाले भये। परन्तु उस असत्य नाशमान 
विषय, देह-गेहादिके बीचमें आप खयं जीव चेतन्यस्॒रूपमात्र एक 
सच्चा, अविनाशी, अख्नण्ड, नित्य बना रहा । किन्तु जड़ाध्यास वद 
होनेसे जिविधि ताप आवागमनादिके दुःख ही भोगता रहा यथा भोग 
रहे हैं। कच्चा पिण्ड-ब्रह्माण्डमे सच्चा जीव रह रहा हैं। खरूप 
स्थिति न होनेसे जन्म-मरणादि दुःख चक्रमें ही घुम रहा है। तहाँ 
खाली बोध-विचारका ही पलूटाव या फरक हुआ, जीवका नहीं, चह' 
तो सदा एकरस ही रहता है ॥ ७० ॥ 
१२, कच्चीके प्रतापते भाई ! दूसरी इच्छा उठी बनाई ॥ ७१ ॥ 
टीकाः--सहुरु कहते हैः-+हे भाई ! प्रेमी शिप्य ! मनुष्योका 
जैसा सक्भत होता है, तेसे रज्ञ भी ऊग जाता है. वेले ही रुची, 
खभाव, आदत, प्रियता भी हो जातो है । इस कारणसे कब्ची देह, 
बविषई लोगोके सज्ञत काम, लछोम, मोहादि बढ़ानेवाले ऐसे दृश्य 
देखनेसे ओर वैसा ही वाणी सननेसे उस कुसद्धतके प्रताप या प्रभावके 
बलसे प्रभावित होके- नाना भावना, नाना चाहना, कामना, आशा, 
तृष्णादिकी लहहरी उठ-उठके बहने छगी, ओर अपने समान स्थूल 
देह दारी स्रीरूपसे भोग-विलास, क्रीड़ा, करनेकी तथा दसरी स्त्री प्राप्ति- 
की इच्छा प्रवछ होके उठी, खड़ी भई। प्रथम मानसिक संकव्पस ही 
सूक्ष्म इच्छारुप स्ीकी आकार-फोटो मनमभे वनाया। सो चासना 
परिषुष्ट होनेसे वाहर देहसे भी नाना कर्तव्य कर्म करके विषय 
' भोगोंको ही दृढ़ करता सया। इस तरह कच्चीके प्रतापसे भावना 
अनुसार दूसरी स््री प्राप्तिको इच्छा उठायके विषय-वासना जड़ा- 
ध्यासको ही जीवने मजबूत बनाया, आप उसीमे फँस गया ॥ ७१ ॥ 


त हु 
कह ह। 
डै ६ 4 


प्रभ्थः १ ] पारख सिद्धान्त द्शिनी श्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित । [ ७७ 





१३, ताते नारिरुप निर्मावा। सब कछु कीन्हा जो मन आवा || ७२॥ 


टीकाः--सहुरु श्रीपूरणसाहेब कहते हेंः--हे शिष्य ! जब पुरुष 
विशेष-विषयासक्त हो गया, इसवास्ते स्थ्रीरूपको अपना साथी. 
वनाता भया। “नारि विशेषन मोहिनी, भग ताके विस्तार। वाहीमैं मन रत 
भयो, याते नहिं निस्तार ॥?--जवानीमे विषयविकार बढ़नेसे ख्थी-संसर्ग 
भोगकी इच्छा प्रबल भई, प्रथम वासनासे ही नारिकी रूप निर्माण 
करके फिर बाहर खोज-तलाश करके पएश्चाइत जोड़के कोई एक खीसे 
लगन लगाया, गठबन्धन बॉथधा। फिर विवाह, पुनर्विवाह या अन्य 
उपाय करके खस्त्रीको घरमें छाया। इस प्रकार नारिरूपको सह्लिनी 
बनायके फिर उसके साथ विषय भग-भोगादि कर्म-कुकर्म, खेल-क्रीड़ा 
जो-जो तरंग मनमें आया, सो-सो सब कुछ करता भया। इससे 
स्त्रीमं पुरुषका लक्ष ओर पुरुषमें स्लीकी छक्ष दढ़ होयके छगी। 
तहा कहा है+-- 

“तारि रचन्ते पुरुषा, पुरुष रचन्ते नारः? बीजक रमैनी ५०॥ “नारि समानी 
पुरुषम पुरुष समाना नारि? पंचअन्थी ट०॥ इस सतरहसे स्थीको साथी 
बनायके जो कुछ मनमे आया, सो सब प्रकारसे भोग किया ॥ ७२ ॥ 

' १४, तेहि नारिके पुत्र तीनि मयऊ | ब्रह्मा विष्णु महेथ्वर नाऊ || ७३ ॥| 
टीकाः--सह्ुरु कहते हेंः--डसी अपष्ठाह्नी आदिमाया स्रीके 
समागमसे निरञक्षन नामक पुरुषके द्वारा वीय॑ स्थापित होनेसे गर्भ 
रहा। सो अवधी पूरा होनेपर उस ख्रीके गर्भसे तीन पुत्र जन्म. 
लेकर उत्पन्न होते भये । जिनका नाम उन्होंने ब्रह्मा, विष, महेश्वर 
रखा | बड़ा लड़का ब्रह्मा रजोगरुण प्रधान कमेकाण्डी भसया। मझोला, 
लड़का विष्णु सत्त्वगुण प्रधान भक्तिमार्गी भया । और छोटा लड़का 
महादेव तमोगुण प्रधान योगमार्गी भया। 

अथवा मनरूपी पुरुषके इच्छारूपी नारीसे त्रिगुण रूोई तीन 

पुत्र या. उनके कार्य उत्पन्न स,ये शुणके अदछुसार उनका साम भी 
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पड़ा, वेसे काम भी होता गया। अर्थात्‌ नर-नारीके समागमसे 
राजसी, तामसी, ओर सास्विकी ऐसे त्रियुणी सन्‍्तान पंदा भये वा 
. पेदा हो रहे है ॥ ७३ ॥ 

१५, तबहिं कल्पि बहु वाणि उपाई। कर्ता कारण इच्छा आई ॥ ७४॥ 


टीकाः---सहुरु कहते हेँ:--तत्पश्चात्‌ समयानन्‍्तरमे किसी चक्त 
चराचर दृश्य जगतको देखते-देखते ऐसी इच्छा या स्फुरणा मनमें 
हो आई कि--इस समस्त जगत्‌ जड़-चेतन्यादिको उत्पन्न करनेबाला 
जगतकर्ता विश्वात्मा-परमात्मादि कोई एक मूल कारण अवश्य 
होगा ? बिनाकर्ताके ऐसा विशाल ज़गत्‌ आता कहासे ? कर्ता तो 
कोई न कोई जरूर होगा, परन्तु वह “कहा कैसे होगा ? उनको केसे 
जाने ? कर्तासे मिले बिना भव ठुःख छूटेगा नहीं। ऐसी शोच- 
'विचारसे कल्पना करते-करते तबही मन मानन्दीकी कल्पनास बंद, 
शास्त्रादि वहुत प्रकारकी चाणी, नानामत, नानासिद्धान्त, कर्मादि 
५ भार्गोके विधान वाणी वनायके उत्पन्न किये। ओर अनेकों साधनाएँ 
भी कर्ता प्राप्तिके इच्छासे किये। परन्तु वह कर्ता आयके किसीसे 
भी मिला नहीं, मिथ्या धोखामे ही पड़ गये ॥ ७४ ॥ 
१६, पुन्हि सो रूप छृटिके गयऊ। एक अनन्त आपुद्दि भयऊ ॥ ७४ ॥| 
टीकाः--सहुरु कहते ह:--श्स प्रकार यह मनुष्य जीव आप 
खयं ही पूर्वषँ वाणी कब्पनाके दृढ़तासे एक आदि कारण ब्रह्म 
बना, तथा अनेक जगत्‌ जालमें नाना रूपधारी होता भया। फिर 
समय पायके उनन्‍्होंके वह देहादिकी रूप, आकार-प्रकारादि भी हट 
गयी, काया विनाश हो गया। अर्थात्‌ निरक्षन नामके पुरुष भी सर 
गया, ओर उसकी स्त्री आदिमाया भी मर गई। उनके पुत्र धह्मादि तीनों 
भाई भी एक-एक करके मर गये। जड़ाध्यासी होनेसे वे चौरासी 
योनिको ही प्राप्त मये। एक जीव अध्यासवरश चारखानीमें जाके 
क्रमशः अनन्त देहधारी होता भया | वेहकी स्थूछरूप तो छूटी, परन्तु 
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सूक्ष्म अध्यास किसीके छूटी नहीं। इसीसे एकसे अनेक देहधारी 
होते रहते हैं। अथवा वाणी प्रमाणसे पहिले जो एक ब्रह्मका निश्चय 
किया था, सो भी फिर पीछेसे बहुमत नाना अन्थ देखने-खुननेसे 
छूट गया। तब एक-अनन्त, कारण-कार्य, बरह्म-जगत्‌ आप ही बनता 
भया, महा घोखामे गिर पड़ा ॥ ७५ ॥ 


१७, यह प्रकार जग मया तमाशा । एक अनेक बँध्यो सोइ आशा ॥७६॥ 
टीकाः--सद्सुरू कहते हेंः--हे शिष्य ! इस प्रकारसे जगत्‌ 
जालमें वाणी-लानीकी तमाशा विस्तार हुआ ओर हो रहा है । विवेक 
करके देखो ! तो सो तमाशा भूठी है ओर तमाशा करनेवाला जीव ही 
सच्चा है। परन्तु पारख विना जीव सोई भूठी आशा, एक बह्मकी 
वा इईश्वरादिकी ओर अनेक--चारफछ', चार मुक्ति, सात स्वर्गादि 
देवी, देवता, भूत, प्रेतादि, ऋद्धि-सिद्धि, करामात मन्त्र सामथ्य 
इत्यादि अनेकों आशारूपी डोरी यमपासमे अचेत होके वन्धे पड़े 


हैं। सोई निज कर्तव्यमें नाना तरहसे फँसे ओर फँसही रहे हैं ॥७६॥ 
१८, सोई जीवरूप यह भाई ! आपन बन्धन आप बनाई ॥७७॥ 


टीकाः--सद्शुरू कहते हँ+--हे भाई ! जिज्ञास्‌ शिष्य | सोई जीव- 
रूप कहिये नरदेहधारी यही मानुषरूप ही है। ओर दूसरा कोई नहीं 
है। क्‍योंकि, जीव ८ चैतन्य, रूप 5 जड़देहसंयक्त, मनुष्य ही ने मनकी 
भावनाके अन्नुसार परिणामका विचार न करके अपनेको बाधनेवाला 
नाना वन्‍्धन जाल खानी-वाणी आदिकोंकों अपने स्वयं ही बना लिया 
है, ओर बना रहे हैं। अपने कर्तव्यमें आपही बद्ध हो रहे हैं । जीवको 
बन्धनोमें डालनेवाले इंश्वरादि कोई नहीं है। मनुष्य देहमे स्वत- 
न्त्रतासे नाना कम अध्यासकों टिका करके स्वयमेंव बन्धनोमे पड़ 
जाते हैं। अर्थात--नित्य, सत्य, अखण्ड, अमर, अविनाशी, सो यही 
जीवका असली स्वरूप है। हे भाई ! यह जीवरूप तो सोई स्वयं 
स्वरूप है, जिसने प्रथम भी नरदेहमें निज हंसदेहको विस्म्ृत करके. 
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भ्रम मूलसे अपना वन्‍्धन आपही बनाया था, ओर अभी मनुप्य जन्म 
'पायके भी नैले ही भववन्धनोंमें पड़ रहे हैं। बिना पारख उसी प्रवाहमें 
बहते रहते है। सहुरु श्रोकबीर साहेवने जो कहा है, सो इस वारेमें 
'बीजककी प्रथम साखीके प्रमाण देते है, सो सुनिये | ॥ ७७ ॥ 


॥ सत्यशब्द टकसार ॥ प्रमाण, बीजक मूल, साखी नं० १ 


साखीः--जहिया जन्म मुक्ता हता | तहिया हता न कोय ॥ 
(३) छठी तुम्हारी हों जगा। तू कहाँचला बिगोय ? ॥७८॥ 
टीकाः--गुरुसुखः--सद्गुरू श्रीकवीर साहेव कहते हें-- 
'ज्हिया >जिसवक्त, जिस समय या जव-जब चेतन्य जीव मनुप्य 
खानीमे नरदेह धारण कर जन्‍म लेके आते है, तहिया ८ तिससमयमें 
या तब-तब) मुक्ता हता ८ मुक्ति होनेके ठिकानेमें या मुक्तिका द्वाररूप 
'झानखानी कर्मभृूमिकाम रहते हैं। ओर अभी है। पहिले भी जीव 
जिसवक्त नरजन्स पायके मनृप्य देहमे था, उस वक्त भी कमभृमिका 
मनुष्य खानीको छोड़कर और पशु आदि तीन खानी वा जयरासोकी 
'बन्धन, परवशता, परतन्च्रता, अशक्तता, मृढता इत्यादि भांग भूमिका 
की रुकावट, जाल, अरुझावन नर जीवके सन्मुखर्म यह सब, हता 
'न कोय 5 कोई कुछ भी नहीं था, तब भी मुक्ति होनेके जगहमभे ही 
जीव था । परन्तु कर्मकी चूक होने से नरदेह छूटनेपर च(रासी मोगने को 
जाना पड़ा, ओर अब चोरासी योतियां भोगकर फिर भी मनुप्य 
जन्म लेके आगे हो, सो अभो भो मुक्ति होनेको उसी जगहपर हो, अब 
तो सावधान होओ | पूर्ववत््‌ श्रम-भूल करके इस ओऔसरको भी व्यर्थ 
मत गमाओ । खाहेबव कहते हं--हे जीव ! पॉच तरव ओर छठवाँ 
मन संयुक्त स्थूल-सूक्ष्म देहके सम्बन्धर्म प्रथम भी तुम्हारे अशाव- 
“घानी ले, हो 5 हंकार, अभिमान, काम, कोध, कोम, मोहादि करके 
'जड़ाध्यास जापम्रमत्‌ परिपुण्ठ हुआ था, जिससे मुक्ति स्थितिसे पतित 
_ होके तुम चौरासी चक्रमें पड़े थे। अब फिर भी तुम वही रास्ताको 
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ज्य्ट्् 


अपना रहे हो | चौरासीयोनिके दुःख भूल गये हो, क्या तुम्हारा बुद्धि 
मारी गई है' कि-- पञ्च तत्त्वोंके पञ्च विषयोमे छठवाँ मनको 
आशक्तिमं रूगाके फिर भी तुम अभिमान, अध्यासादि विकारके 
हंकारको प्रज्ज्वलित करके जगा रहे हो। पाँचतत्व छठवाँ मन 
. संयुक्त नरदेह यही छठी कर्मभूमिका है । इसमें पश्चविषयोंकी सूक्ष्म 
हंकार मनमें जाग्रत होते रहते हैं। काम, क्रोध, छोम, मोह, भय 
और मद यही विषई छोगोंके मनमें चिपके रहते हैं। और स्थूलदेह, 
सक्ष्मदेह, कारणदेह, महाकारणदेह, केवल्यदेह ओर हंसदेह इन छहों 
देहोंमे क्रमशः विश्व, तैजस, प्राज्ञ, प्रत्यगात्म, निरअ्षन और तामस 
अभिमानको जगायके अध्यासी हो जीव मुक्तिपदसे बिगड़ जाते हैं । 
तहाँ कमे, उपासना, योग, ज्ञान, विज्ञान ओर शुद्धज्ञान' मार्गके 
साधनासे आगे वढ़ते चले जाते हैं। परन्तु पारख स्थिति बिना सूक्ष्म 
अहंभावको जाग्रत करके नए-भ्रष्ट होते हैं । है 

अतणव सद्गुरु जिज्ञासु जीवोंको चेतावनी देते हुये कहते है 
कि-हे नरजीवो ! प्रथम जिस प्रकारसे गाफिल हो चूक करके 
फन्दोमं पड़े हो, सो वैसे अभी मत करो । सो तुम इस मनुष्य देह- 
रूप हंसदेहको भी हंकार जगायके नए-अ्रष्ट मत करो। यदि फिर भी 
कर्तव्यको बिगाड़ोगे, तो तुम कहाँ चले जाओगे ? चौरणसी योनियोंमें 
ही तो जाओगे । अरे भाई ! तुम बिगड़के कहाँ चले जाना चाहते 
हो ? और जानेके जगह ही कहाँ है ? शून्य आकाशमें तो ठहराव 
होनेकी ही नहीं । अध्यास वश चोरासी गर्भवासको ही तो जावबोगे। 
इस कारणसे में तुम्हें समझाता हूँ ! तुम अभी चेतकरों । इसी मनुष्य 
देहमें रहते हुये पारखी सहुरुके शरणागत होओ, सत्संग विचारके 
द्वारा सत्यासत्यको यथार्थ जानकर सत्थ, विचार, शील, दया, 
धीरज, विवेक, गुरुभक्ति, और दृढ़ बैराग्य, ये सद्गुणोंकी रहनी देह 
रहे तक निरअमिमान होके धारण करो, पद्च। हंस वनके कच्ची 
तरव-प्रकृतिके विकार स्वभावकों सुधार करो, निजस्वरूप पएएड 
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पदको यथार्थ जानो, स्थिर हो रहो, तभी आवागमनसे रहित हो जाभोगे। 

सारांश--यह नर जन्म मनुष्यदेह मुक्ति होनेकी स्थान है। यहाँ 
चोरासी योनियोका बन्धन परवशतादि कुछ भी नहं। है. जीव कर्तव्य 
करनेमे स्वतन्त्र है। हे मन॒ष्यो !' छठी हंसदेंह तो तुम्हांर स्थिति 
होनेकी जगह है । ओर उसमें भी पश्चविषय, पश्चरेह, पश्चकोशादिके 
ही हंकार पकड़ के मनमलीन किय रहोगे, तो फिर तुम विगड़के कहां 
चले जाओगे, वहीं चोरासी योनिर्म ही चले जाभोगे। इसवारुत 
अभी चेत करो, सम्हलो, भास, अध्यास, कल्पनादिको व्यागके पारर्त 
स्वरूपमें ठहरकर जीवन्मुक्त हो जाओ ॥ 

बीजकटोकामे सदगुरु श्रीपूरणसाहेबने इस साखीके अर्थ 
दृष्शान्त-सिद्धान्त्सहित विस्तारपूर्वेक लिखे हैं। यहाँपर उसके 
अन्तिम भाव ओर गुरुमुख अर्थ पढ़ाईके अनुसार सिद्धान्तिक भुख्य 
अर्थमात्र ही लिखा गया है। जिससे अव्पबुद्धिवाले मनुष्य भी सररूतासे 
समझ सकेंगे, बेसा सारांश अर्थ दिखला दिया है, सो जानिये ॥७८॥ 

॥ चोपाई--मसएडल्ू भाग--१० ॥ चौं० २ मात्र है ॥ 

१, मानन्दी हे तीन प्रकारा | तखमसि बेद पद सारा || ७६ ॥ 

टीकाः--सद्गुरू श्रीपूरणसाहेब कहते हैं।--हे शिष्य ! तुमने 
प्रश्षम “कोन मानन्दी इन प्रभु कीन्हा ?” “कामानन्दी कीन्ह?” 
ऐसा जो पूछे हो, उसका उत्तर अब बताता हूँ, खुनो ! संसारमें मुख्य 
तीन प्रकारके मानन्दी परिषुष्ट हो रही हैं। सो अज्ञान, शान और 
विज्ञान कहलाता है। ओर वेद-वेदान्तके मुख्य सार सिद्धान्तका 
पद तत्‌ , त्वं.ओर असिपद, माने हैं । सो जीव, ईश्वर, तथा ब्रह्मयाचक 
शब्द कहे हैं। सारा वेदमे तत्वमसिको महावाक्य ठहरायके प्रधान माने 
हैं। और उसी चेदमेंसे द्वेत, अद्वेत, ओर विशिष्ठाद्वैत मतवादका सिद्धान्त 
भी निकाले है। ज्ञानी, योगी, ओर भक्त छोग, कमेकाण्ड, उपासना 
काण्ड, तथा ज्ञानकाण्डमें छगके दूसरोंकों भी उसीमें ऊुगा रहे हैं। परन्तु 
बहा कहीं भी जीवकों स्थिति मिलती नहीं ॥ ७९ ॥ 
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२, ये तीनिहँ पदके माने भाई! आवागमनमें जीव रहाई ॥ ८० ॥ 

टीकाः-- सहुरु कहते हैंः-- हे भाई ! जिज्ञासु शिष्य ! ब्रह्म, 
ईश्वरादिकी भावना करके तत्त्वमसि ये तीनों पदके मानन्दी दढ़ करके 
काल, सन्धि, झाईके महाजालंका घेरामें घिरे रहनेसे ही आवागमन- 
रूप जन्म, मरण, गर्भवासके घनचक्रमे जीव पड़े रहते हैं कर्मासुसार 
जिविधितापके दुःख वहाँ सहा करते हैं । अतंप्व इसे सत्य निणयसे 
परख करके त्याग करना चाहिये। ये तीनों पदकी मानन्दीको 
बिलकुल छोड़ देना चाहिये । तभी जीव आवागमनसे छूट सकेंगे, 
पेसा जानना चाहिये ॥ ८० ॥ ह ु 
 दोहाः---तस्वमसि पद्‌ तीन सो । आवागमनको मूल॥ 
(१० ) सो भासों पद जीवको | सहे घनेरी शूल॥ ८१॥ 

टीकाः-- अ्न्थकर्ता सहुरु श्रीप्रणसाहेब कहते हैंः-- हे शिष्य ! 
तत्पद शान, त्वंपद अज्ञान, असिपद विज्ञान, यही तीन पद वेदका 
महावाक्यरूप सार सिद्धान्त ठहराये हैं। उसमें, तत्वमसि ८ वह 
तू ही ब्रह्म है, पेसा अर्थ कहा गया है। सोई तो भ्रम भूल होनेसे 
मुख्य आवागमनका मूल कारण है। सो तीनों पद्‌ चैतन्य जीवका 
भासमात्र ही है। जीवकी सामिलतासे ही सो भासरूप तीनों पद्‌ 
प्रकाशित होते हैं। परन्तु, विवेक बिना भासिक जीव उसी भासमें 
मिलके गरगाफ हो ज्ञाते हैं। जड़ाध्यासी बन जाते हैं। इसी कारण 
चारखानी चोरासी योनियोके चक्रमे पड़के दुस्सह दुःख, जिताप, जन्म- 
मरणादिकी पीड़ा, कष्ट-क्नेश, शूल, घनेरी या बहुतेक बारम्बार संहा 
करते हैं। अतएव वह मानन्दीको सर्वेथा परित्याग कर देना 
चाहिये, ऐसा समझ लो ॥ <१॥ 

॥ ४ ॥ शिष्य प्रश्न ॥ शब्द दीपक--५ ॥ खण्ड ६॥ 
॥ चौपाई--मण्डल भाग--११ ॥ चो० १ से ५ तक है ॥ 

१, हो प्रशु! जीवनके सुख दाता। मेटेउ मोर भ्रम सब ताता ॥८२॥ 

टीकाः-- प्रन्थकर्ता शिष्यका कथन पाँचवां प्रश्ममे दरणशातते हैं । 

सें० नि० घटू० ६-- 


८ंण] संयुक्त निर्शयसारादि बंटू अन्धा । (_ निर्णयसार++ . 





संहुरुका उत्तर खुनके फिर शिष्यने इस प्रकार कहां कि-- हे सहूरु 

प्रभो ! आप शरणागत नरजीवोंको नित्य खुख वेनेवाले जीवन्मुक्त 

करानेचाले समर्थ महापुरुष हो ! हे तात ! हे गुरुदेव | आपने कृषा 

करके मेरे सन्‍्देह बड़ा भारी आान्तिको भी सत्य बोधसे निवारण 

करके अभी मिटाय दिये हो ! इसवबास्ते मैंने भी जाना कि-- आप 

जीवोंको खुखदाता हो । पूर्वके सब भ्रम आपने मेरे मिदा दिये हो | 
घन्य-धन्य है | आपके सत्य ज्ञानकी ! ॥ ८२॥ 


२, हम जाना कर्ता कोइ दूंजा | ताते भरम बढ़ी बहु पूजा ॥८१॥ 
टीका+-- ओर शिष्य कहता हेः-- अबोध अज्ञानवश पहिले हम 
तो ऐसा जानते या समझते रहे कि-- चराचजर जगतको उत्पन्न 
कंरनेवाला सर्वशक्तिमान्‌ कोई दूसरा ही जगत्‌ कर्ता ब्रह्म, ईश्थरादि 
हांगे, उसीने हम सब जीव और जड़' पदार्थांको बनाया होगा, ऐसा 
,. निश्चय करके मानते थे। इसीवास्ते भ्रान्ति बढ़ते-बढ़ते ऋमभकी 
पूँजी बहुत हो इकट्टी हो गई थी। हमने डस कर्ताकों मनसे बहुत 
पूजा या महर्व करके श्रेष्ठ मान रखा था, उसके लिये ध्यान, घारणा, 
'पूजा, अर्चा, बन्दनादि भी हमने बहुत किये। उस भ्रमकी पूजाखे 
अन्‍्देह ही बढ़ी, और कुछ लाम नहीं हुआ। अब आपके ऋृपासे 
थथार्थ जाननेमें आया कि-- वह मिथ्या कव्पना-भूल ही थी। 
जगतका कर्ता कोई नहीं, यह अनादि है ॥ 2३ ॥ 


है, कतों कारण जग बेहाला। अब मोहिं ज़ानि परो सब जाढा ॥८४॥ 


टीका*-- शिष्य कहता हैः-- हे सहरो ! में मकेला ही अममे 
पड़ा था, यह बात नहीं । बल्कि सारा जगत्‌ था संसारके मनुष्य 
सब ही उस कर्ता ब्रह्म-परमात्मादिके प्राधि करनेके किये नाना 
सावना कर ब्रेहाल, वा परम ठुःखी हो रहे हैं।. अप, तप, शत, : 
(डपचाल, तीथ्थेयात्रा, मूत्ति-पूजा, पाठ, होम, करे, बपासना, 
कर्फनियम्रादि सद्दित  अष्ठाज्ञ.. योग, तीर शान इत्यादि 


अन्थः १: ] पारख रिद्धान्त दर्शिनी भ्रम विर्ध्वशिनी सरल टीका सहित । [८३ 


नाना साथनाएँ कर्ता परमेश्वरसे मिलनेके लिये ही हो रहे 

या कर रहे हैं। उसी प्रकार में भी प्रथम जगतमं क्ताके 
मानन्दीमें पड़के बेहाल था, _तो अति दुःख पा रहा था । और आपके 
शरणमे आकर निर्णय न्‍्यायकी सत्योपदेश खुनके उसे विचार 
किया, सो आपके कृपाके प्रतापसे अब मुझे वह सब मिथ्या भ्रम 
जाल, वाणी कब्पनाकी विस्तार भूल धोखा ही जान पड़ी है, यानी 
असार भ्रमकी जज्जञाल ही समझनेमे आई है' कि, उसमें लगके जीवॉका 
कोई कव्याण नहीं है। अब ऐसा समझके कर्ता प्राप्तिके इच्छा मेंने 
छोड़ दिया है | व्यर्थ ही वाणीके मोह जालमें हम सब भूले पड़े थे । 
आपकी कृपा हुई, इसीसे वह भ्रम छूटी है ॥ <४ ॥ 


४. तत्तमसिपद्‌ तीन कहाई । केहि विधि सो मोहिंदेहु रखाई ॥८५॥ 
टीकाः-- शिष्य कहता हैः-- और अब विनय यह है कि-- तत्‌, 
. त्वं, असि, को आपने वेद-वेदान्तकी सार तथा वही तीन पदोकी 
मानन्दी जीवॉंको बन्धन है, ऐसा कहे थे। सो तीन पद किसे 
प्रकारसे है ? उसके मानन्दी केसे हुई? या केसे होती है ? किस 
तरहसे तत््वमसि बना ! इसका भेद भी यथार्थ निर्णय करके मुझे 
लखा दीजिये ! बतलायके समझा दीजिये ! जिससे वह बन्धन भी 
मेरा छूट जाय ॥ ८५॥ 


५, कोनरूप तिहँपदको कहिये । कौन नाम वाणीमों लहिये ! ॥८5॥ 


दीका+-- शिष्य कहता हैः-- हे गुरो ! तत्वमसि ये तीनों पदका 
रूप ८ आकार, प्रकार, चिह्न, खरूप, लक्षण कोन है? केसा कहलाता 
है? सो रूपा करके कहिये? ओर व्राणीमें किख प्रकारसे उसका 
वर्णन बोध होता है, वाणीमे कोनसा नामसे मिलता है ! उसी 
तीनों पदोंका नाम-रूप वाणी-खानीमें कोन-कोनसा है? खो दया 
करके द्रशाइये ॥ ८६ ॥ 





<8 ] संयुक्त निर्ययसारादि घट ग्रन्यः॥..[ निर्णयत्तार-- 


दोहाः--तक्वमसि पद तीन सो । केहि विधि जानी जाय १ ॥ 
(११ ) हों अजान जानों नहीं । सतगुरु देहु लखाय !॥ ८७॥ 
टीकाः-- अ्न्थकर्ता, शिष्य-प्रश्नका सारांश दिखकाते हैं:-- शिष्य 
कहता है।-- हे पारखी गुरुदेव ! तत््वमसि इसमें तीन पद्‌ हैं, सो 
क्या है? कैसा है? किस प्रकारसे वह बना? किससे बनाया: 
इसका पूरा भेद किस प्रकारसे में जानूँ ? केसे जाना जायगा ? इसके 
बारेमें में बिलकुल अनजान हूँ, असली म्मको में कुछ नहीं जानता | 
इसलिये हे सहुरु ! मुझ अज्ञ शिष्यपर दया करके आप अब और 
इसका रहस्य भी रखा दीजिये । तीनों पदोंके गुण-लक्षण एक एक 
करके समझा दीजिये, यही मेरी प्रार्थना है ॥ <७ ॥ 


॥ ५ ॥ सदूगुरु उत्तर ॥ वचन भास्कर-१ ॥ खण्ड १०॥ 


॥ चोपाई-- भण्डल भाग--१२ ॥ चो० १ से ८ तक है ॥ 

१. हे शिष्य! तुम बड़ भागी होई। कहों विचार सकल विधि सोई ॥2८॥ 

टीकाः-- सहुरु श्रीपूरणसाहेब कहते हैः--हे प्रेमी शिष्य ! तुम 
बड़े भाग्यवान्‌ जिजशञासु हो । पुण्य प्रतापसे ही ऐसी सुचुद्धि कल्याण 
की चाहना उदय होती है। तस्त्वमस्यादि बन्धर्नोंकी परखके त्याग 
करनेकी तुम्हारेमं जिशासा हुई है, सो सराहनीय है | सत्यनिणयको 
समझनेकी श्रद्धा सबको नहीं होती है । इसीवास्ते में तुम्हारी तारीफ 
करता हूँ । अब में तुम्हें गुरुविचारकों. विधिपूर्वक सब प्रकारसे 
निर्णय करके कहता हूँ, जो तुमने पूछा हे, सोई बातका विचार सब 
तरहसे कहके समझाऊँगा ॥ ८८ ॥ 


२, मोहिं बोलनकी सरधा नाहीं। तोर ग्रेमवश बोलों भाई ! ॥८6॥ 


'“ छीका+-- सहुरु कहते हैं:-- हे शिष्य ! चैसे तो खरूपस्थितिको 
छोड़कर  प्रवृत्तिमं आके कुछ कहने-सुंनने, बोलनेकी मुझे, श्रद्धा 5 
: चाह, छा, प्रसन्नतादि नहीं है । परन्तु, तुम्हारे प्रेम भक्ति, सद्भाव, 


हि १ ] पारख सिद्धान्त दर्शिनी भ्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित। [८५ 


न मम 
आज्ञाकारिता देखके बस, तुम्हारे हित, कल्याणकी शुभ भावनासे हीं 
हे भाई शिष्य | अब में कुछ बोलूँगा, तुम्हारा समाधान करूँगा। 
अर्थात्‌ प्रवृत्तिमे झुकाव न होते हुये भी हे भाई ! तुम्हारे प्रेमवश ही 
में कुछ बोल रहा हूँ । जिसमें तुम्हारा कल्याण हो, यही भाव है । 
नहीं तो मुझे बोलनेकी भी कुछ श्रद्धा वा चाह नहीं है । सिरे 
जीवोका हित हो, यह सोचके ही बोलता हूँ ॥ ८& ॥ 

३, कविता होउ न भाड़ कहाऊं। बकवादीके निकट न जाऊँ।॥ &० ॥ 

टीकाः-- सहुरु कहते है।-- इसमें भी अन्य प्रपश्चके भावका 
लेशमात्र भी मुझमें नहीं हैे। में पद रचना करके या कवित्तादि 
छन्द्‌ू-प्रबन्धादि जोड़के कवीश्वर भी होना नहीं चाहता हूँ, ओर 
बड़ाभारी लेखक, व्याख्यान-वाचस्पति, परिडत, शास्त्री, महामहों- 
पाध्याय इत्यादि उपाधिवाला बड़ा भी होनेकी इच्छा नहीं है, ओर 
दूसरेकी मिथ्या प्रशंसा, स्तुति, बड़ाई, महत्त्व आदि वर्णन करके 
स्वार्थ सिद्ध करनेवाले भाट, चारण, किन्नर, गन्धर्व ओर भाँड़ ऐसे 
वाकूचतुर भी में कहलाना नहीं चाहता हूँ । उस तरफ मेरा लक्ष ही 
नहीं है और बकवादी, पक्षपाती, हटी, शठी, अविचारी जो कि, 

' चेद्‌, शास्त्र, पुराण, कुरानादि किसी एक मतवादकों पकड़ करके 
वाद-विवाद करते हैं । विद्वत्ताके अभिमानसे भ्ूूठ ही बकवाद करते 
हैं, अण्ट-सण्ट बकते-झकते चकपक करते रहते हैं। ऐसे धूत्त 
बकवादी मतवादियोंके तो में नजदीकमे भी नहीं जाता | ओर अपने 
समीप साथमे भी उन्हें में नहीं रखता । मताभिमानी उन्मत्त जनोंके 
निकटमें तो में कमी भी जाता नहीं। क्योंकि, सुझको वेसोंसे कुछ 
प्रयोजन ही नहीं रहती । निराश वर्तमानमें निवृत्ति पूर्वक ही हमारा 
रहना होता है ॥ &० ॥ 


४, गुरुवाई ओ मान बड़ाई । ऋद्धि सिद्धि सब जात नशाई ॥ ६१॥ 
टीकाः-- सहुरू कहते है;--- और उपदेशक, महोपदेशक, मण्ड- 


८६ ] संयुक्त निर्णयसारादि घट अन्यः |... निर्णयसार-« 





लेश्वर, महामण्डलेश्वर गुरु, जगतगुरु बनके शुरुवाई 
करके बहुत सारे शिष्य-शाखा बनायके सखंसारमे प्रख्यात 
होनेकी और बहुत प्रकारसे दुनियाम मान, सम्मान, बड़ाई, महिमा, 
महात्म्य आदि जोर-शोरसे फैलानेकी, महान कहलानेकी इस 
तरफ भी मेरी किश्वित्‌ भी अभिलाषा नहीं है । यह सब तो 
गुरुवा लोगोंका काम है। और नव-निद्धि, अष्ट-सिद्धि, जो माने हैं, 
मच्य-सामथ्यें, करामात आदि सो सब तो मिथ्या श्रम कर्पनामात्र 
है। उसमें जो-जो योगी, ज्ञानी भक्त आदि रूगे-लगाये, सो सब 
मुक्तिपरसे नशाय गये, नष्ट-अ्रष्ट, पतित हो गये | गुरुवा लोगोंने 
उस अऋद्धि-सिद्धिकी बड़ा मानन्‍दी करके खूब बड़ाई प्रशंसा किये 
हैं। परन्तु वे श्रमसे मिथ्या सिद्धान्तको मानके विनाश हो गये । 
जो उसमें लगते हैं, वे विनाशके मार्ग मं ही पड़के बह जाते हैं। यह 
हमारा सिद्धान्त नहीं है, अतएव तुम उसमें कभी नहीं लगना । 
पारखी साधु-गुरुने उसे त्याज्य बताया है। बीजकर्मे कहा है;--- 
साख़ीः-- “सिद्ध भयातों क्या भया ! चहुँदिश फूटी वाश ॥ 
अन्तर वाके बीज है। फिर जामनकी आश ॥?” बीजक, सा० २२४ || 
' “कथनी कथे अगाधकी। ज्यों श्रकाशको गिद्ध ॥ 
चारा वाके भूमिपर | उड़े भया क्या सिद्ध ? ॥”पं०प्र०्टक०ता०३१६॥ 
इसवास्ते गुरुषाई और मान, बड़ाई, ऋद्धि-सिद्धि इन कब्पनामें 
लगनेवाले सब मजुष्य-पदले नशायके चौरासी योनियोंमे जाते हैं । 
हम तो इससे सदा न्यारे ही रहते हैं | हे जिशासुओ ! तुम छोग भी 
इसमें कदापि नहीं रंगना ॥ ६१ ॥ 


४, इनमें सकल जगत अरुझाना | कालकलाफो मम्मे न जाना ॥ 68२॥ 


टीकाः-- सहरु श्रीपूरणसाहेब कहते हैं:--- हे शिष्य ! जगतके 
सकल नरज़ीव जो अबोध हैं, वे सब तो इन्हींमे अर्थात्‌ कंबिताई, 
भाड़, बकबाद, गुरुवाई, मान, बड़ाई, ऋद्धिसिद्धिके और अमेकों 
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आशा-भरोसादि' मानन्दीके महाजालोंमे ही बिना पारख अंरुझ्म गये 
और अरुझ रहे है| कॉल गुरुवा लोगोंके कछा-कोशक मन कब्पनाका 
सेद ओर काल स्त्रीकी विषय कलाका मर्म कि, यही जीवॉको प्रबल 
दुःख भोगानेवाल्ा बन्धन है। सो पहिचान किसीने भी जाना ही नहों । 
इसलिये काल जालामे ही सब योगी-भोगी आदि फँस गये । बिना. 
विचार ऐसे ही दुर्दशामें पड़े हैं। इसी मोटी, झीनी माया जाडॉमेँ 
शानी, अज्ञानी, विशानी, सब कोई अरुझाये है। कालके कल्पनादि' 
फन्‍्दा उस कलाका मर्मे गुरु पारख बिना कोई नहीं जानते हैं ॥ ९२ ॥ 


६, मोको नहिं इन सबते काजा । तुम्हरी भक्तिवञ्ञ कहों उपराजा ॥ ६ ३॥ 
टीकाः-- सहुरु कहते हैं:--- ओर में तो गुरुबोध पारखपदमें 
स्थिर रहता हूँ ! इसलिये मुझे तो इन सब प्रपश्चोंसे कोई काम-काज। 
वा मतलब, प्रयोजन या आवश्यकता नहीं है । में तो सदा इससे. 
दूर ही रहता हूँ! ओर उपराज़ा 5हे शिष्य ! तुम्हारे गुरुभक्ति, 
सद्भाव, प्रेम निष्ठाको देख करके भक्तिके वश होके में तुम्हें सत- 
शिक्ता कहता हूँ | अब में तुम्हे प्रक्षका उत्तरमें यथार्थ भेद दरशायके 
सत्य उपदेश कहता हूँ, सो ध्यानपू्वक खुनो !|॥ ९३ ॥ 


७, तत्पद सो ईश्वर कहलाई । त्वंपद नाम जगत जिव पाई ॥६४७॥ 

टीका+-- सहुरू कहते हैंः--- तत्वमसिका भेद ऐसा है कि-- 
प्रथम तो तत्पद्‌ सोई ईश्वर, षट्गुण ऐश्वर्य संयुक्त सर्वशक्तिमान्‌ 
कहलाता है। अर्थात्‌ “तत? का यह अर्थ हुआ | और दूखरा “त्वंपद 
यह नाम जगतके अज्ञानी जीवॉने पाये हैं। जीवको अल्पशक्तिमान्‌ 
त्वें, एकदेशी बद्ध माने है। यानी तत्पद इश्वरके नाममें पड़ा; त्वंपद्‌ 
जगत जीवोंके नाम पड़ा है ॥ ९७ ॥। 


८, असिपद नाम ब्रह्म अविनाशी | आतम अचल सहज सुखराशी ॥६ ५॥ 
टीकाः-- सटुरु कहते हैं:-- और बह्मको अविनाशी मानके उसे 
'अलिपदः इस नामसे जाहिर किये है । और उसीको जड़-चेतनमे 


्टट] संयुक्त निशेयसारादि घट गन्थः | [ निर्शयसार-- 





सर्वत्र परिपूर्ण व्यापक आत्मा-परमात्माका मिलाप सहजे-सहज 
आकाशवत्‌ निराकार, निर्शुण, निरक्षन, अचल, आनन्दके समुद्र 
समान सुखराशी सच्चिदानन्द्घन परत्रह्म माने हैं। यह तत्‌ , त्वं, 
दोनोंके मिलान महासन्धि है। इसीको ही असिपदार्थ माने हैं. ॥&५॥ 
दोहाः--तत्पद सोई ज्ञान हे | त्वंपद है अज्ञान ॥ 

( १२ ) असिपद एकता ब्रह्म है। जासों कहत विज्ञान ॥ ६६ ॥ 

टीका+-- अ्रन्थकर्ता, सहुरु श्रीप्रणसांहेब कहते हेंः--है शिष्य 

तत्पदवाच्य ईश्वर सोई ज्ञानखरूप महाचेतन्य माने हैं । तथा 
त्वंपदवाच्य जीव सोई अज्ञान, अविदया वेश्टित नानात्व विकार 
युक्त अंश अव्प-चेतन देहोपाधि संयुक्त एकदेशी माने हें। ओर 
उन दोनोंके एकता असिपद्‌ छक्षांश ग्रहीत अद्वेत एक ब्रह्म आकाश 
वत्‌ माने हैं। जिसको वेदान्ती छोग विज्ञान, निर्गुण, निरश्षन, निरा- 
कार कहते है । यही तत्वमसि तीनपदोंका मोटा-मोटी नाम, रूप 
पवें लक्षण कहलाता है। ऐसे ही ग़रुवा लोगोंने मानन्दी किये 
हैं, सो जानो ॥ ६६ ॥ 


'॥ ६ ॥ शिष्य प्रश्न ॥ शब्द दीपक--६ ॥ खण्ड ११॥ 
॥ चोपाई--मण्डल भाग--१३ ॥ चो० १ से ७ तक है ॥ 

९१ हे गुरु ! तुम हो दीनदयाला ! मेटेड सकल मोर उरशाला ॥६७॥ 

टीकाः--अन्थकर्ता शिष्यका छठवयाँ प्रश्न दिखलाते हैं । सहरुने 
तत्त्वमसिके संक्षिप्त भेद बतांनेके पश्चात्‌ और भी पूरा भेद जाननेकी 
इच्छा हुई, तब विनयपूर्वक शिष्यने यह प्रश्ष किया कि-- हे सहुरु 
देव ! आप सर्वध्ेष्टठ दीनदयाल कृपालु हो । हमारे समान दीन, 
हीन, मलीन, गरीब जीवोपर महान दया दृष्टि करनेवाले दीनजअन- 
रक्षक आप हो । मेरे हृदयमें जो सनन्‍्देह शूलके समान चुभके दुःख 
दे रहा था । उसे बोधरूपी चिमटासे पकड़के उखाइकर संशय 
अनित- दुःखको मिटायकर मुझे खुखी किये हो। पूर्षके मेरे सकल: 
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उरके शूछ मिटा दिये हो | बलिहारी है आपके बोधकी ! ॥ 8७ ॥ 


२, इनके नाम-रूप दिखलाओ । ठोर ठिकाना मोहिं बताओ ॥&८॥ 

' टीकाः+- शिष्य कहता हैः--हे ग्ररो ! अब मुझे इन तीनों पदोका 
पूरा ही सर्वाजह्ग नाम, रूप, गुण, ठीक-ठीक जाननेकी अभिलाषा हो 
रही है, सो भी आप मुझपर ऐसे ही कृपा करके दिखला दीजिये ! 
ओर नाम-रूपके साथ-साथ उन तीनों पदोंकी ठोर, स्थिति, ठिकाना 
या ठहराव कहा-कहापर हे? सो भेद भी मुझे बता दीजिये ! 
लखा दीजिये ! ॥ &८ ॥ 


३, कोन ठाम ईश्वरकी कहिये ?। कोन ठाम जगत जिव लहिये १ ॥६६॥ 
टीका+-- शिष्य कहता हैः-- उस परमेश्वरको किस ठिकाने या 

किस जगहपर रहनेवारा कहते है। इंश्वर किस भूमिकामें सदा : 
रहता है ? ओर संसारी अज्ञानी जगत्‌ जीवको ठहरनेकी भूमिकारूप 
ठाव, गाँव, मुकाम किस जगहपर है ? यानी कोन ठिकानेमें जीव 
जगतमें प्राप्त होते है? अर्थात्‌ जीव कहाँ ठहरते हैं? तथा ईश्वर 

कहापर ठहरता है' ? ईंसका भेद आप कहिये ! ॥ ९९ ॥ 


४. कौन ठाम आतम कहलाई १। सकल मेद मोहिं देहु बताई ॥|१००॥ 
टीकाः-- शिष्य कहता हैः-- और आत्मा वा ब्रह्म किस ठिकाने 
रहनेवाला कहलाता है ? आत्माका निवास-स्थान कहापर है ? कौन 
ठाममें आत्माका बासा कहा जाता है । इन सबोका सकल या सम्पूर्ण 
भेद खोल-खोलके एक-एक करके मुझे बता दीजिये ! जिससे मुझे ' 
सत्यासत्यका बोध यथार्थ होवे, सोई कृपाद्टि कीजिये ! ॥ १०० ॥ 


दोहाः-- तुम सब लायक परमगुरु | में अजान मतिहीन ॥ 


( १३ ) शरण आयेके लाज है। सकल बतावहु चीन्ह ॥|१०१॥ 
टीकाः-- अन्थकर्ता, शिष्य पश्चका सारांश दोहामे वतलाते है । 
शिष्य कहता है।--- हे परम पारखी सहुरो ! आप सब प्रकारसे सहूुण 





९० ] संयुक्त निर्शययसारादि घट अन्धः । [_ निर्शयसार --- 





सम्पन्न जीवन्मुक्तिके योग्य अधिकारी हो। इसवास्ते सब विधि 
पूजा करने लायक, इष्ट-ओेष्ठ, महान्‌ सत्यज्ञानी पारख बोधदाता, 
गुरुदेव हो ! और हम नालछायक सत्य-भूठकों ठीक-ठीकसे न जानने: 
वाले अजान, अज्ञान, सद्बुद्धिसे रहित मतिहीन, मनमलीन, अति- 
दीन बने हैं। सत्यबोध प्राप्तैेकी चाहनासे बुद्धिकी हीनताकों 
मिटानेके लिये सब प्रकारसे एक आपके ही आधार पकड़के चरण- 
शरणमें आयके पड़े हैं। अब हमारी रूल्ला रखना आपके ही हाथमें 
है। जेसे आप समझावेंगे, वेसे ही हमें बोध प्राप्त होगा। अतएव 
भेषकी राज शिष्यकी पत रखना आपके ऊपर ही निर्भर है । हे 
प्रभु ! तत्त्वमसिके पूर्ण खुलासायुक्त सकल चिह्न, लक्षण, अब दया 
करके ओर भी बता दीजिये ! अबोधपनाको मिटाकर मुझ शरणागत- 
की लाज-रक्षा कर दीजिये | ॥ १०१ ॥ 


|| ६ ॥ सदूगुरु उत्तर | वचन भास्कर--६ || खण्ड १२॥ 
॥ चोपाई--मण्डल साग--१४ ॥ चौ० १ से १७ तक है ॥ 


१, सुनहु बाल तुम सकल विचारा। एक-एक सब कहों निरुवारा | १० २॥ 
टीकाः-- सहुरु श्रीपूरणसाहेब कहते हैंः-- हे बालक ! अबोध 
शिष्य ! तुम्हारे पूछे हुए बातका एक-एक निर्णय करके में सब कह 
देता हूँ ! सो सकल विचारको अब तुम ध्यानपूर्वक खुनो | और साथ 
ही मनमें गरुनते या मनन करते भी जाओ, तब तुम्हें पूरा बोध हो 
जायगा । जैसा-जैसा में एक-एकका निर्णय करता जाता हूँ ! तैसा- 
तैसा तुम भी विचार करते जाओ। इस तरह सस्पूर्ण तुम्हें समझ 
हो जायगी ॥ १०२॥ ः 
२. ब्रह्माण्ड बास ब्रह्माण्ड अभिमानी | ताको ईशा सब कहत बखानी ॥१०३॥ 
टीका+-- सहरु कहते हैं:-- और बाहर पश्चतत्त्वरूप ब्रद्माण्डमें 
लिवास करनेवाला ओर सम्पूण चराचर ब्रह्माण्डका में अधिपति 
या 'संवेसर्ता माकछिक हूँ ! मेरेसे बढ़के दूसरा कोई नहीं है। में सर्च- 
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शक्तिमान्‌ विराट पुरुष हूँ, वाणीके प्रमाणसे ऐसे ब्रह्माण्डकें अभिमानी 
होनेवाला उस पुरुष विशेषकों सब कोई पण्डित छोग सर्वेश्वर 
नामसे कहते है । यही बात वेद-वेदान्तमें भी वर्णन किया है, और 
ज्ञानी लोग सबोने भी ब्रह्माण्ड निवासी, ब्रह्माण्डके अभिमानीको ही 
ईश्वर कहके वर्णन किये है ॥ १०३ ॥ 


३, पिण्डबास पिण्ड अभिमानी । ताकी जीव कहत सब ज्ञानी || १० ४॥ 
टीका+-- सहुरू कहते हैंः-- और पिण्डरूप तत्त्वोके कार्यसे बना 
हुआ स्थूल शरीरमसे निवास करनेवाले तथा पिण्ड ८देह, गेह, स्त्री, 
पुत्र, धन, घरादि' पश्चविषयोंके अभिमानी, विषयासक्त, में वर्ण, 
आश्रमी, जातिविशेष हूँ, बड़ा आदमी हूँ । ऐसे-ऐेसे हक्कलार करनेवाले 
देहधारी उसीको सब ज्ञानी लोग अव्पन्न जीव नामसे कहते-पुकारते 
हैं। ओर अमर-शानखरूप चैतन्य जीव होनेसे वासनावश पिण्डमें 
ही निचास करके पिण्डका ही अभिमान करते रहते हैं। इसलिये 

शानियोंने सर्वसस्मतिसे उसे जीव नामसे कहा है ॥ १०४ ॥ 


8. दोऊका वाचांश मिटावे । गहि लक्षांश एकता पावे ।| १०५ || 


टीका+-- खसहुरु कहते हैंः--- फिर ईश्वर और जीव, ब्रह्माएड ओर 
- प्रिण्ड इन दोनोंका नाम, रूपकी, वाच्यांश ८ वाणीसे जाननेमें आने- 
बाला भाग, स्थूछ भागको मिटाय देवे, या उसे हटायके छोड़ देवे । 
ओर उन दोनोंके बीचमें लक्षांशाकों अहण करे कि-- ब्रह्माण्डका 
अभिमानी है, सो भी चेतन्य है, तथा पिण्डका अभिमानी है, सो भी 
चैतन्य है, ऐसे दोनोंके चैतन्यत्त्वमें लक्ष करनेसे सारांशमें एकता 
प्राप्त हो जाती है। वहाँ भिन्न भाव कुछ भी दिखाई नहीं देता है । 
बाच्यांशका द्वेत मिटनेसे लक्षांशाका एक अद्वेत अभेद दृष्टिमात्र ही 
रह जाती है ॥ १०५॥ ु 
४, सोई असिपद बल्मानन्दा । जहाँ नहिं देत अद्ेतफो फन्‍्दा॥१०६॥ 
टीका+-- सहुर कहते हैं:--- ओर जीव-ईद्वरका भेद-भावच 


चर । संयुक्त निर्णयसारादि घट अन्थः | | निरय॑ंसार-»-«- 





जहाँपर मिट गया, सोई अखिपदको ब्रह्म सबच्चिदानन्द्धन, निराकार, 
निर्विकार, निरक्षन कहते हैं। असखिपद केवल्य ब्ह्मानन्दकी नित्य 
स्थिति है। वह मन, बुद्धि, चाणीसे परे अवाच्य है । जहाँपर द्वेत, 
अद्वेत कथन वाणीका विलास कुछ भी नहीं है। ओर मायाका कोई 
भी फन्‍्दा वहापर नहीं रहता है। सब जगत्‌ बन्धन तिग्रुण घेरासे 
रहित बहा रहता है। तहां कहा हेः-- “गुणातीतं त्रिग्रुण रहित॑ 
तत्त्यमस्यादि' लक्षमःः-- ऐसे अखिपदका महरव वर्णन किये हैँ 
ब्रद्यकी विशेषता द्रशाया है, सो जानो ॥ १०६ ॥ 

5, ब्रह्माण्ड ठोर ईश्वरकी कहिये । पिण्ड ठोर जीवकी लदिये॥ १०७ 

टीकाः-- सहुरु श्रीप्रणसाहेब कहते हैंः-- हे शिष्य ! इंश्वरका 

ठोर-- स्थिति या ठहरनेकी भूमिका बाहर ब्रह्माण्डमें कहा है कि-- 
ईश्वर सदा ब्रह्माण्डभे ही ठहरा रहता है, ऐसा कहते हैं। क्योंकि, 
ईश्वरको महान्‌ विराट कथन करके उसके भूमिका भी बड़ा ही बताये 
हैं, और जीवकी स्थितिरूप, ठौर पिण्ड ८ देहमे संकुचित, सीमित 
करके बतलाये हैं। जीवको वासना करके रहनेकी भूमिका सदा शरीर 
ही प्राप होता रहता है। जीव पिण्डमें ही ठहरता है, ऐसा चर्णन 
किये हैं ॥ १०७ ॥ 

७, असिपद ठौर आनन्द बखानी। जहाँ कछु कहत बने नहिं बानी।। १०८ 

ठीकाः-- सहुरु कहते हैं:-- ओर पिण्ड-अह्याण्डमें जहाँ कहीं भी 

आनन्द प्रगट होता है, उसी ठोरमे असिपद ब्रह्मका ठहराघ या स्थिति 
होता रहता है, ऐसा वर्णन किये हैं. कि-- आनन्‍्द्कों छोड़कर ब्रह्म 
और कहीं भी ठहरता नहीं । सच्चिदानन्द्‌ त्रह्मको असिपदम खुख 
खरूप ठहराये हैं। वाणी द्वारा वह सुखका वर्णन कुछ कद्दते बनता 
ही नहीं, तो वह अनुभवगम्य है, अकथनीय है, ओर विशेष वहाका 
हाल कुछ भी वाणीसे कहा नहीं जा सकता है; क्योंकि, वाणीका 

| बहाँतक .पहुँच ही नहीं। ब्रह्म निर्विकल्प है। ऐसा महिमा 
बढ़ाये हैं ॥ १०८ ॥ 
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८. अब इनके तोहि रूप बताऊँ | व्यष्टि सम्ठि सकलों समझाऊँ ॥१०&॥ 
टीका+--- सहुरु कहते हैंः-- हे शिष्य ! अब इन तीन पदोके 
स्वरूप गुरुवा छोगोंने जैसा कायम किय्श है, चैसा ही यहाँपर मैं 
तुम्हें बतलाता हूँ । ओर इनके स्वरूपके भीतर ही जो-जो बात है, 
उन्हें एवं व्यष्टि >न्यारे-न्यारे भाग विभागोंको तथा समश्टि - सबको 
समेटके एक बनाया हुआ शत्रह्म इसका शेकल भेद भी तुम्हें समझा 
देता हूँ ! व्यष्टिसमश्टिका माना हुआ रूप भी दरशा देता हूँ ! जिससे 
तुम्हे पूरा ही हाल मालूम हो जायगा। स्रो चित्त रूगाक्के श्रवण” 
करते जाओ ॥ १०९ ॥ 


&. ज्ञानी सो तत्पद कहलावे । अज्ञानी त्वेंपद मन भावे ॥ ११० ॥ 


टीका+-- सहुरु कहते हैं।--- ज्ञानी ७ सर्वश, सर्वेद्रश्ा, सर्चे- 
शक्तिमान, महा चैतन्य सोई तत्पदमें ईश्वर कहलाता है। वेद 
वाणीरूप ब्रह्माण्डमें उसका ठहराव होता है । षदट्गुण ऐश्वर्य संयुक्त 
होनेसे ही उसे ईश्वर कहते है। तत्पदकी अभिमानी ज्ञानी कहलाता 
है। और अज्ञानी, अव्पज्ञष, अव्पद्र॒ष्ाा, शेक्तिहीन, परिछिनज्न, अंश, 
चैतन्य सोई' त्वंपदमें जीव . होता है। उसके मनमें अज्ञान करके 
- नाना विकारी भाव-कुमाव उत्पन्न होते रहते हैं। पिण्डमे ठहरके. 
विषयादिका अभिमान किया करता है। ऐश्वर्यहीन दरिद्र रहता 
है। उसे .अज्ञानका कार्य ही अच्छा लेगता है। यही त्वंपद्का 
लक्षण है ॥ ११० ॥ 


१०, विज्ञानीको असिपद कहिये | परमहंस ऊचा पद लहिये ॥ १११॥ 

टीकाः-- सहुरू कहते हैँ: ओर जिसने शान-अज्ञान दोनों 
मार्गोको छोड़के तीसरा विज्ञान मार्गकों ग्रहण किया, उस विज्ञानीं 
या ब्रह्मशानीको असिंपंदर्मं सच्चिदानन्द ब्रह्म खरूप ही कहते हे । 
क्योंकि, “ब्रह्मविद्‌ ब्रह्ेच भचति”-- जेर्थात्‌ त्रह्मको जाननेवाला 
स्वयं प्रह्मसरूप ही हो जाता है, ऐसा नेहा है। अतण्व कोई बह्म- 


९ ९४] _ उंयुक्त निर्णयतारादिपटुअ्पा। संयुक्त निर्णयसारादि षट्‌ ग्रन्थः | [ निर्शयसार--+ 


ज्ञानी विशानपद्को धारणा करते-करते बाल, पिशाच, मूक, जड़ 
और. उन्‍्मत्त दशाको बनाके परमहंस हो जाते हैं । तनोबद्नकी 
सुधि-बुधि भुलाके गरगाफ होते हैं । उन्हें सबसे ऊँचापदको प्राप्त 
किये हये मुक्त, सर्वोच्च, सर्वश्रेष्ठ, महान-आत्मा बताके शुरूवा 
छोगोंने उनका खूब विशेष गुण गाया है। असिपदर्मे परमहंस नामक 
उच्यपद प्राप्त होनेको कद्दा है ॥ १११ ॥ 
११, तत्पद जैसा सिन्धु बखाना। लंपद कूप तड़ाग विधि नाना ॥११२॥ 
टीकाः-- सहरू श्रीप्रणसाहेब कहते हैं:- दे शिष्य ! तीनों 
पदके खरूप दृष्टान्त सहित जैसा बताये हैं, सो सुनो! जेसा 
समुद्रके आकार-प्रकार बड़ा विस्तारवाला महान होता है। उसके 
गहराईकी थाह भी नहीं मिलती है, अथाह रहता है। समुद्वमें 
कितना पानी है, इसका कुछ पार पाया नहीं जा सकता है, तो अपार 
होता है | गहीर-गम्भीर महासागरके समान ही तत्पदवाच्य 
ईश्वरका भी खरूप अगम, अपार, अथाह, महान है। चेदान्तमें 
पेसा चर्णन किया गया है । और कप जमीनके नीचे सीधी 
गहराईमें खोदके पानी निकाछा हुआ कुआँको कहते है । तड़ाग 
लस्बी-चौड़ी जमीन खोदके गड्डा बनाय, पानी जमा किया छुआ . 
तालाब, सरोबर, कुण्ड, झोलको कहते हैं। बावड़ी > सीढ़ीदार 
बनाया हुआ कुआँ, ओ्रोत, पोखरी, छोटे-छोटे गड्ढे, नदी, नाला, 
खोला, महानदी, ताल, इत्यादि बहुविधि प्रकारसे नाना स्थानोंमें 
कम-ज्यादा पानी एकत्ित रहता है । उनके आकार प्रकारमे 
विभिन्नता अल्प देशमें सीमित रहता है, सब कोई उसके हृद्दको 
जान पाते हैं । तैसे ही त्यंपदवाच्य जीवका खरूप भी नाना, एकदेशी, 
. छोटा, देह बन्धनयुक्त विकारवान माने हैं ॥ ११२ ॥ 


१२, असिपद जैसा दुनहुमें पानी। यह सिद्धान्त करत विज्ञानी ॥११३॥ 
., -डींक-- सहुरु कहते हैं:- और समुद्र, नदी, नाला, कुआं तालाबके 
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मध्य भागमें दृष्टि करिये, सो उन दोनोंमे पानी तो एक समान ही 
अवस्थित है। बाहरी छोटा-बड़ा आकार मात्रमें देखंनेमें फरक है, 
किन्तु, पानीमें कुछ भी फरक नहीं है। द्ववत्त्त, शीतलत्त्व, मधुरत्व॑, ये 
मुख्य गुण पानीमे एक समान वर्तमान रहता है। तेसे ही असिपदका 
भी खरूप है। इईंश्वरकी महानता, सर्वज्षता, पूर्णताको भी छोड़ 
देना, तथा जीवकी छुद्गता, अब्पकज्ञता, अपूर्णताको भी छोड़ देता, 
दोनोंके मध्य भागमें लक्ष करना, तो चेतन एक समान ही जीव- 
ईश्वरमें मोजूद है। सोई चेतन असिपद्‌ ब्रह्म है। पानीवत्‌ उन 
बोनोंमे आत्मा एक समान ही व्यापक है। सो असह्ल, निर्विकार 
भाषसे सर्वत्र रह रहा है। यही एकता अब्वेत सिद्धान्तको वेदान्ती 
लोग कथन करके कहते और मानते हैं ॥ ११३ ॥ 
१३, नाम रूप मिथ्या कर जानी । आतम एक निश्रय जस पानी ॥११४॥ 
टीकाः-- सहुझू कहते हैं:-- और नाम-रूपकों मिथ्या करके 
जाननेमें वेदान्तियोंने भाग, त्याग, लक्षणाका प्रयोग किया है | इसमें 
एक छोटासा दृष्टान्त आया है, सो खुनिये |-- द 
.._ दृष्टान्त+-- कोई एक महा भाग्यवान्‌ धनपति महा सेठ देचदकत्त 
, नामवाला मनुष्य काशी नगरीमें रहता था। और वह बड़ा दानी, 
धर्पात्मा, यशस््री, पुण्य-भागी था। जो कोई मलुष्य उसके पासमें 
जाकर जो कुछ भी मांगते थे, तो देवद्त्त उन्हें यथेच्छु यानी इच्छाउुसार॑ 
वस्तु देकर विदा करता था। इस प्रकार कईएक वर्ष व्यतीय इये हे 
ईस कारण उसके सुयस, कीर्ति, चारों दिशाओंमे दूर-दूर तक फैल 
'गई थी | फिर कालान्तरमें ऐेसा समय उपस्थित हुआ कि-- उसका 
दिचाला उठ गया, धन-सम्पत्ति-ऐश्वयं सब नाश हो गया। आग 
लेग गया, तो भस्मसात्‌ हो गई, परिवार भी बहुतेरे विनाश हुये । 
तब उसको बड़ा वैराग्य उत्पन्न हुआ | तब वह देवदत्त संन्‍्यासी-साथ्धु 
होकर देश-देशान्तरोंमे घूमने-फिरने लगा। घर-घरमें मिक्षा मागके 
खाने लगा । कोई एक दुर देशमें वह किसी वक्त अ्मण करते-कर्ते 


९६ ] | संयुक्त निर्शययतारादि प्रद ग्न्यः | [ निर्णयसार--- 


ऊ/च॑ >> ७ ७>_ ३ ३__ृ ृ ृ - अ_अखखंिभजा 
ज्ञा पहुँचा ।. चहाँके लोगोंने उससे पूछा कि, तू कोन है ? कहाँका 
रहनेवाला है? उत्तरमें उसने कहा कि, में काशी निवासी देवदत्त 
हूँ! तब सब लोगोंने उसके मजाक जड़ाये, हँसी करके थप्पड़ भी 
लगा दिये । वे बोले कि-- अरे ! वह देवदत्त तो महाधनवान काद्ी 
नगरीका महासेठ धर्मात्मा है। बह तो स्वयं याचकोको इच्छापूर्ति करता 
है, फिर मला ! ऐसा दरिद्व बनके काहेको भीसतर माँगता फिरेगा * 
तू कोई दूसरा ही .बहुरूपिया होगा, जा-जा रास्ता नाप, इत्यादि 
प्रकारसे कहके तुच्छता किये। उनमेंसे कोई एक चुद्धिमान सज्वनने 
उसके खरूपको देखा और पूर्वके देश, काल, खुख-सम्पत्ति वैभवको 
भी छोड़ा, तथा अब पश्चात्‌ वर्तमानकी देश, काल, दुष्ख, विपक्ति, 
दरिद्वतादिको भी छोड़ा, फिर उसके देहके खरूपपर रूक्ष किया, 
 शौरसे देखा, फिर तो वह ही देवदत्त निम्चय करके ठहरा | तेसे ही 
अरह्मखरूपके शानमें इसका सिद्धान्त घटाया है। तालाब, क्ूओँ, 
बावली आदि छोटे जलशयोंके नाम रूप, और बड़ा विस्तारका 
जलादाय समुद्रके नाम-रूप जो है, सो छोटे-बड़े आकार-प्रकाररूप 
एवं तालाब, समुद्र कहना, यह नाम मध्यस्थ कल्पित मिथ्या करके 
जानो । नाम-रूप भागको त्याग करके उन दोनोमे अवस्थित पानीपर 
रूक्ष छगाओ, तो पानी दोनोंमें एक है, उसमें भिन्न-भाव तो कुछ हे 
नहीं । इसी प्रकार ईश्वरकी सर्वशता, महानता, निविकार, व्यापकता- 
की विशेष-भावका जो भाग है, उसे भी त्याग देना। और जीवोंकी 
अल्पज्ञता, रूघुता, सहविकार, एकदेशी, नानात््व भाषकी जो भाग 
है, इसे भी त्याग देना, फिर दोनोंके मध्यखरूपमें रक्षणा घटाना, 
तहाँ पानीवत्‌ चैतन्य आत्मा जीव-इईश्लर इन दोनोंमें एक ही है, यह 
निश्चय हो जायगा | नाम-रूप मिथ्या, एक आत्मा सत्य; यही बजश्ष- 
जशानियाोने दृढ़ निश्चय किये हैं। जैसे खुवर्णके विकार आभूषण सब 
सुवर्ण ही हैं। मिट्टीके विकार घड़े आदि सब मिट्टी ही हैं, तैसे दी 
ब्नक्के विकार सर्व जगत्‌ भी ब्रह्मलरूप ही है। नाम-रूप उपाधि 
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मिथ्या, सम्पूर्ण जगत्‌ ब्रह्मखरूप थे सत्य “सर्वबल्विदं ब्रह्म नेहनानास्ति- 
किश्वन?, ऐसा जानके या मानके वेदान्तियोंने निश्चय किये हैं 
ओर कराते है ॥ ११७ ॥ 


१४. यामें दोयें विधि परमाना। एक परोक्ष विशेषहि ज्ञाना ॥११५॥ 
टीकाः--सहुरु कहते हैं;--और इन तीन पदोंमे भी विधिपूर्चक दो- 
दो प्रकारसे विभाग करके प्रमाण किये हैं। परोक्ष-अपरोक्ष ऐसे दो 
तरहसे शानादिका प्रकाश होता है। तहाँ दूसरे या पराये लोगोंके 
तरफसे कह सुनके होनेवाला ज्ञान, सुरुमुखसे उपदेश श्रवण करके 
हुआ ज्ञान, और शा्त्रोको पठन-पाठन' करके बाह्य साधना द्वारा प्राप्त 
किया हुआ ज्ञान-बोध जो है, सो पहला परोक्षमें विशेष प्रकारका शान 
कहलाता है'। क्योंकि बाहर पढ़-सुनकर ही विशेष बातें जानने-सम- 
झनेमें आती हैं। अतएव एक तो परोक्ष ज्ञान ही विशेष होता है ॥११०॥ 


१४, दूजा सो अपरोक्ष कहाई । सो समान ज्ञान है भाई ! ॥११६॥ 
टीकाः--सहुरू कहते हैं:--और दूसरा अपरोक्ष ज्ञान जो है, सो 
खयं अनुभव जनित, खतः ही हृदयमें प्रकाश होनेवाला ज्ञान, अपने 
आप होनेवाला स्फुरणा, कल्पना, कामन0 चाहना, दूसरेके सम्बन्ध 
, बिना खयमेव उदय होनेवाला ज्ञान वही “अपरोक्ष! नामक शब्द्से 
कहलाता है' या ऐसा कहा जाता है। हे भाई शिष्य ! सो एक 
सामान्य साधारण ज्ञान है। उसमें विशेष भाव कुछ रहता नहीं । 
इसीसे सामान्य कहलाता है। अर्थात्‌ दूसरा जो अपरोक्ष ज्ञान 
कहलाता है, सो समानज्ञान है। उसमें एक समान साक्षी भाव ही 
सदा बना रहता है ॥ ११६ ॥ 
१६. छे विधि ज्ञान है विधि अज्ञाना । द्वें विधिको विज्ञान बखाना॥११७॥ 
टीकाः--सहुरु कहते हैं:--और फिर समान-विशेष या अपरोक्ष- 
परोक्ष, यही दुद्॒ प्रकारसे तत्पदकी शान मार्गका भी. दो तरफ विकाश 
हुआ है। तथा त्वंपदके अज्ञान मार्गका भी समान-विशेष दो तरहसे 
संब नि० पट० ७-- 
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ही विस्तार भया है। और तैसेही परोक्ष-अपरोक्ष ये दुई तरहसे 
असिपदके विज्ञान मार्गका भी वर्णन किये हैं। अर्थात्‌ शान, अज्ञान 
और. विज्ञान ये तीनों ही अपरोक्ष-समान भाग, ओर परोक्ष- 
विशेष भाग, यही दो-दो प्रकारसे विस्तार भये हैं, पेसा जानना 
जच्ाहिये ॥ ११७॥ 
१७, निरडपाधि सो अपरोक्षहि' शाना। सहडपाधि सो परोक्ष बखाना ११८ 
टीकाः--सद्गुरू कहते हैं:--और अपरोक्ष ज्ञान जो है, सो 
समान अलनुभवसे प्रकाशित होनेसे वह निरउपाधि ८ सब तरहके 
डपाधि, चशञ्चलता, झंझटसे रहित रहता है। वहाँ सिर्फ जानना मात्र 
होता है, बाहर कहना-सुनना होता नहीं। तेसेही परोक्ष श्ञानको 
उपाधि सहित वर्णन किये हैं। क्योंकि यहित्ेत्ति करके कहना, 
खुनना, रटना, याद करना-कराना, यह कार्य विशेष चश्चलूता लेके 
ही होती हैे। इसीसे उसमें उपाधि लगी रहती है'। इस तरह 
त्रिपदर्म दो-दो प्रकारके भेद उपाधियुक्त परोक्ष, और उपाधि रहित 
अपसोक्ष ज्ञानका भिन्न-भिन्न दर्जा, श्रेणी बदान्ती गुरुषा ठोगोने जो 
माने है, सो तुम्हें यहां संक्षेपमं बता दिया हूँ । सो इसे तुम भी 
अच्छी तरहसे जान को ॥ ११८ ॥ 
दोहाः--बेद प्रमाण महावाक्यकी। कहेउ सकल परमान |. ' 
( १४ ) अब जो शंका करो शिष्य ! सो सब कहीं बखान ॥११६॥ 
टीकाः--अन्थकर्ता श्रीसद्सुरु श्रीपूरणसाहेब कहते हैंः--हे 
ज्िज्ञासु शिष्य ! तत्वमसि महावाक्य यह जो हैं, सो वेद प्रमाणसे 
वर्णन भया है'। इसका अर्थ नामरूपादि सकल मंद संक्षेप वेद, 
बेदान्तादिके प्रमाणसे मेंने कह दिया हूँ । "तय + वह-ईश्बर, त्व॑ रू तू- 
जीव, अ्रसि > है”, अर्थात्‌ हे ज्ञीव ! तू चही ईश्वर वा ब्रह्मरूप ही है, 
पेसा:तू जान. सोई संश्षेपगे--'तू वह अक्ष है” यह बतानेके लिये 


ब्रदुब,पक्तिया बाँधे है।, महावाक्यके अर्थका रण तो मैं बता-चुका 
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हूँ। अब हे शिष्य ! इसमें तुम्हे जो बात समझनेमें नहीं आई हो, 
अथवा जो भी शड्ढा करना हों, सो प्रशन्नतापूर्वक करो ! अब जो 
खड़ा तुम करोगे, सो सबका समाधान भी यथार्थ गुरु-निर्णयसे 
वर्णन करके कहूँगा ! तुम्हारे सन्देहकों मिटानेका प्रयत्न' करूँगा।. 
अतणव निस्सड्लोच भावसे जो पूछना है, सो पूछ छो ॥ ११९ ॥ 


॥ ७ ॥ शिष्य प्रश्न ॥ शब्द दीपक--७ ॥ खण्ड' १३ ॥ 
चौपाई--मण्डर भाग--१० ॥ चो० १ से ४ तक है ॥ 


१, है प्रकार कैसो अज्ञाना !। कोन ग्रकार हे विधि है ज्ञाना (॥१२०॥ 

टीका+--श्रन्थकर्ता शिष्यका सातवाँ प्रश्न दर्शाते हैं:--शिष्य . 
कहता है :--हे सदगुरु देव! आपसे अभी ज्ञान, अज्ञान और 
विज्ञानको दो-दो प्रकारके हैं, ऐसा कहा है। उसका भेद मेरे 
समझनेमें कुछ नहीं आया, में मन्दमति हूँ, विस्तारसे खुलासा करके, 
बतायेंगे, तमी समझ सक्रूँगा। श्ढा मुझे यही होता हैं कि--दो 
प्रकारके - अज्ञान कैसे होते हैं? सो कौनसे हैँ? ओर दो तरहके 
ज्ञान कोन-कोनसे हैं ? एक ज्ञानमें दो प्रकारके भेद किस तरहसे 
हुआ ? ॥ १२० ॥ रा 


' २, ह प्रकार विज्ञान बताई । सो कैसे गुरु! मोहिं लखाई ? ॥१२१॥. 
टीकाः--शिष्य कहता है।--ओर विज्ञानकों भी दो प्रकारके 
आपने बताया था, सो भी कैसे है ? या केसे हुआ ? हे सदगुरो ! सो 
मुझे एक-एक करके रखा दीजिये ! किस प्रकारसे विज्ञान दो 
तरहका हुआ ? सो मेरे समझनेमें कुछ आता नहीं, सो उसका भी 
भेद बतकाकर समझा दीजिये ? ॥ १२५१॥ 
३, प्रथम बतावहु हे अज्ञाना । पाछे पूछब ज्ञान निधाना॥१२२॥ 


टीकाः--शिष्य कहता हे+--हे प्रो! प्रथम तो दो तरहके . 
अज्ञानका भेद बतलाइये ? कि, केसे-केसे वर्तावले दो तग्हके अज्ञान 
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भिन्न-सिन्न प्रगट होते हैं? उसके विवरण पूर्ण होनेके पश्चात्‌ 
हे ज्ञानके भण्डार्वत्‌ गुरुदेव ! फिर दो तरहके श्ञान, जो मेंने पूछा 
है, सो बतलाइयेगा ? ॥ १५२ ॥ ह 
४, कौन अज्ञान अपरोक्ष कहाई ? सो मोहिं सकल कहो गुरुराई ! ॥ १२३ 
टीकाः--शिष्य कहता हैः-और हे साहेब ! अपरोक्ष अज्ञान 
कौन कहलाता है'? तथाही परोक्ष अज्ञान कोन होता है ! । केसे-कैसे 
चार वर्ताव होनेपर यह परोक्ष वा अपरोक्ष अज्ञानका वर्ताव है, 
करके जानना ? हे श्रेष्ठ. शिरोमणि गुरू महाराज! सो सम्पूर्ण 
मेद बतलाके मुझे समझा दीजिये । निर्णयसे जो ठहरता है, 
सो कहिये ? ॥ १५३ ॥ 
दोहाः---तुम निज सतगरु सत्य हो! अब हम चीन्हा तोय॥ 
( १४ ) सकलों भेद बतावहु। संशय रहे न कोय ॥१२४ 
टीकाः-- भन्थकर्ता शिष्य प्रक्षके विराम-सार बतलाते हैंः--शिष्य 
कहता हैः--हे सहुरुदेव ! आप निज चैतन्य पारख खरूपमें स्थित 
सत्य ज्ञानके प्रकाशी, तम-अविद्या श्रम विनाशी, खत्य बोधदाता, 
सर्वज्ञानियोँमे श्रेष्ठ हो । सत्य उपदेश श्रवण कर भ्रम आवर्ण पर्दा 
हट जानेसे अब हमने आपको असली रुपमें चीन्हें या पहिचाने हैं. 
कि-आपही पारखी गुरुदेव हैं। अतएव में विनयपूर्वक हाथ जोड़के 
कहता हैँ. कि--मैंने अभी जो-जो पूछा है, अिपदोंके द्विविधि भेदके 
बारेमें, सो उसके सकल भेद सत्य निर्णय करके बतलाइये | समझा 
दीजिये ! जिससे कोई भी संशय मेरेमें किसी प्रकार भी रहने न 
पावे, ऐसी कृपादृष्टि कीजिये । यही श्रद्धायुत विनय है ॥ १२४ ॥ 
॥ ७ )। सदगुरु उत्तर ॥ वचन भास्कर--७ ॥ खण्ड--१४ ॥ 
॥ ज्ञौपाई--मण्डल भाग--१६ ॥ चो० १ से ३१ तक है ॥ 
१, जो विशेष अज्ञान कहाई । सो अपरोक्ष कहावत भाई ! ॥१२५॥ 
'शौकाः--सुद्धरू श्रीप्रणसाहेब कहते हें:--हे जिशासु शिष्य ! 
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तुम्हारे प्रश्षका उत्तर यहाँ अब में भली-भाँति बतलाता हैँ ! सावधान 
रहो | तहाँ ज्यादा ही मूढ़तासे होनेवाला कर्म-कुकर्म जो है, सोई 
विशेष अज्ञान कहलाता है। हे भाई शिष्य ! दूसरेके सिखाये बिना 
मनके भावनासे अपने आप मिकलनेवाला मनमाने कुकर्म सोई 
अपरोक्ष अज्ञान कहलाता है। उसमें तमोगरुणके विशेष घनी छाया 
आवर्ण लगा रहता है.॥ १२५ ॥ 
२. ताको विधिवत करों बखाना। सुन्नु शिष्य ! जो अपरोक्ष अज्ञाना ॥१२६ 
टीका+--सहुरू कहते हैं+--में अब उसी विशेष अज्ञानके लक्षणकों 
यहांपर विधिपूर्वक जैसा है, वेसा ही अच्छी तरहसे वर्णन करके 
बता देता हूँ। हे शिष्य ! अपरोक्ष अज्ञान जाननेके बारेमें तुमने 
जो मुझसे पूछा है, सो प्रथम उस्रीका वर्णन में करता हैँ, चित्त 
रलगाके सुनो ओर विचार करते ज्ञाओ ॥ १२६ ॥ ' 


३, विषयनमें आसक्त रहाहीं। जाति-पाँति कछु समझत नाहीं।॥१२७ 


टीकाः--सहुरु कहते हैं:-- महा अज्ञानी, मूर्ख, पामर छोग 
नररूपमें पशुवत्‌ ही चर्तते हैं। कुमार्गकों छोड़कर वे नरपशु कभी 
खुमार्गमं छगते ही नहीं । सदाकाल शब्द, स्पर्श, रूप, रस और 
' गन्ध ये पंच विषयोंको भोगनेमें ही आसक्त 5 तल्लीन हो रहते है। 

कहा हैः+-- का 

“नरक रे नरकका कीड़ा, चन्दन ताहिं न भावे जू !” सु० वि० ॥ ओर भी/-- 
“जीम कीट जस नीम पियारा । विषको अमृत कहत गँवारा |? बोजक २० ११॥ 

जैसे नके, मछ-मूत्रमें उत्पन्न होनेवाला कोड़ा उसीमें ही 
सुख मानके उसको ही सदा चिन्तवन करके रचा करता है। उसे 
चन्दन आदि खुगन्ध कदापिं अच्छा नहीं रूंगता और नीमके 
कीड़ेकों मीमका कड़॒वापना ही प्रिय रूगता हैं, तथा अम्ृतका 
मिठास उसको प्रिय नहीं लगता। चैसे ही विषयासक्त पुरुषोंको 
महामलीन नर्क-मुजादिका निरुष्ठ विषय-सोग ही अच्छा लूगता है 


१०२ ] संयुक्त निर्णयसारादि घट अन्धः | [ निर्शयतार--- 


वे नरपशु मूर्ख गँवार लोग विषयोकों ही अम्ृतमय खुखदाई कहते 
हैं और उसीमें हो आसक्त हो रहते हैं। अतएव मरने पर वहीं 
कीट आदि योनियोंकों प्राप्त होते हैं॥ ओर पामर, विषयासक्त 
'लोग तो छोकाचार वा कुछाचारसे भो विरुद्ध रहते हैं। क्योंकि 
वे लछोग ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेइय ओर शूद्र ये चार वर्ण तथा ३६ जात 
एवं हिन्द, मुसलमान, ईसाई, पारसी इत्यादिकोंका कुछ भेद्‌ 
समझते ही नहीं। सबके साथ खान-पानादिमं समान व्यवहार 
रखते हैं। जहाँ-तहाँ होटलोमें ज्ञा-जाके सबका बनाया भोजन वा 
खाना खा लेते हैं। जातिके पंक्ति, पंगतका नियम, ऊँच-नीचका 
हिसाब वे कुछ भी नहीं रखते। इंसीसे ऐसे छोग' जात-पॉतको 
कुछ भी उचित नहीं समझते । जाति-भेद मिटा देना ही वे अच्छा 
समझते है ॥ १२५७ ॥ 


४ वेद मर्यादा कबहूँ न जाने। पंडित जनकी आन न माने ॥ १ २८॥ 
टीकाः--सहरू कहते हें:--और आसऊुरी प्रकृतिवाले आखसुरी 
विद्याकों ही पढ़के पाश्चात्य' रंग-ढंगके पक्षपाती हो जाते हैं'। वेद, 
शार््रोमे वर्णाश्रमके मर्यादा, नियमका ह॒द, कायम किया है। परन्तु 
वे लोग उस वेद मर्यादाको कभी भी जानते या मानते भी नहीं ! 
कई लोग तो जानते ही नहीं, कितने अंग्रेजी पढ़नेवाले तो कुछ 
धर्म जानके भी उसे मानते नहीं । और भारतीय अच्छे आय-पण्डित 
जनोंके आन > धर्म नीतिके वाणीका कथन, उपदेश, व्याख्यान, 
पचचन, शिक्षादि खुधारकी बातोंकों वे लोग कुछ भी नहां| मानते । 
अर्थात्‌ वेदमर्यादाकों कभी ठीकसे नहीं जानते ओर पण्डिताँके 
उपदेशोंको भी वे नहीं मानते ओर न ग्रहण करते ॥ १२८ । 
७, कौनको कुल ? कौनकी जाती ?। अस कहि विषयारत उतपाती ॥१२९ 
टीकाः--सहुरु कहते हैं;--इतना हो नहीं, वे मन्दसते पामर 
लोग ते बड़े 'उद्ण्ड होते हैं। वेदाचारकों छोड़कर फिर कुलाचार, 


ग्रन्यः १ ] पारख सिद्धान्त दर्शिनी भ्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित । [ ६०३ 


लोकाचारको भी वे कुछ मानते नहीं। किसका-काहेका कुल ? 
किसकी-कोनसी जाती ? यह सब सामाजिक बन्धन ढकोसला- 
मात्र व्यर्थ है। जिसमें जिसका प्रेम रंगे, सो उसीमें लगेगा। 
इसमें किसीके ज्ञात-पात, कुलके रुकावट काहेकों होना? हम 
इसको कुछ नहीं मानते | हमारे मनमें आवबे सो वैसे करेंगे, इत्यादि 
प्रकारसे ऐसे-ऐसे बातें कहके समाजमें उत्पात, उपाधि, झंझट, ' 
झगड़ा मचायके विषय भोगनेमे ही पशुवत्‌ रत मस्त पड़े रहते हैं । 
कहीं बाममार्गी होते हैं, कहीं नास्तिक भगलंपट होते हैं। एक 
प्रकारके देत्य, राक्षस, पिशाचके समान हो वे होते हैं । कुल-जातीकी 
व्यवस्थाको न मानके अनाचार-व्यभिचार करके विषयोग्मत्त हो 
सदा उपद्रव किया करते हैं ॥ १५० ॥ 


६, खाय कबाब शराब सो रोजा । निशि-दिन परनारिनकी खोजा १३० 
टीकाः--सहुरू कहते हैं:--ओर जीव हिंसा करवायके कबाब 
मांसके नाना पदार्थ, नाना व्यंजन बनवायके रोज ही ह्वस-हसके 
भरपेट मांस खाते हैं, और खूब शराब भी पीते है'। अतणव वे वाघ, 
कुत्तोंके समान हिंसकी कर होते हैं । तहाँ कहा है+-- | 
“अंकुरज भखे सो मानवा, मांस मे सो श्वान। जीव बचे सो काल है, 
सदा नरक परवान || जीयत जीव मुर्दों करे, कर्महि भया कसाय | मरीखाय चमार 
भया, अ्धम कममके दाय ॥?” || पं० ग्र० सानुष० सा० ४॥६ ॥ 


ऐसे मद्रा, मांस, खाने-पीनेवाले नीच राक्षस ही होते हैं । 
सदा सेवन करके वे पामर विषयासक्त पुरुष दिन-रात परमस्थियांको 
भोगनेके लिये मारा-मार ढूँढ़ते फिरते हैं। जैसा कामी कुत्ता-कुत्तीको 
खोजञता रहता है, तैले हो पणनारियोंको खोजना, भगाना, कुकर्म 
करना यही उनके दिन-रातका काम होता है ॥ १३० ॥ 
७, गाव रस सिंगार बनाई । वेश्यनके घर निशि-दिन जाई॥१३१॥ 
टीकाः---सद्शु रू कहते हैं-.ओर वे गण्डे लोग ढ गा[र र्ज जाके 9 


१०४ ] संयुक्त निर्शयसारादि घद अन्यः | [ निर्णयसार--- 


3 आवक अल न तआमनभलन भा ॥७७७७४७७७७४७४७७४७७४७७॥७७७७/"ए""श///शश"/श//श/"/"/श/श/शश/शशशआश/शश##शए 
विषयोकी महिमा बढ़ाके, स्त्रियोंक्रे सर्वाह् खुन्दरताकी वाणीमें 
कथन करके, गीत बनाके वही खूब राग-रागिनियोरमें साज-बाजके 
सहित गाते, तान अछापते हैं। इसे झंगाररस कहते हैं; सो अनेक 
तालसे गीतें बना-बनाके गाते, नाचते, नटक, मदठक, चटक करते 
हैं। खेल-कूद तमाशोमें लगे रहते हैं। और वेश्याओंके घरोंमें दिन- 
रात जाया करते हैं । रण्डियाँसे दोस्ती किया करते हैँ । रंडीबाजीमें 
प्रवीण होते हैं । वेश्याके तो वे दास समान ही बने रहते है ॥ १३१॥। 
८, पर नारिनपर तन-मन वारे । द्रव्य होय सो सब्र बिगारे ॥१३२॥ 
टीकाः--सहुर कहते है--विषयान्ध, कामान्थ, पामर नर, पराई 
घरकी स्त्रियोंकों लुभाने, भगाने, फुसलछाने, निजवश करतनेके ल्थये 
अपने तन, मन, धन, सर्वंख सब लगा देते हैं। परख्ियोंको ही 
इच्च सुखदाई, समझ करके उनके लिये सब कुछ निछावर कर देते 
हैं। राड़ोंके पीछे सर्व समर्पणकरके पागल समान भटकते रहते 
हैं। और वबाप-दादाओंकी कमाईकी जो कुछ द्वव्य ८ धन-सस्पत्ति 
रकम घरमें है, उसको भी बदमाशीमें फजूल खर्चा करके सब 
जड़ा देते हैं, बिगाड़के बर्बाद कर देते हैं। द्वव्य नष्ट हो जानेके 
पीछे एक नम्बरके बदमाश हो जाते हैं। इस प्रकार कुसहुतमें 
पड़के उनकी बुद्धि न£४-भ्रष्ट हो जाती है ॥ १३२ |। 
०, विषयिनके संग निशि-दिन करई। बाममता इृष्ट आचरई ॥ १३३॥ 
टीका+--सहुरु श्रीपूरणसाहेब कहते हैंः--हे शिष्य ! में तुम्हें 
अपरोक्ष अज्ञानके विशेष गुण, रूक्षण, बर्ताव एवं उन्हींका कथन 
बता रहा हूँ! सो ध्यान रखना, भला ! महा अज्ञानी पामर छोर 
नर-जीवनमें सदा-सर्वदा रात-दिन विषई गुण्डे लोगोंके ही संग- 
साथ किये रहते हैं । धूत॑, भाँड़, जुआरी, गवैये, तबलूची, चोर, 
' डाकू, नशेवाज. इत्यादि प्रकारके गये बीते बदमाश लोग ही उनके 
दिन-रातके दोस्त, यार होते हैं । -ओर बामसार्गकोी इृष्ट-श्रेष्ठ मानकर 
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डसीके कुआचरणसे चलते हैं। तहाँ मीन, मांस, मय, 'मुद्रा और 
मैथुन ये पश्चमकारको प्रिय मानकर सेवन करते हैं। खत्रीके वश होके 
ख्रीके कहे मुताबिक गुलाम बनके चलते हैं। कहीं मैरव-मैरवी 
बनके नंगे होकर एक-दूसरेके इन्द्रीकी पूजाकर चाटके पशुसे भी 
गये बीते कुकम करते है । वे बड़े पाजी देत्य ही होते हैं ।। १३३ ॥ 


१०, कोह ज्ञानी तेहि ज्ञान सुनावे | ताहि उलटिके झगरन धावे ॥ १३४ 

टीकाः--सहुरु कहते हैं:--ओर उनकी ऐसी दुर्दशा पतित 
अचस्थाको देखके कोई ज्ञानी, दयारहु, विवेकी-परोपकारी पुरुषोंने 
कभी उन्हें सतशिक्षा देके ज्ञान विचारक्रे वार्ता सुनाया, उनके 
हिलके लिये उपदेश देके खुधारका मार्ग बताया कि, भाई ! तुम 
अपने ऐसे उत्तम नर-जन्मको व्यर्थ ही बर्बाद क्यों कर रहे 
हो, कुसंगतकों त्यागक्रे अब भी तो सत्संगमें छगो। और अब 
भी तो सत्कर्ममें छगो, नहीं तो पीछे पछताओगे, यह सब कोई काममें 
नहीं आवचेगे, चेत करो, इत्यादि प्रकारले किसी वक्त मोकेमे कोई 
शानीने यदि जानकी कथा खुना दिया, तब तो लाल तावामें पानीकी 
बन्द पड़नेके नाई चिटकने, चिड़चिड़ा होके झिंटकने, बकवाद करने 
रूग जाते हैं। उलटके उन ज्ञानीसे ही लड़ने-झगड़ने रूग जाते है । 
' ज्यादा क्रोध उठा, तो दण्डा लेके पीटने-मारनेतकके लिये भी दोड़ 
पड़ते हैं, ऐसे अधम होते है'। तहाँ कहा है।--“ठोंकत उठे मभूकए? 
त्री० श० ५७ || “भला कहत उलटा जीव खीजै? पं० ग्र० | “शब्द न माने 
कथे ज्ञाना। ताते यम दियो है थाना ॥” बीजक, रमैनी ॥ श्य॥ ऐसे 
हितकारी ज्ञानीकी बात न मानके उल्टा झगड़ा करके छलड़नेको उतारू 
हो जाते है ॥ १३४ ॥ 


११, बाद अन्यथा निशि-दिन करई | सॉचहि कूठ, कूठ निज घरई १३४५ 


टीक४--सहुरू कहते हैं;--और गप्प, शप्प, बकवाद, मिथ्यावाद- 
विवाद, तकरार, भ्ूटी अपनी बड़ाई, करके इत्यादि प्रकारले अन्यथा- 


१०६ ) संयुक्त निर्णंयसारादि घट ग्रन्थ: । [ निर्णयसार--- 


बाद 5 और ही तोरके अण्ट-सण्टकी वाणी दिन-रात जहाँ गये, वहीं 
बका-झका करते हैं। कामकी सच्ची वार्ता तो कभी बोलते ही नहों | 
और सत्य जीव जो है, उसको भूठा बताते हैं। तथा सत्यवक्ता, 
सत्पुर॒ष सनन्‍्त-महात्माओंको भी भूठा ही कलूंक लगाते हैं । ओर 
भूठा--वीर्य वाद, देहवाद, तत्त्ववाद, शून्यवाद आदिको अपने हृदयमें 
धारण किये रहते हैं। स्थूल शरीरको ही अपना सत्य स्वरूप सब 
कुछ समझते हैं । इसलिये खान, पान, विपय-विलासादिस देह 
सुखी रखना चाहते हैं। ऐसा सत्यको मिथ्या, तथा मिथ्याकों सत्य 
मानके वही निश्चय करके महा धोखामे पड़े हैं ॥ १३५॥ 
१२ कहे ज्ञानी सब ज्ञान झुलाना | विषय स्वाद कोई नहिं जाना ॥ १३६ 
टीकाः--अन्थकर्ता दर्शाते हैं:--औओर पामर लोग कहते हैं कि, 
देखो ! ये ज्ञानी बने हुये साधु-संन्यासी छोंगः विवेक, वेराग्य, 
मुम॒क्षुता, शमादि षट सम्पत्ति प्राप्ति, यही चतुष्टय शान साधनोंमें 
एवं सप्त ज्ञान भूमिकाके विचारमें और त्याग-बैराग्य, तितिक्षादि 
करनेमे लगके अरे ! ये सब ज्ञानी छोग तो श्ञानमार्गमे ही भुलाय 
गये हैं । नाहक झानमें रूगके देह सुखानेसे क्या काम ? संसाग्मे 
श्रेष्ठ पदश्चविषय भोगोंके खाद ८ मजा लेना, यही ते परम पुरुषार्थ 
है। इस विषयानन्दके स्वादकों ये अभागे ज्ञानी छोग कोई किसीने 
भी नहीं जाना है। धिक्कार है, इन छोगोंको ! प्रत्यक्ष सुखकों छोड़के 
नाहक व्यर्थके दुःखमें रंगे हैं। अंजन, मंजन, व्यंजनोंका सेवन 
करके मनरंजन करना छोड़के जनम भर दुःख भोगते ही रहना, ये 
कोन-सी बुद्धिमानी है ? इसलिये हे भाइयों ! इन मूर्खशानी लोगोंके 
संगतमें मत गो । हमारे समान यथेष्ट विषय खादको लेके तुम भी 
सुखी होओ इत्यादि प्रकारसे पामर छोग कथन कर वचेले ही बर्ताव 
करते हैं ।। १३६ || 
१३ जगमें नारी संपति भोगा । इन सम और नहीं कछु योगा ॥१३७ 
' टीका/-और अन्थकर्ता दर्शाते हैं:--विशेष अज्ञान भ्सित 


अम्थः १ ] पारख सिद्धान्त दर्शिनी भ्रम विध्यंशिनी सरल टीका सहित | [ १०७ 


महा अज्ञानी लोग कहते हैं?--जगतमें धन-सम्पत्ति कमायके स््रीके: 
साथमें विषयानन्दका भोग' भोगना यही सबसे बढ़ करके सुख: 
ओर, भाग्य है। और स्त्री, पुत्र, धन, भोगादिक संग-साथके सुख” 
इससे बढ़करके वा इनके समान बरोबरी करनेवाला भी और संसारमें- 
कुछ नहीं है। इसलिये योग, ज्ञान, भक्ति, जप, तपादि करना तुच्छ 
है। क्योंकि--विषय भोगोंके समान प्रत्यक्ष ही फल दिखाई देनेवाला: 
ओर कोई भी संयोग नहीं है। इसलिये कुछ योगादि करनेका काम: 
नहीं है। धन कमाओ और झ्जीके साथ विछास करो, वश यही सार 
है, सब कुछ है, ऐसा कहते हैं.॥ १३७ ॥ 
१७. सगनयनी सब सुखको खानी | ताहि त्यागि भये ब्रह्मक्षानी ॥१३८॥: 
टीका+--अ्रन्थकर्ता दर्शाते हैः---ज्योंकि--संसारमे सगनयनी 
स्ग या हरिणीके समान बड़ी-बड़ी सुन्दर आकर्षक नेत्रवाली ओोकी. . 
रूप खुन्दरी यही सब प्रकारसे सम्पूर्ण जगत्‌में सारे सुखकी खाती. 
, या अक्षय खुखोंकी भण्डारके समान है। अम्ुततुल्य सुखकर 
- जिसका भोग-विलास है। ऐसे ख्ली-भोगादिको त्यागके जो बह्मज्ञानी भये 
या होते है, उनका भाग्य ही फूट गया समझो । वह तो विधाताने 
उन्हें अपराधका दण्ड ही भोगाया है, ऐसा जानो ॥ १३८ ॥ 
१४ इनकी मति बुद्धि सबे हेराई। साधुनके संग गये बोराई ॥१३६॥. 
टीका+--अ्रन्थकर्ता दर्शाते है:--ओर थे कहते हैं. कि--देखो तो 
सही ! योगी, ज्ञानी, भक्त ओर कर्मकाण्डी इन छोगोंकी सुमति ८ अच्छी 
बुद्धि यह तो सब हेरा गईं या खो गई वा गायब हो गईं है । व्यवहार 
कुशलता इनमें कुछ भी नहीं है। साधुओंके संग-साथ कर-करके 
ये छोग सब कोई मानो पागल हो गये हैं । तभी तो दौरायके चैराग्य 
धारण किये हैं। कुछ भी अकिल होती, तो ऐसा क्यों करते ? माता, 
पिता, स्त्री, पुत्रादि परिवारोंका संग-साथ छोड़के निठलले उल्ल्यू बने 
हैं। सचमुच साधुओंके संगत करनेवाले न मालूम क्यों बौराय जाते 
हैं? और तो कुछ नहीं, सिर्फ उन्‍्होंकी मूर्खता ही है ॥ १२९ ॥ 


[१०८ ] संयुक्त निर्शयसाशदि घट ग्रन्थः । [ निर्णयसार--- 
निमिमशिभिनीनिलीिभ ली मिशनिनजि नल लि लिन डिश लिलि कि कील लिख क आज अब क० ३... ननन॒अा॥2 आए ॥७७॥७७एएए्शश७॥//श॥/00॥0॥/एए।ा 


१६, बहु विधि रंग नाना विधि रागा। इनको त्यागि करत वैरागा १४० 


टीकाः-- अ्रन्थकर्ता और उनके कथन दर्शाते हैं--नहीं तो, देखो 
'संसारमे बहुत प्रकारले रंग-विरंग, चित्र-विचित्र रूप सोन्दर्यकी झाँकी 
है, खेल-कूद, तमाशा, नाटक, चाटक, करनेमें वेतद्ाशा रंग 
या मज्ञा आता है। और छेः रागके ३८ रागिनियोर्मे मिलायके 
गीत गानेमें अनेक प्रकारके बाजाओंमें स्वर छहरो मिलायके बजाने- 
'गामेमें मसमस्त होके दिल खुश हो जाता है। यही तो साक्षात्‌ 
'परमानन्द है। ऐसे नाना प्रकारके रंग-रागके साधन मोजूद होते हुये 
भी उन सबॉको परित्याग करके वेराग्य साधना करते हैँ। अर॑ ! 
क्ैखो तो सही, राग-रंगकी चाहना तो पशु आदि भी करते हैं, रूगादि 
जानवर बाजोंके शब्द मधुर ध्वनिमे कितना प्रेम करते हैं | परन्तु 
'ये निठले छोग तो उन पशुआसे भी गये बीते होते -हैं। दकनाहक 
'शगणकों छोड़के वैराग्य करते हैं। सब तरहसे दुःख ही भोगते रहते 
हैं और कुछ नहीं, ये सब लोग खास मूर्ख मण्डलोवाले' हैं. ॥१४०॥ 


'१७ कर्महीन दारिद्री अहहीं। घर-घर भीख सो माँगत जाई ॥ १४ १। 


टीका+--सहुरु श्रीप्रणसाहेव अपरोक्ष अज्ञानके प्रकरण ही 
'यता रहे हैं:--हे शिष्य ! विशेष अज्ञानी पामर छोग ओर ऐसा 
कहते हैं. कि--ये साधु, संन्‍्यासी, त्यागी, वैरागी, योगी, शानी, 
'आदि लोग सब, कर्महीन र भाग्य फ़ूट गया है जो कि वे अभागे और 
महानदरिंद्री ही बने हैं । तभी तो--''नारि मुई घर सम्पति नाशी। मूड़ 
मुड़ाय भये संन्यासी ॥» इन दरिद्वोंके कमेमे सुख भोगना लिखा ही 
'नहीं है, तो सुख पावें कहाँसे ? इनसे उद्योग, धन्धा, मेहनत, मजूरी 
तो कुछ होता ही नहीं है, पहले नम्बरके आलसी बने हैं। परन्तु पेटका 
'गड्ढडा तो भरना ही पड़ता है, जिसके लिये घरोंधरमें जाके भिक्षा 
माँगते-फिरते हैं । इन मिखमंगोंने तो भाई ! सबके नाकों दस कर 
पदिया है। धरना दे-द्ेके भीख माँग लेते हैं, जैसे कि, उनके बाप 


ग्रन्थ: १ ] पारख सिद्धान्त दशिनी भ्रम विध्यंशिनी सरल टीका सहित । [ १०६ 





दादाका ही रखा हो। सरकार इन सबॉको कड़ी दण्ड दंचें, तभी: 
इनका ठिकाना रगे। देखो न, रोज ही रोज घर-घरमें भीख माँगते: 
जाते हैं, ओर हरामके खाके सण्ड-सुसण्ड बने हैं, सांड़के समान: 
गली-गली भटकते फिरते हैं, इत्यादि कहते है. ॥ १७१ ॥ 


१८ इनको कहिये परम अभागी | हमहिं जगतमें हैं बड़ भागी ॥ १४२॥ 


टीकाः--अश्रन्थकर्ता उनके कथन दर्शाते हैंः--अब कहिये ! इन 
साधु-संन्यासी लछोगोंकों परम अभागी न' कहें, तो किसको कहें ? 
इन्हींको सब प्रकारसे बड़े अभागी कहना चाहिये । क्योंकि जगतमें: 
दृश्य विषय सुखोंकों छोड़कर अदृश्य मिथ्या सुखकी आशा लरूगाय,, 
जनम भर हुःख ही भोगते रहते हैं। इनका जन्म तो एक प्रकारसे भाररूप 
व्यर्थ ही है'.। अपना देह गुजारा करनेंमें ही ये असमर्थ, परावलम्बी 
हैं, तो दुसरोंके ये क्या भलाई करेंगे? अतएव मित्रो ! जगतमें 
सचमुच बड़े भाग्यर्वान्‌ , धर्मात्मा, श्रीमान तो हम लोग ही है ।, 
क्योंकि--हम लोग घर-ग्ृहस्थीमें सम्पूर्ण संसारके सुख भोगते. 
हैं। कोई एक उद्योगसे धन कमाय अपने खाते, और परिवारोंको, 
खिलाते हैं। बड़े सुख-चैनसे हमारे दिन कटते हैं। इसीसे हम. दुनियामें. 
बड़े भाग्यशाली है ओर इन्हींको तो हम बड़े अभागी ही, कहेंगे ।. 
हमारे सुखको ये छोग क्या जाने ? ॥ १४२ ॥ 


१६ हम ज्ञानी ये सब अज्ञाना। बहुमत योग ज्ञान जिन ठाना ॥ १४३. 


टीकाः--अन्थकर्ता अज्ञानीके कथन दर्शाते हैंः--पामर महा 
अज्ञानी लोग ही अपने बात कह रहे है कि--प्यारे दोस्तो! अखली. 
ज्ञानी तो हम लोग ही हैं, क्‍योंकि हम सम्पूर्ण विषय. भोगनेकी, 
कलाओंको जानते हैं । हम बड़े भारी विषयानन्दके ज्ञाता हैं| व्यवहार 
कुशल हैं, भोतिकवादम हमारी बराबरी कोई भी नहीं कर सकते 
हैं ओर ये साधु-संन्यासी छोग सब तो बड़े अज्ञानी हैं। इन्हें 
विषयानन्दका रहस्थ कुछ भी खबर नहीं है । जिस. आलन्दसे सारे. 


११० ] संयुक्त निर्णयसारादि घट अन्थः | [ निर्शयसार--- 


'संसारकी उत्पत्ति--स्थिति हो रही है, उसे ये अज्ञानी ब्रह्मचारी, 
संनन्‍्यासी छोग क्या जाने ? इसीवास्ते मेंने कहा--हम ज्ञानी हें, 
'ये सब छोग सरासर अक्षानी हैं। उन्होंने तो बहुत प्रकारके मत, 
'मतान्तर निकालके ज्ञान, योग, भक्ति आदिको ही अपनाये, उसी 
सार्गको अपना हितकारी निश्चयकरके कायम किये ठद्रायें हैं और. 
'उसीमे रूगके दुष्कर तपस्थादि कर-करा रहे हैं। वाहियातमे 
दुःख भोग रहे हैं ॥ १४३ ॥ 
२० मूयेपर सब मुक्तिहे होई। नाहक पचि-पचि मर सब कोई ॥ १४४ 
टीका+-अन्थकर्ता ओर अज्नानीके कथन' दर्शाते हैं:--यदि कहोगे 
कि--योगादि सब साधना मुक्तिके लिये किया जाता है। विषय 
भोगते रहनेसे मुक्ति होती नहीं, तो यह भूठी बात है । फ्योंकि-- 
'जीतेजी कोई मुक्ति भये, ऐसा तो कहीं देखनेभें आता नहीं । और 
सत्यु हो जानेपर शरीर नाश होके तो सब प्राणीमात्रकी मुक्ति हो 
'ही जाती है। फिर हकनाहकमें योग, वेराग्य, तपस्यादिमें लगके 
पचि-पचिके असह्य साधनोंका दुःख भोगके सबकोईसे फजूलमें 
'डुशख क्यों भोगना ? ऐसा करनेका क्‍या काम ? मरना, यही तो 
'मुक्त होना है । जीते तक विषय सुख भोगना, मरके मुक्त होना, यह 
तो सीधी ही बात है। परन्तु नाहकमें ये साधु लोग साधनोंमें 
'पच-पचके सब कोई क्‍यों मरते हैं, सो फजूलका ही काम 
कर रहे हैं ॥ १४४ ॥ 
२१ जो कछ है सो देह रे भाई! ताका सेवन करो बनाई ॥१४४॥ 
टीकाः-- ग्रन्थकर्ता दर्शाते हैं।--पामरोंक्रा कथन है' कि--अतएव 
हे मेरे प्यारे भाइयो ! संसारमें प्रत्यक्ष सच्चा जो कुछ भी सार चस्तु 
है, सो यह स्थूलदेह ही है । स्थूछदेहसे बढ़ करके दूसरा और कोई 
अष्ठ प॑स्‍्तुं नहीं है। इस कारण इस अमूल्य मानव शरीरका हर 
ंशहखें एशाक्षा करके! खूब बनाय-ठनायके इस देदके साथमें सम्पूर्ण 
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विषय भोगोंकी सेवन करो, यथेष्ट भोग बनाय-बनायके भोगो ! जो 
कुछ भी तुम ले बन सके, वेले विषय-भोग इच्छानुसार सेवन करो। 
सत्यु होनेपर तो सबोंकी मुक्ति अवश्यंभावी है । इसलिये 'निश्चिन्त 
होके जीते तक सुख भोगते रहो ॥ १४५ ॥ 

२२ इन्द्रिन भोग मली विधि दीजै। बहुत विचार काहेकी कीजै !।१४६ 


टीकाः--अ्रन्थकर्ता अज्ञानीके कथन दर्शाते हैं--ओर देखो! 
देहमें पश्च ज्ञानेन्द्रियां, पश्च कर्मेन्द्रियाँ हैं। सो दर्शों इन्द्रियोंका 
सुख भोग भली प्रकारसे होने दीजिये। कानको मधुर-मधचुर 
ध्वनिके शब्द, मीठी-मीठी वाणी सुनाइये। त्वचाको नस्म-नस्म 
कोमल स्पर्श -कराइईये। नेत्रकों सुन्द्र-सुन्दर रूप देखाइये। 
जिभ्योको षद्रस व्यज्ञनोंका खाद चखाइये । नासिकाको पुष्प और 
इच आदिकी सुगन्ध. लेने दीजिये । मुखको अच्छे-अच्छे भोजन खाने 
दीजिये । हाथको लेन-देन और आलिगन करनेमें रकूगाइये ! पॉबको 
मनोरअञ्ननके स्थानोंमे ले जाइये। लिगकों भग-भोगने .दीजिये। 
ओर गशुदाको सर त्याग करमेमें चाहे जब खुला कर दीजिये । इस 
भकार अच्छी तरहसे दर्शों इन्द्रियोंकों विधिपूर्वक उन्हींके विषय- 
'खुख भोगने दीजिये। उसमें रुकावट मत कीजिये। ओर विषय 
भोगनेमें पाप वा दोष होगा, बदला देना पड़ेगा, आवागमन चोरासी 
चक्रमें जाना पड़ेगा, इत्यादि बहुत विचार बारीकीसे काहेको 
करना ? इसमें भ्रमके सिचाय और क्या रखा है ? शुभ-अशुभ, पाप, 
पुण्य, छोक-परलोक, जन्म, गर्भ, ईश्वर, जीव, इत्यादिके बारेमें 
बहुत तर्क-वितकका विचार काहेको करते हो ? इसमें क्‍या फायदा ! 
इन सबका विचार छोड़ो ! इन्द्रियोंको भलीविधि भोगोंमें छगादों 
वश यही कत्तेंव्य हैं ॥ १४६ ॥ 


२३ मर फेरको जन्मे आई । जन्मेकी कोइ देखा भाई ! ॥१४७॥ 
टीका+-- भन्थकर्ता अज्ञानीके कथन दर्शाते हें#“भरे भाई! 
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जब उत्यु होके शरीर छूट जातो है, तब तो मामला खतम हो ही 
जाता है। जो मरा, सो मुक्त भया, यह तो पहले कहा ही जा चुका 
है। जब एक दफे मर गया, तो फिर उलट करके वह जन्म लेनेको 
क्यों आयेगा? मरण माने नाश होना, जब कायाका सम्बन्ध ही 
नाश हुआ, तो कौन जन्म लेनेको आयेगा ? हे भाई ! यह तो बताओ 
पहले जो मरा था, वही फिर भी जन्म लेकरके आया, ऐसा कोईको 
किसीने अपने आँखोसे देखा है? ऐसा तो आजतक किसीने देखा 
भी नहीं। यदि ऐसा होता, तो वृद्ध शरीर मरा, सो फिर वही वृद्ध 
काया ही उत्पन्न होके आना था, बल्कि शिशु देह लेके जन्‍्मता है । 
इसलिये पुनर्जन्म मानना असत्य हैं। भरे हयेको ही फिर जन्म 
लेकर आया हुआ किसीने देखा नहीं, इसीसे आवागमन होना भी 
किसीका ठहरता नहीं ॥ तहाँ कहा भी है।-- 

“यदिगच्छेत्पर लोक॑ देहा देषविनिर्गतः । कस्मादभूयों न चायाति अन्छुस्नेह 
समाकुलः ॥?” स० चा० द० २६ ||-- अर्थात्‌ यदि कोई इस देहसे निकलकर 
परलोक जा सके, तो बन्धुवर्गके स्नेहमें आकुल होकर पुनः क्यों नहीं उसी देहमें 
वापस आता ? जो देहसे चलकर जा सकता है, फिर उसके प्रत्यागमनम आपत्ति 
ही क्‍या है ! इसलिये देहसे मिन्न और कुछ नहीं है ॥| 

इस प्रमाणसे मरनेपर फिर किसीकी जन्म होती नहीं ॥ १७७ । १ 


२४ बहुरि जन्मना मिथ्या जानो। जीव ब्रह्म सब मिथ्या मानो ॥ १४८ 
टीका+-अन्थकर्ता अज्ञानीके ओर कथन दर्शाते हैंः--हे भाई ! 

मरण होनेके उपरान्त फिर भी जन्म लेना पड़ेगा, करमंफल भोगना 
पड़ेगा, इत्यादि कथनको मिथ्या ही जानो । घूते पण्डित, शानी, योगी 
छोगोंने जीव, ईश्वर, त्रह्म आदि नित्य पदार्थ जो उहराये हैं, सो 
भी सब मिथ्या जार वाकविलास ही मान लको। कहा है।-- 
#तदेतत्‌ सबे बृहस्पतिनाप्युक्तम |--न स्वर्गा नापवर्गों वा नेबात्मा पारलौकिक; | 
नेवबर्णाश्रमादीनाँक्रियाश॒ फलदाइकाः ॥” स० चा० द० २० ॥--अर्थात्‌ 
_ श्हेस्पेतिन भी यह सच कहा है कि--न स्पर्ग है, न मोक्ष है, ने 
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आत्मा और न पारलोकिक कोई फल ही है। और वर्ण तथा आश्रम 
भेद क्रिया करनेसे उत्तर कालमें उस क्रियाका फल हो, सो भी 
सम्भव नहीं है ॥ इत्यांदि' । हे | 
. इसीसे कहता हूँ कि--मर गया, तो फिर जन्म होता नहीं | जन्म 
होना जो मानते हैं, सो भूठा ही जानो । देहमें रहनेचाला जीव, 
अक्षाण्डमे रहनेवाला बह्म, यह सब भी कुछ नहीं। भूठा कथनमात्र 
ही है, ऐसा मान लो। प्रत्यक्ष दश्यका ही प्रमाण करना चाहिये, ऐसा 
कथन करते हैं ॥ १४८ ॥ क्‍ 
२४, पाँच तत्त्वकी देह बनाई । अन्त पाँचमें पाँच समाई।| १४६॥ 
टीकाः--सहुरु श्रीपूरणसाहेब ! विशेष अज्ञान-विवरणके प्रकरणको 
ही समझा रहे हैं । हे शिष्य ! पामरः अज्ञानी लोंगोंका कथन ऐेसा है 
कि--मुख्य पाँच तसत्वोंकी खाभाविक सम्बन्धसे ही यह खुन्दर 
मानव देह' भी अपने आप ही बन गया है। कहा हैे।-“अन्न चत्वारि 
भूतानि भूमिवाय्वनलानिलाः । चतु॒म्यं: खत. भूतेम्यश्वेतन्यमुपजायते ||? 
स० चा० द० १३ ॥|--अर्थात्‌ इस जगतमें भूमि, जल, वायु और 
अप्नि ये ही केवल चार भूत हैं। इन्हीं चार भूतांसे चैतन्य उत्पन्न 
होता है॥ ओर “तेषु विनष्टेषु सत्सुस्वयं विनश्यतिः--डन्हीं सब भूतोंके 
विनाश होनेसे मनुष्य खय॑ विनष्ट हो जाता है ॥ अतणव केवल पाँच 
तत्वोके संयोग मात्रसे मलुष्यादिकी स्थूलछ शरीर बनी हुई है। 
कालान्तरमें उक्त तत्वोमें विकार-विषमता उत्पन्न हो जानेसे मृत्यु 
उपस्थित होके शरीरका विनाश हो जाता है। तब अन्त्यमें कारणरूप 
बाह्य ब्रह्माण्डके पांच तत्त्वमें कार्यरूप शरीरके पाँच तत्त्व एक-एक 
करके जाके समा जाते हैं | ऐसे ही सर्व॑दा होता रहता है, ऐसा ही 
माने हैं ॥ १४९ ॥ 
२६ जैसे वृक्षसे पत्र झराई | बहुरि न वृक्षसे लागे जाई॥ १४०॥ 
टीकाः-- ग्रन्थकर्ता ओर अश्ञानीका कथन दर्शाते हैं:--इसमें 
इृष्टन्त देंके बताते है कि-देखिये ! जैसे बुक्षमे अनेकों पत्र होते 


५ नि० घट० ८--- 
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है, समय पाके वृक्षमेंसे जब पत्र झड़ जाते हैं या नीचे 
टृठके गिर पड़ते है, तो वह गिरा हुआ पत्र फिर भी उस वृक्षमे 
जाके डालियोमं कदापि छरूगते या चिपकते नहीं, बल्कि सड़-गढ़के 
मिद्टीम ही मिल जाते है। इसी प्रकार जगत्‌ वृक्षमे चार तत्त्वोंके 
अनन्त सट्भतत जुट करके चराचरकी रचना हुई है । उन्हीं पॉच 
तत्त्वोंके योगसे यह हमारा तुम्हारा भी शरीर बना है । झत्यु होनेपर 
अन्तमें बाहरके पांचों तत्त्वोंमे शरीर भी सड़-गलके मिल जाता हें । 
इसलिये उस देह विशिष्ठका फिर जन्म नहीं होता । व॒क्षके पत्रवत्‌ 
सृत्यु होनेपर फिर हुबारा शरीर धारण वा जन्म उसका नहीं होता । 
बल्कि तत्त्वोंक्रे सम्बन्ध द्वारा नित्य नया ही शरीर बनता जाता है, सो 
कैसे ? खुनो |--॥ १०० ॥ 
२७ और पत्र वृक्षासे उपज | ऐसेहि जगतयोनि बहु निपजे॥ १४१॥ 
टीकाः-- ग्रन्थकर्ता अज्ञानीका कथन दर्शाते हैं+--यह बात तो 
तुम सब्र कोई जानते ही हो ओर अपने घरके समीपस्थ वृक्षोम ऋतु 
परिवर्तन होनेके वक्त प्रत्यक्ष देखते ही हो क्रि--ब्रक्षकों पुरानी पत्र 
झड़ जानेपर ओर ही नयी-नयी पत्तियाँ उस वृक्षमेंसे उत्पन्न हो 
' जाती हैं। फिर पूर्ववत्‌ हरा-भरा हो जाता है। तेसे ही संसाररूप 
: महावृक्षमें भी घराणियोंके सुत्यु हो जानेपर तत्त्वोके शक्ति सम्बन्धसे 
ओर नया ही पत्रवत्‌ देहे उत्पन्न होती जाती हैं। जगत्‌के अनन्त 
योनियोंमें असंख्य प्राणधारी शरीर वहत प्रकारके आकार-प्रकारके 
रुपवाले निर्माण होते रहते हैं। अर्थात्‌ तत्त्वोंसे ही बहुविधि योनियोंमें 
नाना शरीर वनता-विगड़ता रहता हैं। फल सश्टिके समान ही 
देहकी उत्पत्ति भी होती है, ऐसा ज्ञान छो। मीौसमपर फल लगते 
हैं, समय आनेपर पकके गिर पड़ते हैं । इस कारणसे अपनेंको 
बन्धन मानना फजूल हैं, ऐसा जानों ॥ १०१ ॥ 
२८ पॉच तत्त्वको व क्ष अनादी । तामें उपजत बिनशत सादी॥ १४२॥ 
टीकाः-- अन्थकर्ता, अज्ञानीका कथन दर्शाते हैं--भीर यह पाच 
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तत््वोंका महावृ क्ष खयं सिद्ध अनादि कालका है। उस पश्चतत्त्वोके 
ब्रह्माण्डमें चराचर, असंख्य-पदार्थ देह, गेह, नगर, बगीचा, उपवन 
इत्यादि सादी 5 तत््वोंके सहज स्वभाव इदक्तिसे आप ही उत्पन्न 
होकर कुछ दिन, कुछ वर्षोतक ठहरकर अवधि पूर्ण होनेपर फिर 
विनाशको प्राप्त हो जाते हैं। तहां कहा है+-“जगद्वेचित्र्य माकत्मिकं? 
“जगत्‌की विचित्रता आकस्मिक-अचानक या खाभाविक रीतिसे 
होती है ॥ “अपरिरुष्णो जलंशीतं शीतस्पशंस्तथानिर्लः । केनेदं चित्रितं तस्मात्‌ 
स्रभावात्तद्व्यवस्थिति ॥?--अर्थात्‌ जिस प्रकार अश्विकी उष्णता, जरूकी 
शीतलरूता, एवं वायुका शीतर खाभाविक है, अर्थात्‌ इस प्रकार 


विचित्रताका कोई कारण नहों, उसी प्रकार खभावसे ही जगतको 
विचित्रता ओर अवस्थित अनादि' हो जाती है ॥ स० चा० द्‌० १० ॥ 
पे से अनादि पाँच तत्वोंसे खयं समय-समयपर पदार्थ और शरीर 
वनते ही बिगड़ते रहते हैं। ओर जीव-ईश्वरादि कोई नहीं, ऐसा 
जानो ॥ १०२ ॥ 
२६, ताते कहा हमारा मानो | बोध विचार संशय करि जानो ।। १५३ ॥ 
टीका+-- अन्थकर्ता अज्ञानीका कथन दर्शाते हें:--श्सवास्ते 
हे प्यारे बन्चुओ ! हमारे कहे हुए बातकों सच्ची मानो । हम भधत्यक्ष 
_ शृर्य प्रमाणकों ही मानते हैं, अदश्यको नहीं मानते । हमने सब बात 
तुमको प्रत्यक्ष ही कहा, सो हमारे, मतकों तुम छोग भो दढ़तासे 
मान छो। ओर पण्डितोंका कथन वेद-शास्त्रादिका बोध-विचार जोकि, 
जगत्‌ कर्ता, पुनर्जन्म, कमेंभोग, खर्ग, नरक, देवतादि, इनके वर्णनको 
भ्रम, संराय, धोखा, असत्य करके हो जान लो, उसमे कुछ सार 
नहीं ! खार्थी छोगोंने ही वेदादिकोंको बनाया है, तहा कहा हैः 
त्रयो वेदस्यकर्तारों भर्डधूत निशाचर:। जकरी तुकरीत्यादि परिद्रतानों 
स्पृतम ॥?--अर्थात्‌ भाड़, छ्ूर्त ओर निशाचर ये छोग चेदके कंता 
हैं। इनके नाना प्रकारके जर्फरी, तुफफरी इत्यादि चाप्छ्यसे हो चंद 
भरा है। इन सब वाक्योंसे ही बेद कहातक सत्य हैं, सो ऊन: 
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जाता है। “अभिहोंत्रं त्रयोवेदास्त्रिदरर्ड भस्म गुश्ठनम। बुद्धि पौरुप हीनानां 
हक हे कप श ५, 

जीविकेति वृहस्पतिः ॥१--अर्थात्‌ बृहस्पति कहता है कि, तीन बेद, 

यज्ञोपवीत और भस्म लेपन ये सब बुद्धि ओर पोरुपहीन व्यक्तियोंकी 

जीविका मात्र है ॥ स० सं० चा० द० २८११ ॥ 


इसलिये वेद, शाह्य, पुराणादिकी वार्ता सुन-खुनके जो बोध तुम्हे 
हुआ है, सो संशय वा अ्मसे भरा हुआ है। हमारी बातपर विचार 
करो, तो तुमको भी जाननेमें आ जायगा। हमारा कहा मानो, पूर्व 
बोधको छोड़ो, अब नबीन वोधको ले को ॥ १०३ ॥ 


३०, ताते ज्योंलों तन है भाई ! विषय भोन सब करो बनाई ।। १४४ ॥ 


दीकाः--प्रन्थकर्ता अज्ञानीका कथन दर्शाते हैंः-इसवास्ते हे मेरे 
भादयो ! यदि खुख चाहते हो, तो हमारे कहे अनुसार चअलों। 
जवतक शरीर साथुत है, जवानी चढ़ी है, तबतक खा-पीके मौज 
करो | शरीर इन्द्रियोंको पोषण करके हृष्ट, पुष्ठ, बलिए्ट करके अच्छो. 
' तरह से सब कोई विषय भोगोंको बनाय-वनायके खूब भोग भोगो | 
खुखपूर्वक जोयन बितावो। तहाँ कहा है खुनोः--“यावज्जीबत सुर्ख 
जीवेहरणं झत्वा घृत॑ परिवेत्‌। भस्मीभूतस्य देहस्य पुनरागम्नक्रुतः ॥?--अर्थात्‌ 
इस समय जो कुछ सुख भोग कर सकते हो, उसीको करो | जबतक 
जीवन तुम्हारा रहेगा, खुखपूर्वक समयको बिताबवो । जिससे 
शारीरिक पुष्टि साधन हो सके वही कर्तव्य है, उसीको करो। यदि 
घरमें धन-सम्पत्ति न हो, तो ऋण या कर्जा लेकरके।भी नित्य प्रति 
दूध, घी पीओ, यह अवश्य करना चाहिये। इसमें तुम्हें ऋणन 
. चुकानेसे फिए जन्‍म लेके बदला देनेका डर-अ्रम होय, तो खुनो ! 
सत्यु होनेपर शरीर भस्मीभूत हो जायगा, शरीर भस्त होनेपर पुल! 
इसका छोटके आना किसी प्रकार भी हो नहीं सकता, फिर आवागमर 
या उसीका जन्म कहाँसे होगा ? ॥ स० खं० चा० द्‌० २० ॥ 
अतएव जबतक हदरीर जिन्दा है, तबतक मनभावनी विषय 
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न कल न कप 
भोगोंको सुन्दर बनाय-बनायके सब कोई भोगा करो। और किसी 
बातकी शड्ढा मत करो, ऐसा कहते है ॥ १०७ ॥ 


३ १, इनका कहा कोई मति मानो । इद्ध बूढ़ भमरमिक करि जानी ॥ १४४ 


. टीका+-अन्थकर्ता अज्ञानीका कथन दर्शाते हैं:--अरे भाई ! ये 
चेदवादी, शास्त्री, पौराणिक, सनातनी, और पुनर्जन्म माननेयाले 
अन्य मतवादी इन लोगोंका कहा हुआ बात तुम छोग कोई भी मानो 
ही मत । क्योंकि कहांवत है कि--“साठी बुद्धि नाठी” “बूढ़ भये सो मूढ़”? 
“वृद्ध भये शुद्ध |? ओर--“तन सन शक्ति घट गई, बुद्धि विवेक हेराय | वृद्ध 
मूढ़ सो भमिक, तरुणनकों डरवाय॑ ॥” ऐसे वृद्ध न प्रथमके अनुभवी माने 
गये महात्मा, महानुभाव, महापुरुषः छोग, आचाय गण, मतस्थापक 
लोग, इत्यादि जो कि ज्ञानवुद्ध, वयोवृद्ध, बलब्षुद्ध, कहलाये और 
चूढ़ > अभी वर्तेमानके बड़े-बूढ़े शानी, पण्डित, सयाओरे', चतुर, 
विभिन्न मतवादी जो बने है, ईन सबोको अविचारी, अन्धविश्वासी, 
' श्रमिक, धोखेबाज करके ही जानो | क्योंकि वे सब प्रत्यक्ष प्रमाणको 
छोड़कर भूठे ही अनुमानादि प्रमाणको मानते हैं। पाप-पुण्य मानकर 
कर्मादिके पचड़ेमे पड़े हैं। इसलिये उनके कथनको मत मानो, उनके 
अनुयायी मत बनो। फिर चाहे जैसा सुख भोग करो । इत्यादि 
प्रकारसे नास्तिक चारवाक मतमें मिलता-जुलता बात महा अज्ञानी 
पामर छोगोंने कहा है। सो मूर्खताके कथन होनेसे ग्राह्य नहीं, 
त्याज्य है । यहाँ पर्खानेके लिये ही दर्शा दिया है, ऐसा जानना 
चाहिये ॥ १०० ॥ | 
दोहाः-यह अपरोक्ष अज्ञान गति। तोहि कहेडें समुझाय ॥। 

( १६ ) बहिके विषपयी बाबरे। अन्त महा दुःख पाय ॥ १४६ ॥ 
टीकाः---सहुरु श्रीप्रणसाहेब कहते हे+-हे शिष्य ! उपरोक्त 

चौपाई नं० १२७ से १७५ तक जो वक्तव्य वर्णन हुआ, सो यही 

'अपरोक्ष अज्ञानके गति-मति, चारू-चरून, कथन, चर्ताव, लक्षणादि 
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है। सो जीवॉमें आप हो मन खुशीसे निकलता है। नरपशओंके 
चाल ही विचित्र होती है। उसके रूप-रेखा अभी मैंने तुमको 
समझाय करके कह दिया हूँ । वे पामर-विषयी छोग विषयोग्मत्त हो 
पागलके नाई बौराये रहते हैं. । मन-माने विषय भोगनेमें क्मे-कुकरमे 
कर नष्ट-अ्रष्ट हो भवधारमें बहि-बहिके चौरासी चक्रमें चले जाते 
हैं। अन्त्यमें शरीर छूटनेपर गर्भवास, जन्म-मरणमें पड़ करके 
अयतापादि' महान ठुस्सह ठुःख ही पाते रहते हैं। विषयमे ही 
सुख मानके वे नरपिशाच, नरपशु, बड़े बदमाश होते हैं । पाप-पुण्य 
कुछ भी न मानकर दुराचार, अधम व्यभिचारादिमं रूगके आयु 
बिताते हैं। देहान्तमें ओर पश्चात्‌ कमें फल भोगनेमें महा दुःख 
पाते हैं। ऐसे दुर्शेसे सदा दूर हो पृथक्‌ ही रहना चाहिये ॥ १८५६ ॥ 
॥ चौपाई-मण्डल भाग-१७ ॥ चौ० १ से ५ तक है ॥ 


९१, अब अज्ञान परोक्ष बताऊ । ताकी रीति सबे समुझाऊं ॥ १५७॥ 
टीकाः--सहुरु श्रीपूरणसाहेब कहते हेंः--हे जिशासु शिष्य ! 
अब में तुम्हें दूसरे प्रकारका परोक्ष अज्ञानका भेद भी वतला देता 
हँ। उसके रीति, भाँति, प्रकार, लक्षण भी तुम्हे सब समझा देता 
हैँ । जिससे सब भेदको तुम भली-भाँति जान सकोगे ॥ १०७ ॥ 
२, पहिले अपरोक्ष अज्ञान बताई | तामें दोय प्रकार है भाई !॥। १४८ ॥ 
टीकाः--सहुरु कहते हैं:--अभी थोड़ी देर पहिले अपसोक्ष 
अज्ञानका लक्षण वर्णन करके जो मेंने तुम्हें बतलाया हैँ, हे भाई 
शिष्य ! उसमे दुईं प्रकारका भेद है। वह अज्ञानकी भावना या विशेष 
भाव दो तरहसे प्रगट होती है। एक सामान्य गतिसे और दुसरा 
विशेष गतिसे: वर्तता है। उसका रूक्षण निम्लप्रकारसे जान लेता 
चाहिये ॥ १५८ ॥ 
३. परइच्छाते होय अज्ञाना | समानाधिकरण सोई जाना ॥ १५६॥ 
टीका-सहुरु कहते हें:--उसमें प्रथम भाग यह है कि-अपने 
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खुदका इच्छा, प्रशन्नता या दिलचस्पी न होते हुये भी 
पराये लोग, मित्र मण्डली, खामी, स्नेही जनोंके परतन्त्र 
इच्छासे उन्हें प्रशान्न रखनेके वास्ते जो अज्ञानका वर्ताव 
अहण होता है, यानी परइच्छासे ही उदय, टिकाव होनेवाला 
ऐसा अज्ञान जो है, सोई 'समानाधिकरण” है। अर्थात्‌ समान न्‍ः 
सामान्य, साधारण, मामूली प्रकारका, अधिकरण स्थान, भूमिका 
जगह, टिकाव, ठहराव होना है । तो यहा दूसरेके इच्छासे होनेवाला 
अज्ञानका स्थान सामान्य कहलाता है। सोई समान अज्ञानका 
स्थान, पात्र होता है, ऐसा जानो ॥ १०९ ॥ 
४ स्वरच्छा अज्ञान जो होई। विशेषाधिकरण कहे सोई ॥१६०॥ 
टीकाः--सड्ुरु कहते हैं:---ओर फिर दूखरे भागमें पराये 
व्यक्तियोंके दबाव न होते हुये, स्वतन्त्रतासे स्वयं ही मनमाने 
चाल-कुचाल कर्म-कुकर्म करना, ऐसा स्वतःकी इच्छासे जो अज्ञान 
प्रगट तथा परिपुष्ट होता है, सोई 'विशेषाधिकरण”ः कहलाता है। 
अर्थात्‌ विशेष ८ ज्यादा, अतियन्त, बहुतमात्रमे अधिकरण > स्थान, 
घर, करके जमनेवाला सोई विशेष अज्ञानका स्थान कहा जाता है । 
सो हमेशा स्वयंकी इच्छासे विशेष अज्ञान घेरा डाले रहता ह। 
वह सहज्ञमे नहों छूटती ॥ १६० ॥ 
५, विशेषाधिकरण जे अज्ञाना। गीतामें भाख्यो भगवाना।॥। १६१ 
टीका+--सहुरु कहते हें--जीवोके अन्तःकरणमें विशेषरुपसे 
ठहरा हुआ ज्ञो विशेधाधिकरण भहा अज्ञान है, उसके बारेमें लक्षण 
बताकर कृष्णजोने अज्जुनके प्रति वर्णन किया है, सो श्रीमद्धगचद्‌- 
गीतामें अध्याय १४ इलोक ८ में लिखा है। सो प्रमाण यहापर गअन्थकर्तान 
ही दिया है । वह नीचे लिखे अनुसार जानिये ॥ ६१ ॥ 
इलोक:-- तमस्त्वज्ञानजं॑ विड्धि. मोहनं सवंदेहिनाम ॥। 
प्रमादालस्यनिद्राभिस्तन्निबध्नाति भारत ॥! 


॥ भगवद गीता अ० १४१८ ॥ 
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| पद्चमें टीका ॥ 
दोहाः--हो तमोयुत अज्ञानते । मोहित सबकी हीय ॥ 
( १७ ) आलस निद्रा विकलता। इनसो बंधित जीय ॥ १६२ ॥ 


भाषा टीकाः--कृष्णजी कहते हेंः--हे अर्जुन ! सर्व देहामिमा- 
नि्यांकों मोहनेवाला तमोगणकों अज्ञानसे उत्पन्न हुआ जान । वह 
तमोगुण इस जोवत्माको प्रमाद्‌ 5 ( ईन्द्रियाँ ओर अन्तःकरणकी 
व्यर्थ चेण्यें ), आलस्य ८( कर्तव्य कममे अप्रव्ृत्तिरूप निरूद्यमता ) 
और निद्वाके द्वारा बाधता है ॥ 

--अज्ञानसे तमोगुण उत्पन्न होकर, उसके सहित सब जीवोके 
हृदय विमोहित आच्छादित हो जाता है। तब दारीरमे विशेष 
आलस्य, निद्रा, व्याकुलडता, घबराहट, चिन्ता, शोक, हिसादियं प्रवृत्ति 
हो जाती है । इन्हीं कुव्त्ति कुकमोंसे जीव बद्ध हो जाते हैँ । अपने 
कर्तव्यमें आपही वाचे जाते हैं ॥ 

“ज्ञानमाइत्य तु तम प्रमादे संजयत्युत ।॥ "--तमोगुण तो झानको 
आच्छादन करके या ढकके प्मादम भी लगाता है ॥ गीता० १४९ ॥ 

“ञ्रप्रकाशोडप्रवृत्तिश्न प्रमादों मोह एव च। तमस्येतानि 
जायन्ते विवंद्ध कुइनन्दन॥” गीता १४॥१३ ॥--हे अर्जुन ! तमोगुणके: 
बढ़नेपर अन्तःकरण और इन्द्रियोंमे अप्रकाश एवं अकर्तव्य कर्मेर्म 
प्रवृत्ति तथा कर्तव्य कर्मोमें अप्रचृत्ति ओर प्रमाद अर्थात्‌ ब्यर्थ 
चेष्टा ओर निद्रादि, अन्तःकरणकी मोहिनी चृत्तियाँ यह सब ही 
उत्पन्न होते हैं ॥ 

“तथा प्रलीनस्तमसि मूह योनिषु जायते ॥” गीता १४)१५ ॥--तमोगुणके 
बढ़नेपर मरा हुआ पुरुष, कीट, पशु आदि मुृढ़ योनियोमे उत्पन्व 
होता है ॥ 

“प्रशानं तमसः फलमः” १४१६ ॥--तामस कमेंका फल अज्ञान 
कहा है ॥ 


प्रभ्थः १ ] पारख सिद्धान्त द्शिनी भ्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित । [ १२६, 





“प्रमादमोहे तमसों भवतोड्ञानममेव च ॥” १४॥१७ ॥--तमोशुणसे 
प्रमाद, ओर मोह उत्पन्न होते हैं, ओर अज्ञान भी होता है ॥ क्‍ 
 “अधो गच्छुन्तितामसाः ॥” १४१८ ॥--तमोशुणके कार्यरूप निद्वा, 
अमाद, ओर आलूस्यादिमें स्थित हुये तामस पुरुष, अधोगतिको 
अर्थात्‌ कीट, पशु आदि नीच योनियोको पाप्त होते है ॥ | 
ईस प्रकार गोताके प्रमाणसे तमोशुणके स्वरूप, ओर उसके. 
कार्य, गति आदि वर्णन कर यहाँपर दिखला दिया गया हैं। यह, 
सब विशेषाधिकरण अज्ञान, अपरोक्ष भागमें प्रगट होते हैं । जिसके 
कारण .जड़ाध्यासी होनेसे नरज्ञीव सब पतित होके वासनामे बद्ध . 
'होकर चौरासीयोनियोम भी नीच, क्र योनिको प्राप्त होते हैं। उसे 
प्ररखकर हटाना चाहिये। ऐसा इसका विस्तारसे भेद जान लो ॥९६२॥ 
॥ चोपाई--मण्डल भाग--१८ ॥ चौ० १ से ३१ तक है ॥ 


१, अब परोक्ष 'ज्ञान बताऊँ | समानाधिकरण जेहि नाऊ ॥ १६३ 
खोकाः--सहुरु श्रीप्रणसाहेब कहते हैं:--हे जिशासु शिष्य ; अब 
मैं तुम्हें यहाँपर परोक्ष अज्ञानका विवरण खुलासा करके बतलाता 
हैँ! सो उसे भी ध्यानपूर्वक श्रवण करो। पराये या दूसरेके तफसे 
, प्रेरित हो करके और पुस्तकादि पढ़-खुन करके मालूम होनेवाली 
बतको परोक्ष कहते हैं। यह दूसरा परोक्ष अज्ञान भी उसी प्रकार 
दूसरेके सम्बन्ध वा सहवास, प्रेरणासे ही उत्पन्न होती है। जिसका 
नाम 'समानाधिकरण” पड़ा है। अर्थात्‌ वह समान अज्ञानका मुख्य 
'लिवासस्थान है। वहाँ सब अज्ञान समानरूपसे समाये रहते हैं । 
समय पायके तदलुसार कार्य प्रगट होते हैं । सो उन कार्योके रूप- 
फ्रेखा भी बता देता हूँ, सुनते जाओ ॥ १६३ ॥ 


२, कर्ता कोइ दूजा अनुमाना। तेहितेकम करहिं विधि नाना ॥१६४ 
टीकाः-सहुरू कहते हैं:--जगतमे विजित्र-विचित्र काये 
'पदार्थोको देखके उसके यथार्थ भेद न जए्नकर श्रमिक अज्ञानी 


१२२ | संयुक्त निर्णयसारादि षट ग्रन्थः । [_ निर्णु यसार--- 





मनुष्योंने चराचर रष्टिको पैदा करनेवाला कोई एक ब्रह्म, ईश्वरादि 
दूसरा जगत्‌ कर्ता अनुमान करके मानते भये कि--उसी सर्वशक्तिमान्‌ 
परमात्माने अपनी इच्छा मात्रसे कभी यह जगत्‌कों बनाया होगा । 
अब उसीकी प्राप्ति होवे, तभी संसारके दुःख बन्धनादि छूटेगा, 
इत्यादि प्रकारसे अनुमान करके उसको निम्चय किये हैं। इसी- 
वास्ते पीछेसे उसी कर्ता परमात्मादिकी प्राप्ति होनेके लिये नाना 
प्रकारसे विधिपूर्वक अनेकों कर्मकाण्डकी साधना करने लगे । यज़न, 
याजन, अध्ययन, अध्यापन, दान, प्रतित्रह, ये घट कर्मोका नियम 
बन्धान किये, कोई दूसरा कर्ताका अनुमान पक्का हुआ, उसीसे 
नाना विधि-विधानसे कम शुभाशुभ करनेमें प्रवृत्त हुये। ऐसे ही 
नाना तरहके कर्म साधना किये और कर ही रहे हैं ॥ १६४ ॥ « 


३, मन्त्र-तन्त्र ओ देवी-देवा। बहुत प्रकार करहिं सो सेवा ||१६५ 

टीकाः--सहुरः कहते हैंः---और तेँतीस कोटि देवता और उनकी 
अर्धागिनी उतने ही देवियों कब्पना करके उन्हें इश्ट-देंवता वा 
इप्ट देवियाँ मानकर उन्हें प्रशन्न करके मनचाही फल सिद्धि 
आदि पानेकी आशासे कोई तो तेंतीस करोड़ मन्त्रोका जाप, 
गायत्री पुरश्वरण करनेमें लगे हैं। कोई सप्त महावीज मन्तच--और “हर, . 
हीं, क्री च॑ चामुएडाय फट स्वाहा”, इत्यादि जपने-जपानमे लगे हैं। 
और कोई तांत्रिक बनके तनन्‍्त्र साधनोंमे लगे हैं | उन्होंने विष्णुयामल 
तन्‍्त्र, शिवयामल तनन्‍्त, महाकाली तत्म, भैरव तत्म, नवयागिनी 
तन्ब, वेताल तच्य, इत्यादि तन्च शाखत्र भी बनाये हैं। उसी प्रमाणसे 
तामसी सब तांत्रिक लोग' चलतें-चलाते हैं। मत्न जपके तब्पोके 
कपट 'चाल फैलाके देवी, भगवती, नवदुर्गा, अष्टमात्रिका, त्रिशाक्ति, 
आदिककी तथा गणेश, कुमार, महादेव, विष्णु, इन्द्र, सूर्यादि 
देवताओंकी मानन्दी करके वहुत प्रकारसे सो उन्हींकी सेवा, 
चूज्ा, अचे ना, बन्दना, आराधना इत्यादि करनेमें अपने छगके और 
दूसरोको भी उसीमे ऊगा रहे हैं। वे यही सब कम करते हैं. ॥ १६० ॥ 


ग्रन्थ/ १ ] पार सिद्धान्त दर्शिनों श्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित। [ १५३ 





४, तीथ व्रत अरु मूतिं अचारा। उपासना काण्डको बहु विस्तारा।१६६ 


टीका+--सहु कहते हैं:--और काशी/ प्रयाग, मथुरा, हरिद्वारा- 
दिमें जाके गंगा, यम्नुना, सरस्वतीकी भिन्न-भिन्न स्नान एवं जिवेणी: 
स्नान करते हैं। ओर चार धाम सहित अरसठ तीथ्थोंका स्नान, 
परिक्रमा, मार्चन, आचमनादि करके तीर्थयात्री होते हैं। फिर 
एकादशी, प्रदोष, व्यतिपात, रामनवमी, क्ृष्णाश्टमी, शिवरात्रि, 
अमावास्या, पू्णिमादिके अनेकों बत रखते हैं । और चान्द्रायणादि' 
कठोर बत भी करते-कराते हैं। ओर अश्वप्रतिमादिके बहुविधि 
जड़मूर्ति बनवाय, बड़े-बड़े मन्द्रिमें स्थापित करके महिमा बढ़ाय,. 
जड़मूतिकी पूजा करनेमें गे, ओर रूगाय रहे हैं । “मूखस्यप्रतिमापूजा”' 
हो रहो है। “'मूर्तिपूज धमाधमा”--मूर्ति पूजा करना महा अधम 
कमे है, यह जानते नहीं। तथा आचार > नित्य स्नान, सनन्‍्ध्या 
बन्दनादि करना। अछूतोंका स्पर्श न करना, स्वयंपाकी होना,. 
वा ब्राह्मणादिका ही भोजन बनाया खाना, अन्यका नहीं, इत्यादि" 
आचार-विचारका पालन करना। और साकार-निराकार मूर्ति 
मानके ओर उसीका ध्यान धारण करना। समुण--निर्मुण डपासना 
. नवधा भक्तिको विधिपूर्वक करना, इत्यादि प्रकारसे कर्मकाण्डके 
पश्चात्‌ उपासना काण्डका विस्तार वहुत प्रकारसे किये ओर कर 
' ही रहे हैं। यह सब परोक्ष अज्ञानमें रंगे हुये लोगोंका कर्तव्य है, 
सो जानो ॥ १६८ ॥ 


४ छो शाखन विधि बहुविधि जाने। वेद प्रमाण कम मन माने १६७. 
टोकाः--सहुरू कहते हैंः--ओर ऐसे छोग चेद, शास्मोंकों पढ़- 
गुनके चेदपाठी, शास्त्री, आदि होते हैं। तहाँ वे घट शास्त्रोके विधि- 
विधानको वहुत प्रकारसे जानते हैं। वेद प्रमाणके अनुसार कम 
करनेमें ही उनका मन राजी रहता है। अर्थात्‌ मोमांसा, वेशेपिक, 
न्याय, पातश्चकल, सांख्य और वेदान्त ये पद शास्म्रेकि सिद्धान्त 


१५४ संयुक्त निशयसारादि घट ग्रन्थः । [ निर्शयस[र-- 





और विधि-विधानको बहुत प्रकारसे अच्छी तरह जानते-जनाते हैं । 
और वेद प्रमाणसे विहित कर्म नित्यकर्मः--स्नान, सन्ध्या, पूजा, 
'पाठ, होम| नेमिक्तिक कमें:--भ्राउ, शतबन्ध, विवाह, 4 प्रेत-कर्मे, 
जन्मोत्सव इत्यादि । कास्य कमे 5 अनुष्ठान, पुस्थ्चधरण, मनोती, यज्ञ, 
'यागादि । निषिद्ध कर्मः-- चोरी, हिसा, व्यभिचार सखधमैत्याग, पापा- 
चरण इत्यादि । प्रायश्चित कमें:--उपचास, चान्द्रायण, दण्ड्सहन, 
'गलतीपर पछताके प्रतीक्षा करके कष्ट सहन करना, इत्यादि पश्च 
कमे, पश्च महायश्, बलि-वेश्वदेवादि करमकाएण्डकों ही मनमें बड़ा 
अच्छा मानके जीवनपर्यन्त करते रहते हैं। कमेमें ही निपुण 
रहते हैं ॥ १६७ ॥ 


< जाति-पाँतिको जो व्यवहारा। करहिं मली विधि बृद्धाचारा || १६८॥ 


टीकाः--सद्गुरु कहते हें:--और ब्राह्मण, क्षत्रिय, चेश्य तथा 
शूद इन चार वर्गों छत्तीस जाति मानके उसके पाति > पंक्ति 
नियम, लाइन, मर्यादा, जेसे ठहरा रखे है, उसीके मुताबिक जो कुछ 
'व्यवहारका कमे करनेको होता है, सो भरी प्रकारसे पालन करते 
'है। ओर वृद्धाचार ८ प्राचीन कालसे चला आया हआ, रीति-रिवाज, 
'आयार-विचार, कुल मर्यादा, बुद्ध पुरुषोका चलाया हुआ, प्रतिपादन 
'किया हुआ आचरणको अच्छी तरहसे ' करते जाते हं। कुल 
'परम्पराको कायम रखके चलाते जाते हैं. ॥ १६८ ॥ 


७, कुलाचारमें निपुण गोसाँई। मानहिं अपनी मान बड़ाई ।१६६॥ 
.. टीका+--सहुरु कहते हें:--ओर ज्ञाति, कुछ, गोंत्र, मत, पन्थोंके 
अभिमानी लोग कुछके समस्त आचार पाछन करनेमें निषुण या 
'प्रवीण होते हैं। गाय-गोरू आदि पालन करके गोशाला स्थापन 
कर उनके अधिपति होते हैं । ओर गोखसाई, भक्ताई, चैरागी आदि 
'पन्थोंको भी उन्होंने चला रखा है । और अपने वर्ण आश्रमादि तथा 
पद्वियोकी म्रान-बड़ाई, महिमाकों खूब विशेष महत्त्व करके मानते 


ग्रन्‍्थः १ | पारख सिद्धान्त दर्शिनों श्रम विध्यंशिनी सरल टोका सहित । [ १२० 





हैं वा मनाते हैं। अथवा वेदादिके प्रमाणसे ईश्वर, बह्म, देवतादि 
मानके उनके महात्म्यको खूब ही बढ़ा-चढ़ाके मानते हैं। अन्ध-- 
विश्वासी होते हैं ॥ १६० ॥ 
८, वेद पुराण कहानी सुनहों। सो सब मनमें बहुविधि गनहीं | १७० 
टीकाः--सहुरूु कहते हः:--ओर वेद-शास्म्रोंके, स्मृतियोके उपदेश 
शुरूवा छोगांसे सुनते हैं। तथा अठारह पुराण--ब्रह्म, विष्ण, शिव, . 
मार्कण्डेय, नारद, भविष्य, स्कन्‍दः पुराणादि, भागवत्‌, गीता,. 
बाल्मीकीय रामायण, देवी भागवत इत्यादि वेद्से पुराण तक अनेकों - 
अन्थोंकी कहानी ८ कथा, इंतिहास, जीवनी, घटना, आदिके परसंगोंको 
पण्डितोंसे कहवायके प्रेमसे झुनते हैं। ओर शुरूुवा छोग भी वही, 
सब बात खुनाते जाते हैं। सोई सब पूर्ववृत्त रोचक, भयानकादि: 
चाणियांकी बहुत प्रकारसे दृढ़ प्रतीति करके मनमें नाना तरहसे' 
शुनते, सनन करते, निश्चय करते जाते हैं। उसीसे हो अपना हित-- 
कल्याण मानते हैं। कोई तो सप्ताह भर भागवतादिकरे कथा सुननेसे 
मुक्ति भी मान बेठे हैं। बिना विचार धोखामें ही पड़े हैं। चंही- 
कहानी सुनके उसे गुनके हित समझ रहे हैं, बिना पारख ॥ १७० ॥ 
६, वर्ण आश्रमके कम अपारा। सो सब जानि करे निर्धारा ॥१७१। 
टीकाः--सहुरु श्रीप्रणसाहेब कहते हैंः--हे शिष्य ! यह सब 
परोक्ष अज्ञानका ही प्रकरण में तुम्हें बता रहा हूँ, सो ध्यान रखना।. 
इसमें चार चर्ण ओर चार आश्रमोके अनेकों ठहराये हुये कर्म हैं,. 
सो सवको अच्छी तरहसे जान करके नियमपूर्वेक मिश्वय करके 
पालन करते हैं। अर्थात्‌ यज्ञन-यजनादि षद कर्मोका पूर्ण अधिकार ' 
ब्राह्मणोका माने है। शुरू-पुरोहित, कथावाचक, व्यासादि होनेको 
भी ब्राह्मणके अधिकारमें रखे हो। फिर क्षत्रियोको तीन कर्मोकाः, 
अधिकार गाज्यशासनादिम रखे है । बैश्योकों भी तीन कम करते 
हमें क्रि, बाणिस्यादिमे लगाए हे ध्शेर शुहोर्काी सील चर्णोका स्देया, 
करना ही को & ॥ चअाग बणे सिह ए पर्णल:-- 


५ 


है 


गा 
हट | ही हु! बे 


5 बडी 


] संयुक्त निर्णयसारादि पट ग्न्‍्थः । [ निर्णयसार-- 
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'इलोकः--बाह्मण क्षत्रिय विशां शूद्वाणां च पर॑ तप। कर्माणि प्रविभक्तानि स्वभाव 
प्रभवैर्ग गैः ।| ४१ ॥ शमो दमस्तपः शौच ब्वान्तिराजवमेंब च। श्ञानं विशान- 
मास्तिक्य ब्रह्मकर्मस्वमभावजम्‌ ॥ ४२ | शौर्य तेजो धतिदाह्रय थुद्धे चाप्य- 
'पलायगम । दान मीश्वर भावश्व क्षात्रं कर्म स्वभावजम ॥ ४३ ॥ कृषि गोरस्य 
प्वाशिज्पं वैश्य कम स्वभावजम्‌ | परिचर्यात्मक॑ कर्म शूदस्थापि स्वभावजम्‌ ॥४४॥ 
॥ भगवद्‌ गोता अ० १८ ॥| 

अर्थ:--हे परंतप ! ब्राह्मण, क्षत्रिय और वैद्योंक्रे तथा शुद्दोर्के 

भी कर्म, खभावसे उत्पन्न हुये गु्णोकरके विभक्त किये गये हैं। अर्थात्‌ 
पूर्वक्ृमत कर्मोके संस्काररूप खभावसे उत्पन्न हुये ग्रणोंके अनुसार 
विभक्त किये गये हैं ॥ ४१ ॥ उनमें अन्तःकरणका निमश्नह, इन्द्रियोंका 
दमन, बाहर-भीतरकी शुद्धि, चर्मके लिये कष्ट सहन करना और 
क्षमाभाव एवं मन, इन्द्रियां ओर शरीरकी सरलता, आस्तिक बुद्धि, 
शासत्र-विषय ज्ञान ओर परमात्मतत्वका अनुभव भी ये तो बाह्मणके 
स्वाभाविक कर्म हैं ॥४२॥ ओर शूर-चोरता, तेज, थैय, चतुरता 
ओर युद्धमें भी न भागनेका खभाव एवं दान और खामीभाव 
अर्थात्‌ निःखार्थभावले सवका हिल सोचकर, शाख्राज्ञानुसार 
शासमद्वारा, प्रेमके सहित पुत्र तुल्य प्रजाकों पालन' करनेका भाव 
ये सब क्षत्रियके खाभाविक कर्म हैं ॥ ४३॥ तथा खेती, गापालन, 
ओर क्रय-विक्रयरूप सत्य व्यवहार, ये वेश्यके खाभाविक कमे हैं 
ओर सब वर्णोकी सेवा करना, यह शाुद्रका भी खाभाविक कमे 
है॥ ४४॥ इत्यादि प्रकारसे गीता आदि शास्म्रोंमें चर्णन किये हैं, 
सो जानिये॥ ओर ब्ह्मचारियोंने शुरुकुलमें रहके चारों चेद 
पढ़ना, फिर समावर्तत' करके त्रिवाह कर ग्रहस्थ होना, तो कुछ 
धमंको पालन करना, पपञ्चयञ्ञ, तर्पण, भ्राद्वादि किया करना । पोछे 
पुत्रको घर-बार सॉपकर वानप्रस्थ होना, ओर जंगछरमें निवासकर 
तपस्या करना तथा बादमें संब्यासी हो परमात्मामं मन लगाये 
रहना, इत्यादि वर्णाश्रमोंके नाना कर्म अपार कोई एक ई2बर कर्ता 





ग्रन्थ: १ ] पारख तिद्धान्त दशिनी प्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित । [| १२५७ 


मानके सो सबको सच्चा हितकारी जानके किये और करते-करातें 
हैं । वही सब निर्णयको निश्चय कर गये हैं ॥ १७१ ॥ 


१०, विधि निषेधमा बहुविधि राचे | क्रिया कम सब मानत साँचे || १७२ 


टीकाः--खहुरु कहते हेः--ओर ऐसे अ्रमिक कर्मी, उपासक 
लोग, शुरूुवा लोगोने वेद-शास्रादिमे जो विधि-निषेधकी वाक्य 
कथन ' किये है, जेसे कि--अमुक-अमुक धर्म कर्म करना, जप, तप, 
बत, दान, पुर्यादि करना कहे हैं, इसे विधि कहते हैं। इसके 
विपरीत कोई कम नहीं करना, सबने खधर्म पालन करना, पर- 
घर्ममें कमी नहीं जाना । तहाँ कहा भी हेः--“श्रेयान्स्वधर्मों विगुणः 
परधमॉस्वनुष्ठितात्‌ । स्वधर्म निधन श्रेयः परमधघर्मों मयावहः ||” गी० ३॥३१५॥-- 
अर्थात्‌ अच्छी प्रकार आचरण किये हइये दूसरेके धर्मसे शुणरहित 
भी अपना धर्म अति उत्तम हैं। अपने घमेमे मरना भी कल्याण- : 
कारक है ओर दूसरेका धर्म भयको देनेवाला हे ॥ इस प्रकार मना 
किया हुआ मार्गको निषेध कहे हैं। इन दोनोंमे बहुत प्रकारसे रत, 
प्रफुछित होके प्रशन्नतापूर्वक ऊुगते-लगाते हैं । समस्त क्रिया, कर्मोको 
सच्चा समझके मानते जाते हैं। वही क्रिया-कर्म नित्य-प्रति करते 
ज्ञाते हैं॥ यानी वाह्य कर्मेकाण्डके क्रिया, कर्मादिकों ही सच्चा 
सुखदाई जानके या ऐसा मानकर नाना तरहले विधि-निषेधादि 

मार्गों ही सदा रूगे रहते है. ॥ १७२ ॥ 

११ गऊ ब्राह्मणका पूजन करहीं। नीति जानि जगकी आचरहों ॥ १७३ 

टठीकाः--सहुरु कहते हैं।--और वे छोग गायको गोमाता कंहके 
डसे कामधेजु-गी, पृथ्वीकी चेतनखरूप समझते हैं, कोई ढक्ष्मी 
मानके भी पूजा करते हैं। गो-प्रास निकाला हुआ भ्रोजन चढ़ाके 
खिलाते हैं। गायके पूँछकी पूजा होती है, मुखकी नहं(। और 
ब्राद्मणोंकों त्रह्माका सन्‍्तान समझके -भूदेव, महिझुर, ब्रह्मदेव, 
इत्यादि विशेषणोंसे सम्मानित करके शुरु, कुलगुरु, दीक्षाशुरू 


१२८ ] संयुक्त निर्शयसारादि पद ग्रन्थः । [ निर्शयसार--- 





विद्याशुरु, पुरोहित, उपाध्याय, आचाय॑, अश्निद्ोत्रि, जिवेदी, चतुरेदी 
दीक्षित, याशिक, पौराणिक दृत्यादि प्रकारसते सम्बोधित करके उन्हे 

. मान-पान, अधे, पाद्य, दान, दक्षिणा देके समय-समयपर ब्राह्मणोक्री 
पूजा करते हैं। उनके चचनोंको प्रमाणिक मानते है। “ब्रह्मवाकर्य॑ 
जनादन”--अर्थात्‌ ब्राह्मणॉका वचन साक्षात्‌ सारायणके उपदेश 
समान है। ऐसे उनके महिमा किये है । ओर कहा हैं।--नमी ब्रह्मस्य- 
देवाय गोब्राह्मणहिताय च । जगद्धिताय कृष्णाय गोंविन्दाय नमोनमः ||? 
अर्थात्‌ गो और ब्राह्मणोंके हित करनेवाले ब्रह्मदेव और जगतके हित- 
कारी श्रीकृष्ण-गोविन्दकी नमस्कार-नमस्कार हैं ॥ इस तरह गाय 
और ब्राह्मणोंकों श्रेष्ठ समझके पर्च-पर्चमें उन्हींकी पूजा करते रहते हैं । 
ओर शास्त्र मीति, चाणक्य नीति, विदुर नीति, छोक नीति आदिको 
भलीभँ।ति जान करके जगतकी व्यवहारमें संसारी छोग सोलह 
कर्मोका आचरण धर्म जानके किया करते हैं। यानी लोक-बेदकी 
नीति जानके वेसे ही आचरण पालन करते हैं. ॥ १७३ ॥ 


१२ यह अन्नान परोक्ष बखाना। ओरों कमें करत विधि नाना ॥ १७७ 


टीकाः--सहुरु कहते हें: हे शिष्य ! यह परोक्ष अज्ञानका 
लक्षण, चाल, बर्तावका नमूना थोड़ा-बहुत' वर्णन कर दिया हूँ ।- 
इसमें वे छोग और भी नाना प्रकारके कर्मौको विधिपूर्वक करने ही 
रहते है । वह सब कहातक कहूँ |! इतनेमेसे तुम समझ जाओे कि--- 
परोक्ष अज्ञान केसा होता है? तहाँ गुरुसे सुनके बेद-शास्रादि 
पढ़के ही यह समझ-बोध उन्हें बाहर दुूसरेके द्वारा होता है। 
परन्तु वहा सत्खरूप पारखका ज्ञान कुछ भी रहता नहीं, इसलिये 
इसे परोक्ष अज्ञानमें कहा गया है'। ऐसा जान को ॥ १७४ 


१३ कमहुमें हे दोय प्रकार | समान विशेष कहत निर्धारा ||१७५॥ 


टीकाः--सहुरु श्रीपूरणसाहेव कहते हैंः--हे शिप्य ! फ्गोक्ष 
अश्वानके कमेमे भी दो प्रकारके विभेद या भिन्न-भिन्न दो खण्ड हैं । 


ग्रन्थः १ | पारख सिद्धान्त दर्शिनी भ्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित । [ १२५५ 














सामान्य और विशेषरूपसे दो तरहके कम कहके निम्धित किये हैं। , 
सो गुरुवा लोगोंका ठहराया हुआ दोनों कर्मोंका भेद अब यहाँपर 
में तुम्हें निणंय करके कह देता हूँ! सो भी चित्त लगायके खुनते 
जाओ ! प्रथम विशेष कमका रुक्षण बतलायके फिर सामान्य 
कमेका भेद कहूँगा ॥ १७० ॥ 
१४ योग ध्यान समाधि लगाई। ऋशि-सिद्धि करामात मनाई || ! ७६ 

टीकाः--सहुरु कहते हें:--योगी छोग योगाभ्यास करते हैं। 
तहा नेति, धोति, वस्ती, कपालो, कुल, चाटक, ये ही षद 
क्रियाओंकी पहिले साधते है | फिर यम, नियम, आसन, प्राणायाम, 
प्रत्याहार, धारणा, ध्यान ओर समाधि ये अश्इ्भको पूर्ण रूपसे 
अभ्यास करते हैं। कोई षदचक्र भेदन करके, रूम्बिका योग सिद्ध 
करते हैं। कोई रूय, तारक, अमनस्क, सांख्य, लस्बिका, राज, 
कुण्डलिनी ओर हठ ये अष्ट योगोंकी साधनाएँ करते हैं। सब 
प्रकारसे चित्त-वृत्तिको एकाप्रकर रूप-अरूपका ध्यान करते-करते 
अन्तमे शून्य समाधि लगाके गाफिल हो रहते हैं। ऐसे ही बहुत 
दिनतक योग साधनाये करते-करते उसका फल ऋद्धि, सिद्धि, 
करामात करनेकी शक्ति ग्राप्त होवेगी, यही इच्छा रखके कव्पित 
.ईश्वरादिसे उसीको पानेको मनाते वा मनोती करते रहते हैं। 
ऋद्धि - थोड़ा भी पदार्थ हो, चाहे जितना खर्च करो, तो भी 
खतम होवे नहीं, अखण्ड भण्डार भरपूर हो रहे, ऐसा माने हैं । 
अथवा नवनिद्धि कहे हैंः--महापद्म, पद्म, शाह्कल, मकर, कच्छप, 
मुकुन्द, कुन्द, नील और खर्च, पेसा गिनतीके नाभ कहे हैं।. और 
अग्न सिद्धिः “ अणिमा, भहिमा, गिरिमा, लरघिमा, प्राप्ति, प्राकाम्य, 
ईंशित्व तथा चशित्त्व, ये नाम गिनाये हैं। करामात ८इन्द्रजाल, 
बाजीगरी तमाशाकों कहते हैं। वही सब भूठी चमत्कार करके 
लोगोंको ठगनेकी शक्ति, चतुराई बढ़ाना चाहते हैं। उसीके लिये 
दिन-रात मनाते हुये कष्टकर साधनोंमे लगे रहते हैं ॥ १७६ ॥ 

सं० नि० पद० ९--- 
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१७, घन अरु धान्य लक्ष्मीके काजा। मच्य-त््य साधत महाराजा ॥१5७॥ 
टीकाः--सहुरू कहते हैं।--ओर कोई भक्त, वेरागी, डदाखी, 
बनवासी इत्यादि खाथु, वावा, महाराज, वनके भो चे लोग 
छोक-परलोकके विषयादि खुख प्ाप्तिके लिये ही नाना साथनोंमें 
लगे-लगा रहे हैं। उसके फल, धन, सम्पत्ति, सोना, चांदी, होरा, 
छाल, पन्नादि, जवाहरात, मणि, माणिक्य, चिन्तामणि, कल्पतर, 
कामधेनु, पारस और मस्त सज्जीवनी चूटी इत्यादि पाना चाहते है । 
कोई धनके साथ-साथ धान्य ८ अनाज सब प्रकारके अन्न आर 
लक्ष्मी समान सुन्दर ख्री पानेके लिये, मनोकामना पूर्ण हो, जिस 
काममें लगे, सो सफल हो। राजा, महाराजा, सम्राट या चक्रवनों 
हो जायें, इत्यादि इहलोककी आशा-तृष्णादि बढ़ाते हैं, तो काई 
इन्द्रासनादि पानेकी चाह, कव्पना बढ़ायके सप्तकोटि महा मन्त्रोंका 
जाप, मुख्य सप्त बीज म्योका जाप करते हैं | संख्या जापक--फकस 
सो, एक सो आठ, पाँच सो, हजार, दश हजार, लाखों, करोड़ोतक 
बढ़ाते ले जाते हैं। और कोई मत्र जापके साथ साथ तच्य साथना 
करना, मुद्रा लगाना, विधिपूर्वक षोडश्गेपचारसे लाब्थिक रीतिसखे 
पूजा करना, इत्यादि बहुविधिसे नाता साथना करते-कराने 
रहते हैं ॥ १७७ ॥ 

१६, यन्त्र लिखे ओ पूजा करई | ख्री पुत्रादिक वासना घरई ॥|१७८॥ 
टीकाः--सहुरु कहते हैंः-- और स्वस्तिक यन्च, सिद्धि- 
दात्रियन्च, त्रिकोण, षटकोण, अप्टकोण, दशकोण, सोकोण, सहस्त- 
कोण, इत्यादि प्रकारके चक्र, षटचक्र आदि यन्त्र लिखके माने हैं । 
सो यन्त्र कोई भोजपत्रमें चन्दनसे लिखते हैं। कोई ताड़पत्रमें, 
कागजमे, कपड़ोंमे, स्थाही, गोरोचन आदिसे लिखके यन्त्र बनाते हैं | 
'कोई तामा आदि धातुपात्रमे छोटी थालीमे यन्‍्चके आकार कारीगरोंसे 
खुदवाय लेते हैं। डसी लिखित यन्जोंकी पूजा नाता भावनासे करते 
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हैं। कोई तो भग या योनिके यन्त्र, लिक् यन्त्र और मैथुन यन्त्रतक 
बनायके वाममार्गी छोग पूजा करते हैं। उसीकी नकल शिवलिह्ग 
स्थापनामें दिखाये हैं। उसमें लिज् तो खड़ा रखते ही हैं, नीचेकी 
जलूहरी भगस्थानापन्न यन्त्र हुआ, दोनोंका सम्बन्ध मेथुनका नमूना 
ही दर्शाये हैं। अविचारी मूर्ख लोग उसीको बड़े महादेवका दर्शन 
मानके पूजा कर रहे हैं। ओर अण्डाकार शालिआरम सोई अण्ड यन्त्र 
है। उसे विष्णु मानके पूजा करा रहे हैं। संसारमें जिस असली 
आकारको लरज़ासे गुप्त करके वरस्थादिसे ढाकके छिपाये रखते हैं- 
उसोकी नकल बनायके बाहर पूजा कर करा रहे हैं। ओर कोई 
वाममार्गी लोग तो भेरवी चक्र करके प्रत्यक्ष ही स्ली-पुरुषोंके भग, 
लिज्ञको भी यन्त्र समझकर सब कोई मिलके उसीकी ही पूजा करते 
हैं । फिर मांस, मद्रिदि खा-पोकरके उन्मत्त महापशु हो बन जाते. 
हैं। इस प्रकोरसे मूढ़ लोग अनेकों यन्त्र लिखके पूजा करते हैं । 
ओर उसके फलमें ख्रो, पुत्र, धन, राज-काज आदि मिलनेकी मनो- 
कामना पूर्ण होनेकी, ऐसे नाना प्रकारको वासना मनमें धारण किये 
रहते हैं। वे दुर्वासनामे बन्धे रहते हैं ॥ १७८ ॥ न्‍ 
१७, देवी देवताको ओराधे | श्राप अनुग्रह साधन साथे ॥१७६॥ 
टीकाः--सहुरु कहते हेंः---फिर आकाशकी देवी, पातालकी देवी, 
खर्ग ओर मझृत्यु लोककी देवी, सप्त मातकाः--ब्राह्मी, माहेश्वरी, 
कौमारी, वेष्णवी, वाराही, इन्द्राणी, चशस्ुण्डा इन्हें माने हैं। ओर 
कमला, तारा, धूमा, छिन्नमस्ता, कालो, गोरी, शीतछा इत्यादि 
नव-दुर्गा माने हैं। फिर अश्भुजी, सोलह भुज्ो भगवती, ६४ 
योगिनो, इत्यादि देवियोंकी ओर तैँतीस करोड़ देवतोंकी कल्पना 
करके उनकी आराधना नाना तरहसे पूजा, उपासनादि' भावना 
कर-करा रहे हैं | कोई तामसी लोग भूत गण, प्रेत गण, बीर-वैताल, 
मरी मशान जगाते, कूठी भावना करते--घूजते फिरते हैं । यह सब 
साधना करके उसका फल यह चाहते हैं. कि--कांया सिद्धि तर पर- 
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काया प्रवेश करनेकी शक्ति, वाचासिद्धि न कहा हुआ बात पूर्ण 
होनेकी शक्ति, मनसासिद्धि > मनसे संकल्प किया हुआ बात सफल 
होना इत्यादि महाशक्ति पानेकी इच्छा करते हैं। जिससे किसीको 
शाप देनेपरए लूग जाय, उसका सत्यानाश हो जाय, लोग वामें होवें, 
फिर किसीसे प्रसन्न होके उसे अन्नुग्मह ८ कृपा करके शुभ भाशीर्वाद, 
वरदान देनेपर भी सो पूरा हो जाय। स्री, पुत्र, धन, सम्पत्ति, 
राज्यादि सब कुछ देनेकी शक्ति सामथ्य होवे, अर्थात्‌ मनोकामना 
पूर्ण करनेकी अभिलाषासे कर्म-कुकम करके भली-बुरी भ्ूठी साधनाएँ 
साधनेमें लगे हैं. ॥ १७९५ ॥ 


१८. काया-कल्प करे मन लाई | जगमें चाहत बहुत बड़ाई।॥|१८०॥ 


टीकाः--सहुरू कहते हैं:--और धोखेमे मन लगायके कि--- 
कभी मरे नहीं, सदा तन्दुरुस्त जवान होके जोते रहें, सुख भोगते 
रहें, ऐसी इच्छासे कोई योगी लोग खूब मन लगायके सावधानीसे 
कायाकल्प करते है । तहाँ वे लोग कहीं गफा, कन्द्रामं अथवा कहीं 
गांव-शहर घरके कोठरीमें ही, जिसमे प्रकाश तथा हवा विशेष न 
ज्ञाता हो, वेसे जगह चुनके भीतर बैठ जाते हैं। सिरे दूधका आहार 
रखते हैं, वनोषधि, जड़ी, बृटी आदिकी नित्य सेवन, लेपन, पान, 
करते हैं । साथमे योगाभ्यास प्राणायामादि भी किया करते हैं । 
विशेषतः ओषधि ही खापीके नियम पूर्वक पत्थ्य, परहेजमे लगे 
रहते हैं। फिर उसके अवधि एक महीना या दो-तीन महीना जैसा 
निश्चित करते हैं, सो पूरा होनेतक सापके केचुलीके नाईं पुरानों 
चमडी उखड़ जाती है, बाल सफेदसे बदलके काला होते हैं, दाँत भी 
नया आ जाते हैं। सब इन्द्रियोम नवीन स्फूर्ति होके तरुणबत्‌ ब्रद्ध भी 
शक्ति सम्पन्न हो जाता है, ऐसा कहे हैं। उसीके लिये कोई-कोई मन 
'छूगायके कायाकल्प करते हैँ। संसारम वे बहुत ही मान-बड़ाई पाना 
आरहते हैं । उसके लिये बहुत-बहुत कष्ट क्लेश भी भोगते हैं। परन्तु 
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के 


कितना भी कायाकव्प करो, नाशवान शरीर तो एक दिन अवश्य ही 
छूट जञायगा, यह तो समझते ही नहीं ॥ १८० ॥ 
१६, स्वगांदिककी इच्छा माने । करहिं तपस्या औ अस्नाने ॥१८१॥ 
टीकाः--सहुरु कहते हैं:--ओर कोई ऊपर आकाशरमम भूलोकादि 
सात खर्ग, वैकुरठ, सत्यकोकादिकी कव्पना करके उन्हें सत्य मानकर 
वहांकी इच्छा करते हैं। अस्तृतपान, पुष्प शौय्या, अप्सराओसे भोग- 
बविलास इत्यादि खर्गीय खुख पाना चाहतें हैं। उसके लिये नित्य 
गड़ास्नान, सन्ध्या, पूजा, पाठ, होम, हवनादि करते हैं। कोई कठो- 
रतासे तीव तपश्चर्या करते हैं। तहाँ ठण्डोमें रातभर नदी आदिके 
जलमें ड्बना या सोते रहना। वर्षामे बिना छप्पर मेदानमें बेठे 
रहना । गर्मीमें दोपहरकों घाममें बैठके चोरासी चुनी या पश्चाप्नि 
तापना । निराहार, दूवाहार, फलाहार करना; टठाढ़ेश्वरी, द्गम्बर, 
मोनी, इत्यादि होना । इस तरह तपस्या और स्नान आदि नाना कर्म 
मागमें साधना कर रहे हैं या करते हैं ॥१८१ ॥ 


२०, यह ग्रकार कर्म विधि नाना। विशेषादि कर्म सो जाना॥।१८२॥ 

टीका+--सहुरु कहते हें:--हे शिष्य ! इस प्रकार कर्मी, उपासक, 

' योगी छोगाने नाना विधिसे कम, उपासना, योगका विस्तार किये 
हैं। उसमें नाना तरहके कर्मादिके साधना करते-कराते रहते हैं। 
अनेकों प्रकारसे कमके विधान किये हैं। सो परोक्ष अज्ञानमे विशेषादि- 
करण कमे है, अर्थात्‌ यही इसमें विशेष कर्मका स्थान कहलाता है, 
ऐसा जानना चाहिये। विशेष कमोके साधनोंमे ज्यादा ही कष्ट-कलेश 
भी खसहते हैं। इसलिये सो विशेषादि कम जनाया गया है, ऐसा 
समझो ॥ १८२ ॥ 

२१, अब समान कम बतलाऊं। एक-एक सब कहि समुझाऊ।। १८३॥ 
टीकाः--सहुरु श्रीपूरणसाहेब कहते हैंः--हे शिष्य! परोक्ष 
अज्ञानमें होनेवाला विशेष कम तो पहले तुम्हे खुना ही चुका हूं | अब 
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सामान्य कम प्ररोक्ष अज्ञानका जो है, सो वतलाता हैँ ! उसके अज्ज 
यह भी सव एक-एक. वर्णन करके कहके तुम्हे भलीभाति 
समझा देता हूँ ! चित्त एकाग्र करके सावधानोसे सुनो, ओर विचार 
करते ज्ञाओ ॥ १८३ ॥ 
२२, कर्ता निमित्त कम जो करहीं। मुक्ति वासना चित्तमें घरहीं।। १८४)। 
टीकाः--सहुरु कहते हैं।--भक्त छोग जो कुछ भी कमे करते हैं: 
सो कल्पनासे अपने सहित सारा जगत्‌ चराचरका कर्ता विश्वपति कोई 
एक परमेश्वर-परमात्माकोी मानकर उसके प्रासिके निमित्त ही उपासना 
मार्गके साधनोंका कर्म सर्वदा किया करते हैं। और वेद प्रमाणसे 
सालोक्, सामीप्य, सारूप्य ओर सायुज्य ये चार मुक्ति मान करके 
उन्हीं मुक्तिमें पहुँचनेकी शुभ वासना सदाकाल चित्तमें घारण किये 
रहते हैं । कब हमारी मुक्ति होवे ? कब जगत्‌ बन्धनोंसे छूटे ? यही 
कसना मनमें धरके चिन्तवन किये रहते हैं । मुक्तिक्रे लिये इईश्वरके 
आशा-भरोशा लगाये रहते हैं| ईश्वर कर्तासे मिलनेके लिये ही नाना 
उपायसे नाना कर्म करते रहते हैं ॥ १८४ ॥ 
२३ यरुक्ति हेतु बड़े अनुरागी | कम सुकम करे कोइ भागी ॥|१८५॥ 
टोका+--सहुरु कहते हैं:--और वे साधक लोग मुक्ति प्राप्तिके . 
लिये ही बड़े अज्चुरागी. स्नेही, प्रेमी, लोलीन, उत्साही, होते हैं 
नित्य, नैमित्तिक कर्ममे शुद्ध शुभ कर्म, पुण्य कर्म ही करते हैं.। कोई 
कोई तो उसका चिन्तवन करते-करते बड़े उदास विरक्त होकर घर- 
द्वार, राज-पाट, ठाट, गांव, शहर, बस्तीको छोड़-छाड़के भागके 
जज्ललमें चले जाते हैं। उनके समाजमें वे ऐसे लोग बड़े भाग्यशाली 
कहलाते है। श्रद्धा-मक्ति विश्वास पूर्वक शुभ कर्मादि साधना करते 
हुये मुक्तिकी आशा बड़ा प्रेम लगाये रहते हैं। ऐसे छोग' कोई-कोई 
ही होते हैं ॥ १८५॥ 
२४ इह अमुत्र फल भोग विरागा। शमदमादि साधनमें जागा।। १८६) 
.  छीका/-सहुरु कहते हैः:--ओऔर कोई मुमुश्षु जन बड़े बैराग्यथान 





ग्रन्थ: १ | पारख सिद्धान्त दर्शिनो श्रम विध्यंशिनी सरल टीका सहित । [ १३५ 





होते हैं। वे इह > इस लछोकके पश्चविषयादिकी सुख भोग, स्त्री, पुञ्न, 
धन, घर, राज्य, साप्नाज्य इत्यादिकोंकी भोग इच्छाओंका परित्याग करके 
और अमुत्र 5 परलोक, सातखर्ग, इन्द्र।सन, बैकुण्ठ, सत्यकोकादिका 
माना हुआ महान खुख फल भोगोंकी भी चाहना, वासना, छोड़कर 
परम विरक्त दृढ़ वेराग्यधारी हो जाते हैं । कहा भी हैः--“'ब्रह्म लोच्लों 
भोग जो, चहै सबनकों त्याग | वेद अर्थ ज्ञाता मुनी, कहत ताहि वैशर्ग ॥5 
(वि० सा० १ ), यह वेराग्यका लक्षण कहा गया । अब विवेकादिके 
लक्षण भी सुनिये |! “अविनाशी ग्रातम अचल, जग ताते प्रतिकूल । ऐसो 
ज्ञान विवेक है, सत्र साधनकों मूल |? और हशमादि षद् सम्पत्तिमें।-- 
शम, दम, उपरति, तितिक्षा, श्रद्धा, ओर समाधान, ये छहों भाग 
मिलायके एक तीसरा साधन माने हैं । इसके लणण नीचे दोहादिमें 
वर्णन है।-- 
“थ्रप्त दम श्रद्धा तीसरी, समाधान उपराम | 
छठी तितिक्षा जानिये, मिन्न-मिन्न यह नाम || 
मन विषयन ते रोकनों। शमतिरहिं कहत सुधीर । 
इंद्रियगणकी रोकनों, दम भाषत बुधबीर || 
सत्य वेद गुरु वाक्य है, श्रद्धा अस विश्वास । 
समाधानताकी कहत, मन विक्ञेपकी नाश ॥ 
साधन सहित कर्म सब्र त्यागे। लखि विषसम विषयनते भागे ॥। 
दृग नारी लखि हो जिय ग्लाना | यह लक्षण उपराम बखाना |। 
आतप शीत क्लुधा तृषा, इनको सहन स्वभाव | 
ताहि तितिक्ना कहत हैं, कोविंद मुनिवर राव ॥ 
ब्रह्म प्राप्ति अरू बन्धकी, हानी मोज्षको रूप | 
ताकी चाह मुमुक्तुता, भाषत मुनिवर भूप ॥ 
प्रथम विवेक विराग पुनि, षद शमादि सम्पत्ति । 
कही चतुथ मुमुक्षुता, ये चच साधन सत्ति ॥? 
ये सब दोहे विचार सागरके प्रथमस्तरइृकी १२ से २१ तक 
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लिखे हैं । आप लोगोंकी जानकारीके लिये ही यहाँ उतारके रख 

दिया है, सो जान लीजिये ॥ 
इसलोक ओर परलोकादिके सकल विषयफक भोगनेकों इच्छासे 
रहित होकर बड़ी दृढ़तासे वैराग्यकों धारण करते है, और शम, 
दमादि घट सम्पत्ति सहित साधन चतुशष्टयमे खदा ज्ञाव्मत्‌ , सचंत, 
होशियार हो रहते हैं । आत्माकों अविनाशों तथा जगत्‌को विनाशी 
समझना यही, प्रथम 'विवेक' है। लोक, परलोकके सम्पूर्ण भोगोफे 
इच्छाका न होना, दूसरा 'वेराग्य” है । विषयोसे मनको रोके रखना, 
सो शम है । इन्द्रियॉँको रोककर अपने वशमें रखना, सो दम है। गुरू 
ओर वेद वाक्यकों सत्य मानके विश्वास करना, सो श्रद्धा कहा है । 
मनका सन्देह, चञ्जलता, छूटना, सो समाधान है। स््री-विषयादिसे 
ग्लानि विषवत्‌ विषयोकोी जानके उदास होना, सो उपराम है। 
शीतोष्ण, भूख-प्यासादिकों सहन शक्ति, सो तितिक्षा कहा है। 
चोथा साधन मुक्ति प्राप्तेकीि तीव्र इच्छाका होना, सोई 
मुमुश्षुता! है। कितनेक साधक लोग यही चार साधनोंमें जाके रूगे 
रहते हैं ॥ १८६ ॥ 
२४ यही कर्म सामान्य कहावे | मुक्ति वासना मनमें आवे।। १८७ ॥ 
टीकाः--सहुरु कहते हेंः--डपरोक्त सो यही परोक्ष अज्ञानमें 

सामान्य कम कहलाता है। उसमे खाली मुक्ति प्राप्तिकी वासना ही 
साधकोंके मनमें बारमस्वार उठ-उठकर आती रहती है। कब इंशदच 
प्रसन्न होंगे ? कव में सारूप्य, सामीपष्यादि म्ुक्तिको पाऊँगा ? यही 
मनमे सद्भव्प-विकल्प होता रहता है। मुक्तिकी चासना तीम्र गतिसे 

आ-आके मनमें विलय होती रहती है। उसके लिये थे जो कुछ क्रिया 
करते हैं, वही सामान्य करममें कहा जाता है ॥ १८७ ॥ 


२६ परोक्ष कमे कहा विस्तारा | याहि मता मक्तन मन घारा | १ ८८।। 
टीकाः--सह्ुर कहते हेँ:--हे शिष्य ! परोक्ष अशानके अड्ञमें 
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विशेष और सामान्य कर्मोका बर्ताव-लक्षण, सम्पूर्ण विस्तारपूर्वक 
मेंने तुमसे अभी जो कहा, सो यही मत-पन्‍न्थ ओर सिद्धान्त, 
चालू-चलूमको भक्त लोगोंने इदृढ़तापूर्वक अपने मनभे धारण 
किया है, ओर उसी प्रकार नवीन भक्तज़न भी घारण कर रहे 
हैं, अर्थात्‌ परोक्ष कम्मका 'विस्तार कह चुका हूँ, सो इसी मत 
मन्तव्यको भक्तोंने भी मनमें घारण कर रखे हैं, ऐसा 
जान को । इसी धारा प्रवाहमें सब भक्तादि बह गये, ओर बह 
रहे हैं ॥ १८८ ॥ 
२७ परोक्ष कम प्रथम जो कहेऊ। सो सब मत कमिप्ठिनगहेऊ ।। १८६ 
टीकाः--सहुरु श्रोप्रणसाहेब कहते हैः--हे शिष्य ! मैंने प्रथम 
परोक्ष अज्ञान' वर्णन करतेमे पहिलेके जो-जो कम लक्षणाकों कहा 
था, सोई मतमानन्दीकों सब करमिष्ठि > कर्मकाण्डमें निष्ठा, श्रद्धा, 
धेम, दढ़ता, सरखनेवारोने यानी कम्ममार्गी ब्राह्मणादिकोंने अच्छी 
. तरहसे पकड़के ग्रहण किये हैं. सो सब कर्मिष्ठियोंका ग्रहण किया 
हुआ कममार्गका ही वर्णन कह दिया गया हे, अर्थात्‌ प्रथम जो 
परोक्ष कर्म कहा हैँ, सो सब मतोंकों कमिप्ठियोंने ही प्रहण 
किये हैं ॥ १८९ ॥ 
२८ कमरूप कर्मिप्ठटिह जानो | अकमेरझूप अकर्मी मानो | १६० ॥ 
टीकाः--सहुरु कहते हेंः--ओर कमंके प्रत्यक्ष खरूप स्थूल 
आकारवाले कमेरूपी देहधारी कमेनिष्ठ, कमेकाण्डी, ब्राह्मणादिक 
मनुष्योंको ही जान को । तेसे ही अकम - कुकर्म, नीच कमोके प्रत्यक्ष 
हचय स्वरूप भी अकर्मी या कुकर्मी नरपशु लोगोंकों ही मान लो । 
अर्थात्‌ कर्मिप्टिको ही कमेका मुख्यरूप करके जानो। और कुकर्मीको 
ही अकर्मके मुख्यरूपमें मानो, इनके सिवाय दूसरेसे कम 
और कुकर्म प्रगट होता नहीं। अतएव जिससे जो विशेष होता है, 
उसकी उसी रूपमें कहा और माना जाता है, ऐसा जानना 
चाहिये ॥ १९० ॥ 
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२६ परइरुछा कर्म अकम जो होई। समानाधिकरण कहावे सोई || १६१ 

टीकाः---सहुर कहते हैं:--उन कर्मोके स्थान, ठिकान भी समान 
और विशेषरूपले दी तरहके ही होते हैं। परइच्छा ८ दूसरेकी इच्छा 
था अन्यका दबाव, अनुशासन, प्रेम, भय, परवशतादिसे जो कुछ 
भी कर्में5 अष्छा कम, शुभ घमे-कर्म तथा अकमे ८ वुराकमें, अशुभ 
पापकर्म, जघन्य, भयंकर-कुछृत्यादि कुकर्म होते हैं, सोई समानाधि- 
करण कहलाता है। अर्थात्‌ वही अज्ञानके सामान्यरुपसे ठहरनेका 
स्थान कहा जाता है। अपनी इच्छा न होते हुये भी परायेकी इच्छासे 
संक दोषसे किया जानेवाला खुकर्म-कुकर्म जो कुछ है, सो सथ 
संमान भावसे उसी स्थान या उन्हींमें ठहरा रहता है ॥ १५१ ॥ 


३० स्व॒इच्छा जो कर्म अकर्मा | विशेषाधिकरणको घर्मा ॥ १६२॥ 
टीक४--सहुरु कहते हें:--और खर्य अपने आपकी खर्च्छासे 
जो कुछ भी प्रत्यक्ष कमे वा अकर्म होता है, या किया जाता है, सोई 
विशेषाधिकरणका धमे या गुण कहलाता है। अर्थात्‌ दूसरेके संसर्ग 
बिना ही अपने ही मन खुशीसे किया जानेवारा समस्त कमे, 
कुकमका स्थान या दर्जा विशेष या अत्यन्त प्रभावशाली होता है। 
यह बड़ा दृढ़तासे मनमें ठसा रहता हैं। यह जीवको विशेष करके 
ढाके रहता है। इसमें रजोगुणकी मात्रा अत्यधिक होती है। 
ग्राणियोंकों मोहित किये रहता है । इसीसे जीव बन्धनोंमें ही पड़ 
रहते हैं ॥ १५२ ॥ 
३१ याकी साख गीतामें भाई | पारथसे भाखी यदुराई॥ १६३ ॥ 
टोकाः--खसहुरु कहते हैं:--हे भाई ! जिज्ञासु शिष्य ! इसवारेमें 
साक्षी या प्रमाण चाहिये, तो इसके छिये गीतामें लिखा है। 
यदुराई > यदुपति कृष्णजीने, पारथ - पृथापुत्र अर्जुनसे जो बात 
वर्णन करके कहा है, सो भ्रीमद्भगवत्‌ गीता अध्याय १४ के इछोक 
७ में लिखा है, सो भी प्रमाणके लिये में तुमसे जब कह देता हूँ, 
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सुनो ! ऐसा कहके नीचेके श्लोक ग्रन्थकर्ताने प्रमाण दिये हैं-॥ १९३ ॥ 
इ्लोकः-रजो रागात्मक विड्धि, तृष्णासड्भसमुद्भवम्‌ ।। 

. तब्रिबध्नाति कोन्तेय । कमेसड्ेन देहिनम्‌ ॥ 

॥ भगवद्‌ गीता अ० १४७७ ॥ 
|| पद्य टीका ॥ 

दोहाः---रजगुण राजसरूप है । तृष्णा सड़के हेत ॥ 
( १८ ) कमे सड़्करि जीवकी । ऐसे बन्धन देत ॥ १६४ ॥ 

भाषा टीका--कृष्णजी कहते हैं:--हे अर्जुन ! रागरूप रजोगुणको, 
तृष्णा या कामना आर अआसाक्तस उत्पन्न हुआ जाज । वह रजाशुण 
इस जीवात्माको कम!की और उनके फलरूकी आसक्तिसे वाधता है ॥ 


और रजोग्ुण जो है, सो रागका मूल खरूप ही है । वह तठृष्णादि 
विकारके सह्ञ साथमें ही प्रेम लगायके बढ़ता है। फिर नाता कमें- 


 क्ुकमोंका सड़ करके जीवको ऐसे ही वह बन्धन देता रहता है। 


“ज्रैलोक्य कमेबन्धनात?”--तीनों छोक कर्मबन्धनमे बँथे पड़े हैं ॥ 

“एजः कर्मेणि भारत !?--्रे अर्जुन ! रजोग्रुण कमेमे लगाता हैं ॥ गीता. 
१४॥९ ॥ “तमः सच्व॑ रजस्तथा |?--तमोशुण ओर सक््वगुणकों दबाकर 
रजोगुण बढ़ता है ॥ १४॥१० ॥ “'लोभः प्रद्गत्तिरार्म्मः कर्मणामशमः रुपटदा । 

रजस्पेतानि जायन्ते विवृद्धे भरदघंभ ॥”१४।१२॥--अर्थात्‌ हे अर्जुन ! रजो- 
गुणके बढ़नेपर लोभ और प्रवृत्ति अर्थात्‌ सांसारिक चेष्टा, तथा सब 
प्रकारके कर्माका खार्थ वुद्धिसि आरम्भ एवं अशान्ति अर्थात्‌ मनकी. 
चञ्बलता और विषय भोगोंकी लालसा, यह सब उत्पन्न होते हैं ॥. 
गीता १४।१२॥ “रजसि प्रलयं गत्वा कर्मसब्निव्ु जायते ।?--रजोगुणके 
बढ़नेपर, अर्थात्‌ जिस कालरमें रजोगुण बढ़ता है, उस कालमें सत्युको. 
प्रात होकर, कमोंकी आसक्तिवाले मनुष्योंमे उत्पन्न होता है॥ 
“रजसस्तु फल दुःख”--राजस कमेका फल दुःख कहा है ॥ “रजसो लोभ 
एवं च”--और रजोगुणसे निःसन्देह लछोम उत्पन्न होता हैं॥ “मध्ये 
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तिष्ठन्ति राजसाः?--रजोगुणमें स्थित राजस पुरुष, मध्यमें अर्थात्‌ मनुष्य 
छोकमें ही रहते हैं। रागी ही बने रहते हैं॥ गीता अध्याय 
१४ + इलोक १५११६।१७॥१८ ॥ 

इस प्रकार रजोगुणका खरूप, कर्म ओर गति, वताया गया 
है। यह राग ही सब प्रकारसे सब जीवको बन्धनोंमे डाल देनेवाला 
है। अतणव मुमुक्षुको रागले सदा वचे रहना चाहिये। दृढ़ 
चैराग्यको धारण करके आशा-तृष्णादिमें कभी पड़ना नहीं 
चाहिये ॥ १९४ ॥ 

॥ चौपाई--मण्डल भाग--१९ ॥ चौपाई दो मात्र है ॥ 


१, यह विशेषादि कर्म परोक्षा | साख सुनाई तोहिं सब लक्षा || १६४ ॥ 

टीकाः--सहुरु श्रीपूरणसाहेब कहते हैंः:--हे शिष्य ! परोक्ष 
अज्ञानमें विशेषाधिकरण परोक्ष कर्म रजोंगुणसे ही उत्पन्न होता है । 
उसमें संसारकी विषयादि सुख भोगनेकी ठृष्णा ओर खर्गादि खुख, 
चार फल, चार मुक्ति आदि पानेकी आशा लगी रहती है। उसके 
लिये विशेष-विशेष कर्म साधना परोक्षम होते रहते हैं । चह मुख्यतः 
विशेष कर्मोंका स्थान ही बना रहता है। सो यही विशेषादि परोश्ष 
कर्मके वारेमें गीताके शलोकका साक्षी या प्रमाण देकर उसके सब 
रलक्षण सहित वर्णन करके अभी थोड़ी देर पहिले मेंने तुम्ददे सुना दिया, 
बता दिया, वा समझा दिया है, सो ऊपर लिखा जा चुका हैं ॥ १९०॥ 


२, अब सुनु साख परोक्ष समाना | समानाधिकरण जेहि माना ॥ १६६॥' 

टीकाः--सहुरु कहते हैंः--अब परोक्ष अज्ञानके अन्तर्गत रहा 
हुआ, सामान्य परोक्ष कर्म जिसे 'समानाधिकरण” माना हैं। जो 
सत्त्वगुणले प्रगट होके विस्तार होता है। जिसको सात्तिक कमें 
साधना भी कहते हैं। समानरूपले सत्त्वगुण ही उसका स्थान 
होता है। परन्तु वह भी जीवको बाँधनेवाला ही होता है । अबोध 
छोगोने तो उसे यानी भक्ति आदिकको हितकारी मुक्तिदाई माने हैं, 
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परन्तु वह ऐसा नहीं है'। सामान्य अज्ञानका स्थान परोक्ष समान 
अज्ञानके बारेसे भी कहा है। अब उसके लिये गीता अध्याय १७४ 
इलोक ६ का प्रमाण देता हूँ खुनो! ऐसा उपदेश कहके नीचेका' 
इलोक ग्रन्थकर्ताने ही प्रमाण देकर यहाँ लिखे हैं, सो जानिये ॥१९०६॥, 
इलोक/-तत्र सत्त नि्मलत्वात्‌ , प्रकाशकमनामयम्‌ ॥। 
सुखसड़ेन बध्नाति, ज्ञानसदड्रेन चानध ॥ 
॥ भगवद्‌ गीता अ० १४६ ॥, 
॥ पद्य टीका ॥ 
दोहा;--निर्मेलअ रु प्रकाशकरि । सतगुण शान्त सुभाय ॥ 
( १६ ) ज्ञानसज्गर सुखसड़से | बॉधत जीव॒हि जाय ॥१६७॥ 
भाषा टीका:--कृष्णजी कहते है+--हे निष्पाप अजुन ! उन तीनों” 
गुणामे प्रकाश करनेवाला, निर्विकार सत््वगुण तो निर्मल होनेके' 
कारण, सुखकी आसक्तिसे ओर ज्ञानकी आसक्तिसे अर्थात्‌ ज्ञानके: 
अभिमानसे बाँधता है ॥ ६॥ 


और सक्त्वगुण श्ञान्त खभाव, शुद्ध भाव, निर्मेल ओर प्रकाश 

करनेवाला है | परन्तु ज्ञान गुणके सड़में खुखकी आसक्ति छे लेनेसे' 
ही अभिमान और आसक्ति जीवको बाँधके चोरासीमें ले जाता है ।. 
सहुणोंका हंकार भी जीवको बन्धन ही देता है ॥ 

“सत्व॑ सुखे संजयति?--सक्त्वगुण सुखमें लगाता है॥ गीता १७९ ॥: 
“रजस्तमश्रामिभूय सत्तव॑ भवति भारत ।”--हे अज्जुन' ! रजोगुण ओर तमो 
गणको दबाकर, सर्त्वगुण होता है, अर्थात्‌ बढ़ता है ॥ 

“सर्वद्वारेपु देहेडस्मिन्प्रकाश उपजायते। ज्ञानं यदा तदा विद्याद्विवृद्ड सत्व 
मित्यत ॥१--जिस कालमें इस देहमे तथा अन्तःकरण ओर इन्द्रियोमे, 
चेतनता और वोधशाक्ति उत्पन्न होती है, उस कालमें ऐसा जानना: 
चाहिये कि सत््वगुण बढ़ा है ॥ गीता १७११ ॥ 
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“यदा सचे प्रवृद्ध तु॒ प्रलयं याति देहभत्‌। तदातमावदा लाकनमलान--- 
प्रतिपद्यते ॥?--हे अर्जुन ! जब यह जीवात्मा सत्त्वगुणकी व्ुडद्धिमें 
सत्युको प्रात होता है, तब तो उत्तम कर्म करनंबालोंक मलरहित 
या दिव्य, खर्गादि लोकोंको प्राप्त होता है ।। गोता १४२४ ॥ कमण 
सुकृतस्थाहुः सात्विक निर्मल फलम्‌ !”-सखात्तविक कर्मका तो सार्विक अर्थात्‌ 
सुख, ज्ञान ओर वेराग्यादि निर्मंठ फल कहा है॥ गाता १४।१६ ॥ 
“सत्वात्संजायते ज्ञानं--सस्त्वगु णसे ज्ञान उत्पन्न होता है ॥ १४१७ ॥ 

ऊध्यंगच्छुन्ति सत्वध्या? १४।१८ ॥-+सत्त्वगुणम स्थित हुय पुरुष, उच्च ' 
लोकोंको जाते हैं। अर्थात्‌ मनुष्योमे ज्ञानी हांते है ॥ “सच्तं स्जस्तम इति 
गुणाः प्रकृतिसम्भवा: । निबध्नन्ति महाबाहों देढे देहिनमध्ययम्‌ ॥”--हें अजुन ! 

सत्त्वगुण, रजोगुण ओर तमोगुण ऐसे यह पअ्रकृतिसे उत्पन्न हुये 
तीनों गुण, इस अविनाशी जीवात्माकों शरीरमे ही बॉचते ह, 
ऐसा तू जान ॥ गीता १४० ॥ 


इस प्रकार सक्त्वगुणका स्वरूप, गुण ओर गति आदि बताया है । 
उसमें सुखाध्यास आसक्ति, ज्ञानादिका अभिमान ऐसे सूध्ष्म 
विकारका बीज बने रहनेसे जीव ज्ञानादि साधना करके भी बद्ध 
हो आवागमनोंमें हो पड़े रहते हैं। तीनों गु्णोके कर्म अध्यास 
बन्धनका हो स्वरूप है। अतएव योगी, ज्ञानी, भक्त, भौर कर्मी 
लोग उक्त त्रिगुणी माया जाल खानी-वाणीमे अरुझ-असुझकर बिना 
पारख आवागमन चोरासी: योनिमे जाने के अधिकारी भये हैं. और हो रहे 
है। मुम्तुश्लुओंने पारखी सहृरुके सत्संग द्वारा उन सब रहस्थोंकों समझ- 
कर त्रिगुण मायाके जालोंसे बाहर निकल जाना चाहिये, तभी मुक्ति 
होगी, ऐसा जानो ॥ १९७ ॥ 

॥ चोपाई--मश्डरू भाग--२० ॥ चो० ? से ५ तक है ॥ 


कक, 


१, यहि विधि हू प्रकार अज्ञाना | परोक्ष औ अपरोक्ष बखाना ॥ १६८ 
टीकाः--सहुरु श्रीपूरणसाहेब कहते हँ:-हें शिप्य ! इस 
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'अकारसे अज्ञान दो प्रकारके हैं। जिसको परोक्ष अज्ञान और 

अपरोक्ष अज्ञान कहते हैं। उसका विस्तार मर्म प्रथम दिखाकर. 

बता ही चुका हं। सक्षेपम अथ यह हें---वाहर दूसरेके सम्बन्धसे 

पृष्ठ होनेचाला अज्ञान ही 'परोक्ष” है। ओर भीतर अपने-आपही प्रगट 

होके फेलनेचाला अज्ञान, सो 'अपरोक्ष” हे। इसका व्याख्या वर्णन 

विशेषरूपसे ऊपर हआ है। यही दो तरहके अज्ञान है, ऐसा 
कहा जाता है॥ १९.८ ॥ 


२. याहीको त्वंपद है नाऊ । वेद प्रमाण सकल समझाऊ ।। १६६॥। 


टीकाः--सहुरू कहते हैें;--परोक्ष ओर अपरोक्ष यही दो प्रकारके 
अज्ञानकों त्वंपर नामसे कहते हैं; अर्थात्‌ त्वंपद उसी अज्ञानका 
ही नाम धरे हैं। उसके विवरण वेद ओर शास्रोंके कथन प्रभाणसे 
सम्पूर्ण तुम्हें समझा दिया हूँ ! और भी जो कुछ बाकी है, सो 
सकलको भी वेद प्रमाणसे वर्णन करके समझाऊँगा ! परन्तु उसमे 
सत्यासत्यका यथार्थ. निर्णय करना ओर समझना चाहिये । पर्खानेके 
'लिये और भूल मिटानेके लिये ही में यहा तुम्हें, इस प्रकरणको 
'विस्तारसे कह रहा हूँ । सो तुम भी विवेक करते जाओ ॥ १९९५॥ ' 


३, दे प्रकार अज्ञान कहावा | तामें विशेष कला दुई पावा ॥२००॥ 


टीकाः--सहुरे कहते हैं:--दो प्रकारका मुख्य अज्ञान जो कहा 
गया या ऐसा कहलाया, सो उसमें भी विशेष करके दो कला 
या दो भाग भिन्न-भिन्न दो खण्डमें पाया गया है। अर्थात्‌ विशेष 
अपरोक्ष अशान ओर विशेष परोक्ष अंज्ञान, यही दो कला उसमेंसे 
प्राप्त हुई। तहाँ नास्तिक, चार्वाक, भोतिक मतवादी, बाममार्गी 
मूढ़ विषयी, इत्यादि लोग अपरोक्ष अज्ञानके विशेष भागमें आते हैं। 
और कर्मकाण्डी, तपस्वी, योगी, भक्तादि लोग, सब परोक्ष अज्ञानके 
विशेष कलामे छूगे रहते हैं। उनमें विशेष अज्ञांनी तमोशुण प्रसिल 
होते है! ओर परोक्ष अज्ञान विशेषयवाले गज्ञोगुण अखित होते हैं । 
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विशेष करके यही दो कला उसमें है ॥ २०० ॥ 
४, औ पुनि हे समान बखाना । यामें बँधे जीव विधि नाना ॥२०१ 


टीकाः--सहुरु कहते हेंः--और फिर सामान अश्ान भी दो, 
प्रकारसे ही चर्णन किया गया है। अर्थात्‌ सामान्य अपरोक्ष अज्ञान 
और सामान्य परोक्ष अज्ञान, यह दो कला और भी उसमें विभक्त हुई 
है। भोतिकवाद और नास्तिकमतादिमे परइच्छासे प्रचृत्त होनेवाले 
विषयासक्त मन्दमतिके छोग सामान्य अपरोक्ष अज्ञानी कहलाते 
हैं। और ईश्वर उपासक, त्यागी-वैरागी, साधक, उदासी, इत्यादि 
लोग सामान्य परोक्ष अज्ञानमें ठहरे हुये होते हैं। ऐसे लोग 
ज्यादातर सच््वगुणी होते हैं। ओर अपरोक्ष सामान्य अज्ञानवार्ुमे 
रजोगुण-तमोगुण मिश्रित रहता है। इस प्रकार दो तरहके सामान्य 
अजश्ञान ओर दो तरहके विशेष अज्ञान यही चार भागमें मनुष्यादि 
सव जीव नाना प्रकारके शुभाशुभ कम-कुकर्म कर-करके बॉँधे पड़े 
हैं। उसी अध्यास वश चारखानी चौरासी योनियांकी कैदमें घिरे 
पड़े हैं। भव बन्धनोंमे अच्छी तरहसे अरुझ-अरुझके जकड़े पड़े हैं । 
अनेक तरहसे अब भी जीव सब उसी बन्धनांमें बद्ध हो रहे हैं ॥२०१॥ 


५, सोई जीव अज्ञानी होई। हे विधि जेहि अज्ञान समोई ॥२०२॥ 

टीका+---सहुरु कहते हें--ज्ञो कोई उपरोक्त दो प्रकारके 
अज्ञानमें अर्थात्‌ अपरोक्ष, परोक्ष; विशेष, सामान्य; इन दो-दो 
प्रकारके अज्ञान जालमें स्वेच्छा, वा परइच्छा करके उनमें 
सम्मिलित होते हैं, आसक्ति दृढ़ करके उसीमें चिपके रहते हैं 
अथवा जिसमें संगदोषसे आके उक्त दो तरहके अज्लान समाते हैं, 
जो अविद्या प्रखित हो रहते हैं, सोई अश्ञान्ती' जीव हैं या इसी 
कारणसे जीव अज्ञानी, अबुद्ध, अल्पक्ष, होते हैं या वैसा कहे जाते 
हैं। यानी सोई अज्ञानी जीव हैं, जो उन दो प्रकारके अज्ञा्नोंमे 
समाते है, ऐसा जान लेना चाहिये ॥ २०२ ॥ 
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दोहाः--अज्ञानी जिव याहिते | नाम परो है जान ॥। 

( २० ) हुई प्रकार अज्नानकों | दृढ़के लीन्हों मान ॥ २०३ ॥! 

' टीका+-- सहुरू श्रीप्रणसाहेब कहते हैं:--हे शिष्य ! संक्षेपमें 
उत्तरका सार यही है, कि--स्वरूपसे तो जीव नित्य, सत्य, अखण्ड, 
शुद्ध है। परन्तु देहादि' बन्धनोंमें घिरा पड़ा है। ओर दो प्रकारके 
अज्ञान 5 अपरोक्ष समान ओर विशेष अज्ञान और परोक्ष समान 
ओर विशेष अज्ञान जो कि--निञज इच्छा तथा परइच्छासे विस्तार 
होता है ५ सो यही दो तरहके अज्ञान, अविद्या, भूलको मलुष्योने 
दड़ करके अ्रमसे अच्छा मान लिया है, और डसे ही परिपुष्ट करके 
मान ही रहे हैं। इस कारणसे अज्ञानी जीव, त्वंपद, अव्पज्न, 
देहाभिमानी, ऐसे उस जीवके नाम पड़े हैं। तथापि जानपना या 
चैतन्यपना उसमें ज्योंकी त्यों मोजूद रहती है'! तभी तो जान-जानके 
'नाना मत, पन्थ, ओर विषयादिको मानता है। यदि उसके जानपना 
या ज्ञान शुण भी नाश होता, तो फिर अज्ञानके मानन्दी कर-करके 
बन्धनोमे केसे पड़ा रह सकता था? अतणव जीवका स्वरूप तो 
कुछ भी बदला नहों हे। जीव तो एकरस ही है। परन्तु उन दो 
_ तरहके अज्ञानको अपनेमें दृढ़ करके मान लिया है, इसीसे उसको 
अज्ञानी जीव कहते हैं, यह नाम संज्ञा कामको देखके ऊपरसे पड़ा 
है, अर्थात्‌ ऐसा नाम पीछेसे कार्यके साथमें रखा गया है, सो' 
उसका भेद तुम भी अब जान छो। कहो तुमको यह प्रकरण कैसे 
समझमें आया है ? क्या समझे हो, सो बताओ ॥ २०३ ॥ 

|| ८ ॥ शिष्य प्रश्न ॥ शब्ददीपक--८ ॥| खण्ड--१५ ॥ 
॥ चोपाई--मण्डल भाग--२१ ॥ चो० १ से ६ तक है ॥ 
१. है प्रभु ! अहु जीवन सुखदाता। मेटेउ मोर संशय अमधघाता ॥| २० ४॥। 
टीका+-- ग्रन्थकर्ता शिष्यक्ृत प्रसरित ओर झशंकारूप आठवें 
प्रश्षको दर्शाते हैं। शिष्य कहता हे--अहो हे सहुरो प्रभो ! आपको 
सं० नि० षटू० १०-- 
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धन्य-धन्य है ! सब जीवोंको हर तरहसे सुख देनेवाले हे सुखदाता ! 
आप तो साक्षात्‌ खुखस्वरूप ही हो ! मेरा भाग खुछा, जो में आपके 
शरणमें आया, उसका प्रत्यक्ष ही सुखफल मिल गया। मुक्ति पदको 
घात या विनाशकारी ऐसे भ्रम, संशय, दुविधा जो मेरे मनमें रूसी 
थी, सो उसे निवारण, मारण करके श्रम मिटठाय, मुझे निःसन्देह 
सुखी कर दिये हो। अर्थात्‌ घातक मेरे भ्रम सनन्‍्देहको आपने 
मिटा दिया है। हे प्रभु ! आप जीवोंके सुखदाता हो। मेंने अभी आपको 
ठीकसे पहचाना हूँ ॥ २०४॥ 
२. तुम समानको आहि द्यारा । हतेड भरम बसि कियेड निहारा ॥२०५ 
टीकाः--शिष्य “कहता हेः--ओर हे प्रभो ! आपके समान परम 
द्यालु, कृपालु, दीनबन्धु ! और कोन है ? कोई नहीं । सारे संसार 
भरमें दूँढनेपर भी आप पारखी गुरुके समान कल्याणकारी और 
दूसरे कोई मिलनेके नहीं। यानी मुझे तो कहीं कोई ऐसा हितकारी 
यथार्थ परखानेवाले मिले नहीं। में तो अबोध हो भ्रम-भूलके चशीभूत 
हो, नाना तरहसे भटकना खाकर उठुःखमें पड़ा था, यानी श्रमघरा 
बेहाल हो रहा था, आप हृपालुने पूर्वका सब सन्देह-भ्रम मिटाकर 
मुझे निहाल वा परमझछुखी कर दिया है। अतएव आपसे बढ़के तो 
केसे कहूँ, परन्तु आपके समान भी अहेतुकी दया करनेवाला सच्चा 
दया! और कोई नहीं है । हम दीन दुःखी जीवोंका दुःख हरण करके 
बड़ा सुखी कर दिया है ! बलिहारी है' आपकी ॥ २०५ ॥ 
३. दोय प्रकार अज्ञान बतावा। तामें चारि कला समुझावा ॥ २०६ ॥ 
टीकाः--शिष्य कहता हैः--हे गुरुदेव ! आपने दो प्रकारका 
अज्ञान बता दिया, परोक्ष ओर अपरोक्ष, फिर उसमें एक-एकमें समान 
' विशेष दो-दो भाग करके दोनोंमें मिलाके चार कला या चार तरहके 
भेद समझाया है, सो सब आपके कृपा-पसादसे मेरे समझमें 
आ गया है, कि--अज्ञान दो प्रकारके होते हैं । उनमें समानाधिकरण 
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ओर विशेषाधिकरण, परोक्ष अज्ञानमें दो कला हुए हैं। तथा अपसरोक्ष 
अज्ञानमें भो चेसी ही दो कलायें होती है, ऐसे आपने कहा है, 
सो तो समझमे आ गया है ॥ १०६ ॥ 


४. यामें बंधे जीव अज्ञानी । यह विचार हमरे मन मानी २०७ 
टीका+--शिष्य कहता है।--उसी अज्ञानकी चार कलायें एवं नाना 
कार्योंमं अज्ञानी जीव घिरे पड़े हैं। इसलिये जीवको अज्ञानी कहा 
जाता है। ऐसा आपने जो कहा है, यह बात भी विचार करनेसे 
हमारे मनमें भी वही निश्चय होती है । इसीसे मेंने उसको उसी तरह 
मनमें मानलिया है'। सो विचार मनमें जँच गया कि ठीक है ॥२०७) 
५, अब जो विनय करों प्रभ्॒राई ! तोन भेद गुरु देहु बताई ॥२०८ 
टीकाः--शिष्य. कहता है+--ज्ञानियोंमें राज़ाके समान सन्त 
शिरोमणि हे प्रभो ! अब मेरे हृदयमें जो कुछ सन्देह उठ है, सो 
विनय करता हूँ! हे गुरुदेव! हृदयान्धकारको विनाश करके सत्यश्ञान 
प्रकाश करके उसके भेदकों भी बता दीजिये ! आपके दर्शाये 
बिना में उस बातकों जान नहीं पा रहा हूँ! अतएणव दया करके 
समाधान कर दीजिये ॥ २०८ ॥ 
६. जीव अज्ञान एक ही कहिये ?। की कछु भिन्न भाव करि रहिये ?॥२०९ 
टीकाः--शिष्य कहता हैः--हे साहेब ! शड्ढा यह हे कि-- 
जीव और अज्ञान यह स्वरूपसे एक ही कहलाते हैं? की ८ अथवा 
मिन्न-भिन्न भाव उनमें लिया जाता है? एक है, तो केसे ? किस प्रकारसे 
होता है? ओर अरूग-अल्ग है, तो किस तरह माना जाता है! 
अज्ञान तथा जीवमें क्या फरक है ? जीवमें ही वह अज्ञान प्रगद 
होता है, तो यह जीवका ही गुण है कि--क्या कैसा है ? कहिये ज्ञीच 
ओर. अज्ञान न्यारे-न्यारे हैं? कि--एक हैं? इसका यथार्थ वोध 
जिस प्रकारसे मुझे प्राप्त होवे, तेसा कृपा करके बता दीजिये : यहा 
दाक्भारूप भेरा प्रश्न है १ ॥ २०९ ॥ 


श्ष्ट ) संयुक्त निर्णयसारादि घट अन्थः |... [ निर्णयसार--- 


दोहाः--जीव अज्ञान सो भिन्न है। की थों एके हाय ? ॥ 
(२१) यह शंका प्रश्ध मेटिके | देहु सकल श्रम खोय ॥ २१०॥ 
टोका+-अन्थकर्ता शिष्यके प्रश्षका सारांश बतछाते हैं:--शिप्य 
कहता है।--हे सहुरो! फिर भी में उसी प्रश्चको दोहराके खुलासेवार 
प्रस्तुत करता हूँ! क्‍योंकि में उसका पूरा-पूरा खुलासा उत्तर 
चाहता हैँ ! चैतन्य जीव ओर उसका अज्ञान सो दोनों गुण-गुणीके 
माई वस्तुतः एक ही है ? कि भरता ! वे दोनों भिन्न-भिन्न ही दो वस्तु 
हैं? उनके संयोग सम्बन्ध वा समवाय सम्बन्ध केसा सम्बन्ध है ? 
अज्ञान तथा जीवको केसे मानना ? ओर जीवके लक्षण तो आपने 
पहले बतलाया था, परन्तु अज्ञानका गुण लक्षण केसा होता है, यह में 
पूरा नहीं ज्ञानता हेँ, इसलिये यह सन्देह उत्पन्न होके भ्रमा रही है । 
अतणव है सहरो प्रभो ! यह मेरे कठिन शंकाको मेट-मिटाय करके 
सम्पूर्ण श्रम भूत्रकों खोयके विनाश कर दीजिये! पारख श्ानका 
प्रकाश कीजिये ॥ २१० ॥ 
॥ ८॥ सदूगुरु उत्तर ॥ वचन भास्कर--८ || खण्ड--१६ ॥ 
॥ चोपाई--मण्डर भाग--२२ ॥ चो० १ से ८ तक है ॥ ह 
१. हे शिष्य! सुनहु कहों विधि सखोई। जीव शक्षान एक नहिं होई ॥२११ 
टीकार--सहुरु श्रीप्रणसाहेव कहते हैं:--हे जिज्ञास शिष्य ! 
तुम्हारे शह्भलाका समाधान सत्यन्याय निर्णयसे विधिपूर्षवक में अब 
कहता हैँ ! सो ध्यान देकरके सुनो ! जो विधि-विधान दृष्टान्त सहित 
सिद्धान्त कहता हूँ ! खोई लक्षपूर्वक सुननेसे तुम्हारा श्रम निंचारण 
होगा। इसलिये छित्त एकाग्र करके मेरे वचनको सुनो ! जीव और 
अज्ञान यह दो हैं, सो कदापि एक नहीं है, न एक हो सकते हैं । 
क्योंकि जीव सत्य पदार्थ है. और अज्ञान कोई पदार्थ नहीं, श्रम- 
भूल मात्र है । फिर कहो वह कैसे एक हो सकता है ? इसीलिये में 
कहता हूँ कि--जीवसे अज्ञान भिन्न है ॥ २११ ॥ 
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२. रोगी रोग एक नहिं भाई !। ये तो विदित सब जगत्‌ जनाई ॥२१२६ 


,टोकाः--सहुरु कहते हैंः--हे भाई शिष्य ! उसके लिये प्रथम 
'डश्ान्त सुनो ! फिर सिद्धान्तका बोध होगा । रोगी मलुष्य ओर रोग- 
व्याधि विकार वात, पित्त, कफजनित जो होता है, सो यह दोनों 
कभी भी एक नहीं होते । त्रिकालमें रोगसे रोगी जीच नन्‍्यारा ही 
रहता है । यह बात तो जग जाहिर है, संसारमें सव कोई जानते हैं 
ओर सबको ऐसा ही मालूम भी खय॑ं होता है -कि--रोग तथा रोगी 
एक नहीं है, किन्तु दो हैं। इसी प्रकार अज्ञान सो रोग विकारवत्‌ 
है, ज्ञोवको रोगके जनेया रोगीके ठिकाने जानना चाहिये । जीव तो 
जगतके सारे वस्तु, अवस्तुओंको समेत जानने-जनानेवाझा, जाहिर 
हाजिर-हजूर है ॥ २१२ ॥ 


३. रोगी रोग एक जो होता। तो बिकल रोग वशि काहेक रोता ? ॥२१३॥ 


टीकाः--सहुरु कहते हेँः:--ओर इस बातको सोचो और समझो 
कि--रोगी प्रणी और रोग विकार यदि कदाचित्‌ दोनों दोलन 
हो करके एक ही जो होता, तो बतकाओ रोगके वश पीड़ित, व्याकुछ, 
होकरके वह क्यों रोता ? एकमें समान गुण सदोदित रहनेसे कदापि 
उसमे सुख-दुःखका प्रकाश हो सकता नहीं | हो विजातीय दुूसरेका 
सम्बन्ध होनेपर ज़रूर दुश्खादि होते हैं। एक वस्तुमें नाम-रूप, 
गुण सदा एक समान रहता है, कभी विपरीत नहीं होता । अपने 
आपमे दुःखका अनुभव कभी कोई करता नहीं। अपनेसे भिन्न 
देहादिके सम्बन्धमं ही वह भास होता है। इसी तरह जीव ओर 
अज्ञान दोनों एक ही होते, तो प्िर अज्ञान करके जीव कभी उुश्खी 
न होता । बल्कि परम खुखी हो ज्ञाता । अज्ञानसे छूट करके ज्ञान प्रा 
करनेकी, मुक्त होनेकी इच्छा भी किसीको न होती | परन्तु बात 
ऐसा नहीं है। अज्ञानकों अपनेसे भिन्न सब कोई तुच्छ, व्याज्य मानते 
हैं । तेसे जोचको श्रेष्ठ आह्य ही समझते है ॥ २१३ ॥ 


के हि हित] निर्णयसार ५ 
१५७० |] संयुक्त निरशयसारादि षट ग्रन्थः | [ न 


४, रोगी भिन्न रोग है मिन्ना | तिमि ये जीव अन्नानहि चिह्दा ॥२१४॥। 


टीकाः--सहुरु कहते हैं:--इस कारणसे रोगी भिन्न है, और 
देहके रोग विकार त्रिदोष सर्वदा भिन्न है ओर भिन्न ही बने रहते 
हैं। देहके मध्य सम्बन्धसे दोष उत्पन्न होनेपर रोग प्रगट होके 
पीड़ा, शूछ, ताप भोगाता है। फिर अच्छी ओषधि सेवन करके 
परहेजमें रहनेसे वा समय पूरा होनेसे रोग मिट भी जाता है | 
फिर वह प्राणी निरयोगी कहलाता है। यदि रोग ही उसका स्वरूप 
होता, तो रोग कभी किसी प्रकार भी न छूटता, सदा रोगसे सब 
कोई पीड़ित ही बने रहते । परन्तु ऐसी बात नहीं है। रोग आता- 
जाता रहता है। प्राणी रोगी-निरोगो होते रहते हैं। अतणव इसीसे 
साबित हो गया कि--रोग और रोगी दोनों भिन्न-भिन्न हैं। और 
न्‍्यारा-न्यारा ही बने रहते है । सम्बन्ध मध्यमें होता है। उसी प्रकार 
यहाँ जीव और अज्ञानके भी चिह्गय 5 लक्षणसे पहचान होता है। रोगी- 
निरोगी होनेवाला देहधारी जीव ही मानन्दी दृढ़ कर-करके अज्षानी, 
ज्ञानी होता रहता है। अगर अज्ञान ही जीवका स्वरूप होता, तो 
उसमें ज्ञानका प्रकाश उदय कभी न' होता। जैसे सूर्यके खरूपमें 
अन्धकार नहीं है, परन्तु प्रकाशके अभावमें ही वह अन्धकार प्रगट 
होता है। तेसे चेतन्य जीवके खतः सखरूपमें अज्ञानका कहीं नामोँ- 
निशान भी नहीं है । देह सम्बन्धर्मे भूल करके ही अज्ञान भास होता 
है, ऐसा विवेक करके जानलो ॥ २१४ ॥ 


५, जीव चेतन्य सदा अविनाशी। जड़ आसक्त अज्ञान सो नाशी।।२१५ 


टीकाः---सडरु: श्रीप्रणसाहेब कहते हेंः--हे शिष्य ! इसका 
ओर भी खुलाशा में कहता हूँ ! सुनो ! सदा जीते रहनेवाला अमर 
खरूप जीव चैतन्य' ज्ञानकार नित्य, सत्य, अखण्ड, अविनाशी 
सदाकारू एकरस रहता है। जीवके खरूपमें कभी घट-बढ़ या 
विव्त होता नहीं। तीनकालमें ज्योंका त्यों नित्य शुद्ध बना रहता 


ग्रन्थः १ | पारख सिद्धान्त द्शिनो भ्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित । [ १५१ 





है । उसका ही नाम जीव है |--'ज्ञानस्ररूप चैतन्य सो, ताहि कहत है 
जीव। नित्य-अखण्ड अविनाशी रहै, सत्य जीव सुयीव ॥” और उसके विपरीत 
सदा कायम न' रहनेवाला, परिणामी, जड़, अचेत, अज्ञान, अनित्य, 
असत्य, विनाशी घट-बढ़ होनेवाला होता है। अर्थात्‌ नाशवान 
देहोंके सम्बन्धमें विषयानन्दादिके सूक्ष्मादि हंकार नाना भास, 
' अनुमान, कल्पना, काम, क्रोधादि एवं जड़देहोंके विकार इत्यादि 
जीवोकी मानी हुई जड़ाशक्ति यही अज्ञान है। क्योंकि ईन्द्रियोंके 
संस्कार दोषोंको अविद्या कहते हैं। इसलिये अज्ञानका आकारयुक्त 
कोई खतन्‍त्र खरूप ठहरता नहीं। किन्तु मनुष्य जीवोकी जड़ विषया- 
' शक्ति वही अज्ञान है। अतणव अज्ञान जो है, सो जड़ देहादिकी 
आशक्ति--अध्यासमात्र खयं दशक्तिहीन नष्टरूप या नाश होनेवाला 
अस्थाई भ्रमके पकड़मात्र ही है । ऐसा जानछो ॥ २१०॥ 


६. नास्ति अज्ञान' सम्बन्धी भयेऊ | ताते नाम अज्ञानी कहेऊ ॥२१६॥ 

टीकाः--सहुरु कहते है।--ओर जीवोने नाशवान जड़देहादिकी 
सम्बन्धम जड़ादराक्तिसे अध्यासः टिकाय, जड़को दृढ़ करके प्रियतासे 
जो माननदी किया, वहों अज्ञान है। नास्ति अध्यास, भासमात्र 
अज्ञानसे घनिष्ठ सम्बन्धित होता भया, इसवास्ते चैतन्य जीवको 
' अज्ञानी कहा गया, यानी मिथ्या मानन्दीरूप अज्ञानके सम्बन्धित 
होनेसे जीवका नाम अज्ञानी पड़ा, या अज्ञ कहलाया। जैसे रोगके 
सम्बन्धसे रोगी, भोगके साथसे भोगी, योगके साथसे योगी, शराब 
पीनेसे शराबी, जूआ खेलनेसे जूआरी इत्यादि प्रकारसे कर्ता व्यक्तिको 
कार्यके विशेषणसे ही तदलुरूप नाम पड़ जाता है। नामसे उसका 
काम भी जाहिर होता है। तोभी कर्ता कमंसे, भोक्ता भोगसे सदेव 
स्यारा ही रहते हैं। तभी वह कम ओर भोगादिमें प्रवृत्त हो सकते 
हैं.। तेसे ही अज्ञान नास्ति भी है, तो भी मानन्दी मात्रका सम्बन्ध तो 
हो गया है न, इसीसे जीव अज्ञानी कहलाया है या इसी कारणसे उसे 
अज्ञानी सामसे कहते है, ऐसा जानो ॥ २१६ ॥ 


१५२ | संयुक्त निर्शयसारादि पद ग्रन्थः । [ निर्णशयसार--- 





७ अज्ञानके सम्बन्ध ते भाई ! अज्ञानी नाम जीव कहाई ॥२१७॥| 
ठीका--और सहुरु कहते है।--हे भाई शिप्य! ग्रेम पूर्वक 
विपरीत भावसे मानन्दीरूप अज्ञानके साथमें सम्बन्ध स्थापित करनेसे 
ही 'अज्ञानीः ऐसा विशेष नाम जीवका कहलाया। जेसे प्रेम करन 
वाले प्रेमी, रागी, और द्वेंष करनेवाले द्वेपी, विरागी, कहलाते हैं। 
वैसे अज्ञानके कार्य करनेवाले नरजीवादि भी अज्ञानो नामसे कहें जाते 
हैं। सम्बन्ध विशेष तथा तदलरूप कार्यको देख करके ही बुद्धिमान 
मतष्य जानी कोगोंने उसी प्रकार नाम भी रखे हैं। नहीं तो नाम 
कर्पित होता है, व्यवहारके लिये ही गुण लक्षणकों रखके चेसे 
नाम रखा जाता है । क्योंकि नाम सस्वोधनके बिना व्यवहार चलेगा 
नहीं । अतएवं नाम-रूपको स्थापन' करनेवाला चेतन्य जीव सदा 
उससे न्यारा परिक्षक-द्र॒ष्टा ही वना रहता है। अशान करके जीव 
अज्ानी नामसे कहाया। फिर छान प्रकाश होनपर वह नाम मिटके 
ज्ञानी ऐसा दूसरा ही मामसे कहत्ठता हैं। वहाँ जीवके खरूपका 
तो कुछ वदलाव होता नहीं | सिर्फ ऊपरी खमावम फरक पड़ जाता 
है, ऐसा जानो ॥ २१७ ॥ 
८. अज्ञान भिन्न अज्ञानी भिन्ना। इमि जाने सो शासकी चिद़ा ॥२१८॥ 
टीकाः-- सह्ुरु कहते हैं।--इल सव कारणोंस विवेक फरनेपर 
यहो निर्णयसे निश्चय ठहरता है क्रि--जड़देह विपयादिकं आसक्ति 
मिथ्यामानन्दी यह अज्ञान, भ्रम, भूछ, अविय्या, मिन्न हैं, ऑर' अक्षात्री 
चैतन्य जीव उसे माननेवाढा सर्वधा भिन्न है। इस प्रकारसे जाने- 
पहिचाने, समझे-वृझे, सोई शान ८ बोध, विवेक, होनेकी चिद्ढ 
रूक्षण, परिजय होना है | अर्थात्‌ अज्ञान ऑर अशानोीके शुण-रूक्षण, 
-सम्बन्धादिकों भिन्न-सिन्न निर्णय करके जो यथार्थ ऐसे भेदको 
जानते हैं, सोई शानी जीवके शान गुणकों पारखसे चिद्षते हैं । चही 
शानंका सिंढ़ है, जिससे सब अजशान समूल नाश हो जाता हैं, 
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दोहाः---जीव ओर अज्ञान सो । कभी सम्बन्ध न होय ॥ 
(२२ ) वह आसक्त जड़ नास्ति है। यह अविनाशी सोय ॥२१६ 


टीकाः--सहुरु श्रीपूरणसाहेब कहते हैं।--हे शिष्य ! जीव और 
अज्ञान दोनों भिन्न-भिन्न हैं। जीव सत्य पदार्थ है, परन्तु अज्ञान 
कोई पदार्थ नहीं। जड़ चारतत्त्व कारण-कार्यरूपले अनन्‍्तों 
परमाणु समूह संयुक्त पदार्थ हैं। तथा अखण्ड चैतन्य सद्वस्तु 
ही जीव है । ऐसे अज्ञानका खतन्य कोई स्वरूप है' नहों। इसलिये 
अज्ञान परमाणु संयुक्त कोई पदार्थ-द्रव्य नहीं। केवल जड़ देह और 
चैतन्य जीवकी अध्यासरूप सम्बन्धमें अज्ञान प्रतिभास होता है, सो 
अन्धकारवत्‌ विकार मात्र है। इस कारणसे सत्य जीवका, असत्य 
अज्ञानसे खतत्य सम्बन्ध स्थापित कभी भी हुआ नहीं । ओर होने- 
वाला भो नहीं । अज्ञानले जीवका मिलान कभी हो सकता नहों। 
साकार-साकारका सम्बन्ध होता है। परन्तु वस्तु और अवस्तुका 
सम्बन्ध कैसे होगा भला ? कहा है।-- 

“'ताकारसाकार सम्बन्ध होता | निराकार साकारका क्‍या नियन्ता» ॥ न्यायनामा |। 
--साकार जड़ चारतस्व ओर साकार चैतन्य जीव इन दोनोंका तो 
' संयोग सम्बन्ध हो सकता है। परन्तु निराकार अज्ञान ओर उसके 
विकार कव्पना ब्रह्म, ईश्वरादि इनसे जीवका कैसे किस प्रकारसे पृथक्‌ 
सम्बन्ध होवेगा ? कभी होता नहीं । 

सम्बन्ध कितने प्रकारके होते हैं? उस वारेमें कहा है; सो 
भी झुनिये [-- 

१, संयोग सम्बन्ध तीन प्रकारके होते हैंः--अन्यतरकमज, 
उम्रयकमेज, और संयोगजसंयोग ऐसे कहे हैँ। उनके अर्थ ऐसा 
है कि--एकम ही क्रिया होवे, जै से-क्रियावान्‌ पक्षोका वृक्षसे संयोग, 
चह “अन्यतरकर्मजः संयोग है। दोनोौमें क्रियायें होवे, जेसे--दो 
पहलवानोंका लड़नेमें परस्पर संयोग, वह 'डम्यकमैज' संयोग है । 


श्पू४८ | ' संयुक्त निर्शयसारादि षट ग्रन्थः । [ निर्शयसार-- 


और एकका संयोग रहकर अन्यके साथ संयोग होवे, जेसे--हाथ 
सहित वेहका वृक्षके साथ संयोग होनेसे डालिया, पत्रादि स्बोके 
साथ संयोग होना, सो 'संयोगजसंयोग? है । 
.. २५, और कार्य-कारणका सम्बन्ध समवाय होता है। घटादि 
कार्योका अपने कारण कपाल आदिकोंके साथ सम्बन्ध, ओर द्र॒व्योके 
साथ. गुण और कमौंका सम्बन्ध, वह 'समवाय सम्बन्ध! है। जैसे 
मुण-गुणीका, धर्म-घर्मीका, क्रिया-क्रियावानका, अवयव-अवयवीका, 
ज्ञाति और प्रत्येक व्यक्तिका, समवाय सम्बन्ध रहता है| यह्ञा प्रत्यक्ष 
अनुभव आता हुआ नित्य सम्बन्ध ही समवाय सम्बन्ध है, जैसे, ' 
अप्निमं उष्णता। तादात्म्यः सम्बन्ध, आधार-आधेय सम्बन्ध, 
व्याप्य-व्यापक सम्बन्ध, इत्यादि कश्येक सम्बन्ध शास्मकारोंने 
माने हैं। उन सब सम्बन्धोंमे संयोग ओर समवाय ये दो सम्बन्ध 
ही मुख्य हैं। इस बारेमें विशेष वर्णन “निपंक्ष सत्यज्ञान दशन” में 
लिखा है | उसीका सारांश नाम मात्र यहा दर्शा दिया गया हैं । 

वास्तवमें जीव ओर अज्ञानसे कभी नित्य सम्बन्ध ओर अनित्य 
संयोग सम्वन्ध भी होता नहीं | सिर्फे देहके साथमे वह भास होता 
है । जीव ओर जड़ देहका अध्यास, सुखाशक्ति मात्र सम्बन्ध मुख्य 
है। वह अज्ञान जड़के आशक्ति नास्ति मिथ्या धोखा है। बोध होने 
पर नाश होनेवाला श्रम मात्र है। ओर यह जीव तो अधिनाशी 
खय॑ं सत्य खरूप अखण्ड, नित्य, एकरस है। अतएव जीउसे हर 
हालतमें अशान भिन्न है । पत्यक्ष युक्ति प्रमाणसे यह बात सिद्ध है । 
अब इस बारेमे अच्छी तरहसे तुम भेद जान छो ॥ २१६ ॥ 

॥ ६ ॥ शिष्य प्रश्न ॥ शब्द दीपक ६ ॥ खण्ड-१७ ॥ 


सोरठा/-है गुरु दीनदयाल !। जीव रहत अज्ञान वश ॥| 


(१) ताते सदा बेहाल | बहुरि-बहुरि जग तन घर ॥ २२०॥ 
॥ कैंयीकरा#-- प्रन्थकर्ता, शिष्यके नवें प्रक्षकों बतला रहे हँ--अथम 
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पूछा हुआ प्रश्नका पूरा उत्तर हो जानेपर जिज्ञासु शिष्यने इस प्रकार 
कहा है कि,- हे सहुरों ! आप दीनदयाल, कृपालु हो। हमारे समान" 
दीन-हीन जीवोपर दया करके सत्य डपदेश देते हैं। जीव ओर: 
अज्ञान दोनों भिन्न-भिन्न हैं, यह तो मेने आपकी कृपासे अब समझा: 
हैँ। परन्तु सब जीव अध्यासी होनेले देहके बन्धनोंमे ही पड़े रहते 
हैं । ओर शरीरके साथ ही अज्ञान-अविद्या, श्रम-भूलके वश ही हो 
रहते हैं। इस कारण से सदा काल बेहाल, परम दुःखी, कश्टित;. 
त्रिविधि तापोमें सन्‍्तप्त हो रहे हैं। उसी अज्ञान अध्यास वश फिर- 
फिर उलट-पुलटके बारम्बार जगतमें शरीर धांरण करते-छोड़ते,. 
_जन्मते-मरते, गर्भवासमें जाते-आते शरीर धारण करके नाना तरहके. 
कष्ट-क्लेश भोगते रहते हैं ॥ २२५० ॥ 
सोरठाः-किमि अज्ञान होय नाश ? । कैसे ज्ञान प्रकाश होय १॥ 
(२) जीव पावे सुख वास । सोई युक्ति बताइये ?॥ २२१॥ 
टीका+--शिष्य. कहता हैः।--अतणव हे प्रभो ! मेरा प्रश्न तो यह 
है कि-वह अज्ञान जड़ाध्यास केसे नाश होगा? किस तरहसे छूटेगा ! 
कैसे करनेसे अज्ञानका सूल विनाश होगा ? ओर सत्य ज्ञान 
स्वसख्वरूपका श्ञान कैसे हृदयमें प्रकाश होगा ? सत्यका बोध कैसे 
होगा ? ओर किस प्रकारले जीव मुक्ति सुखमें निवास कर पाघेगा ? 
जीवकी सब वासनायें केसे छूटंगी ? जीवन्मुक्त सखुखकी अठल' 
स्थिति जीवको केसे प्राप्त होगी ? सोई सबका समाधान सत्यन्याय' 
निर्णयले कहिये। हे गुरुदेव ! वही युक्ति-प्रयुक्तिसि बतलाइ्ये, जिस 
तरह मुझे बोध हो, वैसे ही युक्ति पूर्वक दरशा दीजिये, यही में 
नम्नतापूर्वक विनय करता हूँ ॥ २२१ ॥ 
सोरठाः-के प्रकार है ज्ञान १। सोई विधि समुझाइये ॥ 
(३ )एक कि हे परमान ?। निर्णय सत्य लखाइये ॥ २२२ || 
टीकाः--शिष्य. कहता है।--हे श्रीसडुरु साहेव ! ज्ञान कितने 
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प्रकारके हैं? या कितने होते हैं? ज्ञान जो है, सो एक ही 
तरहका होता है ? अथवा ज्ञान भी अज्ञानके समान ही दो प्रकारका 
' होता है? सो एक हैं कि-टुई है ? इसमें क्या प्रमाण है ? केसे माना 
जाता है ? ओर केसे मानना चाहिये ? अब आप कृपा करके सोई 
तरीका प्रकरण विधिपूर्वक उसी तरह मुझे समझाइये । सत्यासत्यका 
यथार्थ निर्णय बोधको हे गुरुदेव ! लेखा दीजिये, परखा दीजिये, 
भ्रम मिटा दीजिये ॥ २२२ ॥ 
॥ ६ ॥ सद्गुझरू उत्तर ॥ वचन भास्कर--€ | खण्ड १८ ॥॥ 
॥ चौपाई--मण्डछ भाग--५३ ॥ चौ० १ से ५ तक है ॥ 
'३, है शिष्य ! तोहि त्वंपद समुझावा। 6 प्रकार अज्ञान बताबा ॥ २२३ ॥ 
टीकाः--शिष्यके ऐसे प्रश्षको सुनकर सहुरु श्रीपूरणसाहव फिर 
उसे समझाके कहते हें--हे जिज्ञासु शिष्य ! तुम्हें मेने पहिले 
त्वंपदका प्रकरण समझाया था। उसमें परोक्ष ओर भपरोक्ष भेदसे 
दो प्रकारका अज्ञान बतलाया हूँ । उसके भीतर भी समान, विशेष, 
सदच्छा, परइच्छासे होनेवाला दो-दो भेद दरशा दिया हूँ, सो तो 
तुमने भली-भाति समझ ही लिया है ॥ २२३ 
२, कमे उपासना और उपाधी | त्वंपद भयेठ वेदकी आधी || २२४ || 
ठीकाः--सहुरु कहते हैं;-ओर वाकीके भेद सुनो ! शानमार्ग 
प्रगट होनेके पहिले ही त्वंपदका अज्ञान मार्ग फरेंला था। क्योंकि 
जगत्‌ अनादिकालका हैं। इसीसे प्रथम अज्ञान हुआ, पोछे शानका 
'विकाश हुआ | जैसे बालक पहिले अज्ञान दशामें होता है, पश्चात्‌ 
बड़ा होनेपर कह-खुन, पढ़-शुनके शानी, बुद्धिमान होता है । इसीसे 
पहिले दर्जाम अश्ञानका स्थान हैं । अज्ञानी मनुष्यादि प्राणि तो सब 
दिन या सर्वदासे ही रहे | पीछेले किसी मनुप्यने ही कब्पना करके 
ब्रेद-शह्ख्रादि ग्रन्थ बनाये हैं । वहा वेदके आधा मागमे त्वंपदका 
ज्आभागमे तत्पदका वर्णन किया है। कर्ममार्ग, उपासना- 
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कल लक जलन लेकर लीन असली जब अनटसकलल क अर द कलम क्‍ ककिर तल आीच+र कक 
मार्ग, योगमार्ग और तपस्यादि अनेक-साधनोंकी उपाधि, झंझट, 
परोक्ष अज्ञानका कार्य व्यवहार सब त्वंपदम ही होते हैं । सो बेदके. 
आधारसे ही प्रगट होके विस्तार भया है। इस प्रकार वेदकी. 
आधीनमे त्वंपदका दृद्धि हुआ । अज्ञानके कारणसे ही वेदादिका भी 
निर्माण हुआ। नानाप्रकारके कमे, उपासना और नानातरहकी: 
उपाधियाँ भी उसी कारणसे होती है। ऐसे इस त्वंपदको प्रथमपद 
कम भूमिका ही जानो । परन्तु बिना पारख वह सब जीवोको बन्धन' 
ही में फँसाता है ॥ २२४ ॥ 


/ आर च्छछ 
३, अब तत्पदकी भेद बताऊ। हू प्रकार ज्ञानको भाऊ || २२५ ॥' 
टीका:+--सडुरु कहते हेँ--अब हे शिष्य ! यहापर में तुम्हें तत्पद ' 
शानभमार्ग का भेद वतलाता हूँ। श्ञानमार्गकी भावना या खभाष भी: : 
दो प्रकारके हो होते हैं। त्वंपदके समान ही तत्पदका भी भेद है । 
अज्ञानवत्‌ ज्ञान भी दो तरहसे ही होते हैं । दो प्रकारसे ही ज्ञानकी" 
भावना भी करते हैं ॥ २८५ ॥ 


७, एक समान ज्ञान है भाई ! | एक विशेष ज्ञान कहछाई।। २२६॥ 

टीकाः--सहुरूु कहते हैं:--हे भाई ! जिशासु शिष्य ! उनमेंसे 

' एक तो समान शानकोी साचना होती है और एक, दूसरा विशेष शान | 

कहलाता है। सामान्य शान अनुभवसे विकसित होता है और: 

विशेष ज्ञान पठन-पाठन, शास्तरादि श्रवण, सत्सक़् द्वारा होता है। 
इस प्रकार समान ओर विशेष दो भाव ज्ञानमें भी रूगे हैं ॥ २२६ ॥ 


५, विशेषाधिकरण न्याय जेहि गाव । सोई ज्ञान परोक्ष कहावे || २२७॥। 
टीकाः--सहुरु कहते हैं:--विशेषाधिकरण > विशेष, अधिक या 
ज्यादा करके ज्ञान ज्ञिस स्थान वा ठिकान, भूमिका या आश्रयमें रहता 
है, अर्थाल्‌ विशेषतः शानका स्थान स्थापित हुआ हो, सो ज्ञानकी 
भूमिका है। ऐसे नैयायिक लोर्गोने न्यायशाख्यमें विशेषरूपसे वर्णन 

किये हैं या गाये हैं, अथवा वेदान्तियोंका न्याय निश्चयका जो, 
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कथन है, सोई परोक्ष शान, पढ़, सुन, गुन करके गुरु, शास्रादि 
द्वारा प्राप्त करके बढ़ाया हुआ ज्ञान, सो विशेष होनेले परोक्ष 
कहलाता हैं ॥ २२७ ॥ | 
६, समानाधिकरण हे ज्ञाना | सो अपरोक्ष वेद मत जाना ॥२२८॥ 
टीकाः--सहुरू कहते हैं:--समानाधिकरण > जिसका स्थान 
समानरूपसे रहता है, स्थिर होता है । स्थिति-टिकाव होती है, सदा 
एक समान होता है, ऐसा जो शान है, अर्थात्‌ समान ज्ानका स्थान 
सोई अपरोक्ष शान, अनुभव गम्य, सर्वश्रेष्ठ, हहरावके जगा हैं, ऐसा 
चेद-वेदान्तका मुख्य सिद्धान्तमें जनायके बताया है। यानी अपरोक्ष 
ज्ञान सोई सामान्य स्थिति है, यह वेदमतका कथन है । ऐसा 
जानो ॥ २२५८ ॥ 
७ विशेष ज्ञान उपाधि युक्ता । निरुषाधि समान सो मुक्ता || २२६॥ 


टीका+--सहुरू कहते हें:--फिर विशेष ज्ञानका प्रकादा परोक्ष 
करके होता है। इसलिये वह उपाधि सहित होता है। उसमें 
चञ्जलता, सड्डल्प-विकल्प, तर्क-वितक, खण्डन-मण्डन, राग्र-द्वेष, 
कहना, सुनना, विधि-निषेध, इत्यादि उपाधि, झंझट, झगड़ा, विकार, . 
लगा ही रहता है । ओर सामान्य ज्ञान अपरोक्ष अनुभव करके होता 
है। इससे इसमें उपरोक्त सब उपाधियोंकी निवृत्ति रहती' है । 
इससे निरुपाधि सामान्य ज्ञान सो खयं खरूपमें स्थिति कराके 
जीवको भववन्धनोंसे मुक्त करानेवाला होता है'। अथवा निरुपाधि 
खयं॑ ब्रह्मका ज्ञान समान आकाशवबत्‌ व्यापक माननन्‍्दी मुक्तिकारक 
होता है, ऐसा कल्पना किये हैं ॥ २९९ ॥ 


८: विशेष ज्ञानयुत जो जीव होई। वेद ईश कहि गावत सोई।॥॥ २३०॥ 


.. “'टीका+-सह्डढ कहते हैं:-जो नर जीव समग्र चेद-शास्रादि 
, ऑटांझ करके योग समाधि और शान साधनोंले परिपक्त होकर 
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विशेष ज्ञान सहित सर्वक्ष, सर्व॑द्रश्ा हो जाते है, सोई साक्षात्‌ ईश्वरके 
सखरूप सर्वशक्तिमान होते हैं, ऐसा कथन करके वेद-वादियोंने वेद 
धभमाणसे शुणगान किये हैं । यानो विशेष श्ञानयुक्त जीवको ही शिव, 
ईश्वर कहके वेदोंने गुण गाया है, महिमा बढ़ाया है। अर्थात्‌ जो 
चैतन्य षट्गुण ऐश्वर्य संयुक्त विशेष शानवान्‌ होता हैं, सोई जीवसे 
ईश्वर हो जाता है, ऐसा कहके वेदोंमें गुण गए्या है, सोई शुरुवा 
लोग कहते हैं या कह रहे हैं, ऐसा जानो ॥ २३० ॥ 

£ समान ज्ञानरत सोह ज्ञानी | यह निश्रय वेदान्त बखानी ॥ २३१॥ 

टीकाः--सहुरु कहते हैंः--जो कोई समान ज्ञानके निष्ठावन्त 
प्रेमी हैं, सो अपरोक्ष अजुभवरूप सामान्य ज्ञानमें ही रत, सम्मिलित 
तद्ग,पे, या तदाकार रहते हैं, सोई ब्रह्मनिष्ट ब्रह्मझानी, आत्मनिष्ट 
आत्मज्ञानी कहलाते हैं। यही बात निश्चय करके वेदके अन्तिम 
भाग सार वेदान्त शास््रमें वर्णन किया गया है। अर्थात्‌ एक समान 
सदोदित ज्ञान विचारमें रंगे रहनेवाले सोई ज्ञानी, सर्वश्रेष्ठ होते 
हैं। यह वेदान्तका निश्चयका वर्णन है । ऐसा जानना चाहिये । कहो, 
अब तुम्हें क्‍या समझनेमें नहीं आया? जो पूछना चाहते हो, सो 
कहो। अभी मैं सब बात तुम्हें समझा दूँगा । ऐसा सहुरुने उत्तर 
'देते हुये कहते भये ॥ २३१ ॥ 
॥ १० ॥ शिष्य प्रश्न ॥ शब्द दीपक-१० ॥ खण्ड-१६॥ 

दोहा;--विशेषाधिकरण है। जो ज्ञान परोक्ष बखान ॥ 

( २३ ) सोई ग्रथम समुझाहये। ईश लक्ष सहिदान ॥ २२२॥ 

टीकाः-- अन्थकर्ता, शिष्यके दशक प्रश्षकों बताते हैं। सहुरुके 

पूर्वोक्त उत्तर श्रवण करनेके पश्चात्‌ फिर शिष्यने इस प्रकार जिशासा 
प्रगट किया कि--हे सहरो ! आपके सत्‌ शिक्षाकों भें ग्रहण करता 
जा रहा हैं। आपके बोधसे सन्‍्देह निदृत्त होती जा रही है । और 
बात तो मैंने समझा, परन्तु उनमेंसे परोक्ष ज्ञानमें विशेषाधिकरण ८ 


१६० | संयुक्त निशयसाशदि घट ग्रनथः |]. *» [| नि्शयसार--- 





विशेष ज्ञानके आश्रयवाला स्थान है, ऐला वर्णन करके जो आपने 
कहा है, सो वात कुछ भी मेरे समझनेमे नहीं आया। अब प्रथम 
सोई वात परोक्ष ज्ञानके विशेष लक्षण, ईश्वरके गुण लक्षण, सहि- 
दान ८ पहिचान' या चिन्हारीका चिह्ठ भेद सहित सब खुलासा 
करके कृपया समझाइये । निर्णय करके बताइये ॥ १३२ ॥ 


॥ १० ॥ सदुगुरु उत्तर ॥ वचन भास्कर--१० | खण्ड--२० ॥ 
॥ चौपाई--मण्डल भाग--२४ ॥ च्ो० १ से ३८ तक है ॥ 


१, हे शिष्य ! तोहि कहों समुझाई | जाते संशय सकल नशाई।। २३३ ॥ 
ठीकाः-- सहुरु श्रीप्रणसाहेव कहते हैं।--हे जिज्ञासु पेमी शिष्य ! 

अब में तुम्हारे प्रश्चके उत्तरमें परोक्ष शानका विशेषाधिकरण-प्रकरण- 

को विस्तार पूर्वक समझायके तुमको कहता हैं, जिससे सम्पूर्ण संशय 


०] 
कै / 


तुम्हारा नाश हो जावेगा, अर्थाव्‌ जो निर्णयकों में समझाऊँगा, उसे 
मनन करनेसे तुम्हारे सारे सन्देह निवाएण हो जावेंगे । मरे: चचनोमे 
लक्ष लगा करके तुम भेदकों समझते जाबो, तो शाह्डा भी मिटती 
जायगी, अतएव ध्यान लगाकर समाधानकों श्रवण करो ॥ २३३ ॥ 
२, निज तन केर उपाधि जाने । पर उपाधि सकलों पहिचाने ॥२३४॥ 

टीकाः--सहुरु कहते हैं:--वह विशेष शानी जो है, सो अपने 
शरीर करके होनेवाले उपाधि, विज्ञवाथा, आधि, व्याधि, इत्यादि सारे 
विकारोंको ज्ञानता है, यानी अपने दझरीरकों ही उपाधिका घर 
समझता है। इससे देहसे बड़ा डदास रहता है'। राग-रंग' उसे कुछ 
नहीं भाता । छोगोंसे सम्बन्ध भी वहुत कम रखता है। देहके सारे 
कार्यकों वड़ी उपाधि-झंझट जानता या मानता है । आर चैसे ही, पर- 
उपाधि न दूसरेके देहका उपाधि अथवा दूसरेके तरफसे होनेवाला 
प्रपश्च, गड़बड़घोटाला, गचर-पचर तथा उसके इन सम्पूर्ण परि- 
प्रामको सी उपाधिरूप ही पहिचानता है। इससे उपाधिसे दूर 
रुहनेकर प्रथल्न करता रहता है ॥ २३४ ॥ 


ग्रन्थः १ ] पारख सिद्धान्त दर्शिनी भ्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित । [ १६१ 


३, दुःख-सुख सहित अवस्था तीनी | सब व्यवहार जाने परबीनी ।। २३५ 


टीकाः--सहुरु कहते हैं:--ओर वह शानी स्थूल, सूक्ष्म, कारण, 
यें तीनों देह सम्बन्धमं होनेवाले दुःख, खुख, राग-द्वेष, शितोष्ण, 
भूख-प्यास, हानि-लाभ, प्रवृत्ति-निवुत्ति इत्यादिको भी ठीक-ठीकसे 
जानता है। ओर उसके सहित तीनों अवस्था+--जाग्रत्‌, खम्, 
सुषुप्ति, इन सबका भी व्यवहार कार्यकों भलीभाति जानता है। 
लोक-वेदके जानकारी ज्ञानमें वह विशेष प्रवीण चतुर, बुद्धिमान 
होता है! सब प्रकारसे वह' व्यवहार कुशल चालाक भी होता है ॥२३५॥ 


४,तन इन्द्री इन्द्रिन व्यवहारा । खानि वाणि सकलों निरुवारा ॥२३६ 


टीकाः--सहुरूु कहते हँ:--फिर तीनों देहमें भीतरी सूक्ष्म 
इन्द्रियाँ--अन्तःकरण, चित्त, बुद्धि, मन, हंकार इन्हींको और 
उनके व्यवहारको तथा बाहरी स्थूले देहकी दश इन्द्रियाँ एवं उनके 
व्यवहारोंकों और विषय पंचकोंको भी जानता है। फिर उसके 
सहित खानि “८ शरीर, चारखानी, अथवा पिता-माता, स्त्री, पुत्र, 
घन, इत्यादि छोक भागकों और वाणी> चार वाचा, चार वेद, 
शासत्रादि नाना शब्द जाल इन सकलका निरुवार या निर्णय, 
' छानबीन भी करता है ॥ अर्थात्‌ परोक्ष ज्ञानमें स्थूल-सूक्ष्म शरीर, 
सूक्ष्म इन्द्रियाँ, चित्त चतुष्टय, बाह्माभ्यन्तर इन्द्रियोके व्यवहार 
खानी और वाणी इन सकलोका निर्णय पहिचान होता हैं ॥ २३६॥ 
७५, ये सब मिथ्या जाने रे भाई !। इन्द्र जालवत्‌ देत रखाई ॥ २३७ ॥ 

टीकाः--सहुरु कहते है।--हे भाई शिष्य ! वे शानी छोग शरीर 
इन्द्रियाँ, मन, बुद्धि, प्राण पंचक, विषय पंचक, खानी, चाणी, 
कथनी-बदनी इत्यादि इन सबोको मिथ्या, भ्रममात्र, जानते या 
मानते हैं। उन्हें तो सारा जगत॒के कारोबार पसारा इन्द्रजालर- 
बाजीगरी तमाशाके समान झूठा, व्यर्थंका धोखा ही लखाई देता है, 
वा बैसा दिखाई देता है, या दूसरेको भी ऐसे ही रूखा देते है कि-- 

सं० नि० घटू० ११-- 


१६२ ] संयुक्त निर्णयसारादि घट ग्रन्थः | [ निर्शयसार-- 





इन्द्रजालवबत्‌ जगत्‌ मनः कल्पित है, इसीसे परमार्थमे जगतके कुछ 
अस्तित्व नहीं हे। यह सब मिथ्याका ही पसारा है, ऐसा कथन 
करते हैं ॥ २३७ ॥ 


$. सर्व साक्षि में आदि खरूपा। ये सब स्गजलूवत अम कृपा ॥२३८॥ 

टीकाः--सहुरू कहते हें:--ओर घट-मठ-पट-तट, दृश्याहरुय 
सर्वका में साक्षी'हूँ! आदि > प्रथम, मूल कारण ऐसा मेरा स्वरूप है । 
सर्वद्रश् असंग, नित्य शुद्ध-बुद्ध में हूँ ! में सर्वप्रथम आदिखरूपबालय 
हूँ। ओर चराचर जगत्‌ ये सब तो मगतृष्णाके मिथ्या भास मात्र 
है, सगजलवत्‌ भ्रमका कूआँ अँधियारी गड्ढा ही दै। अर्थात्‌ गर्मीके 
दिनोंमें सगा प्यासे होके जल ढूँढ़ने लगते हैं, कदाचित्‌ मरुभूमिकरे 
कानन्‍्तार चृच्य हुआ, तहाँ वाल या रेतीके मेंदानमें सूर्यके किरण 
पड़नेसे दूरसे नदीमें जल बह रही हो, ऐसा उन्हें भासता है, तो 
पानी पीनेकी आशासे उधर ही भागता हुआ चढ्ा जाता है। परन्तु 
'अभागेको वहाँ कहीं पानी मिलता नहीं, जितना भी बढ़ता जावे, 
उतना ही आगे वैसे ही दृश्य नजर आता है! आखीरमें कोशों 
दूर जाके थकके तलमलाता हुआ झ्ग वहीं मर जाता है ! “प्यासे दौरत 
मृग मुआ, करि मग जलकी आश ॥” मरुभूमिमें सेकड़ों कोशोतक कहीं 
पानीकी नामोनिशान होती नहीं। व्यर्थ ही श्रमकी दोड़मे सग मारा 
जाता है। तैसे ही जगतको असत्य बतानेमें यह दृश्ान्त दिया 
है। मतलब ऐसा है कि--यह सारा जगत्‌ म्गजलवत्‌ अ्रमकूप, 
धोखामात्र ही है। एक आत्मा ही सर्वव्यापक सत्य है, ऐसा शानी 
लोगोंने माने हैं ॥ २३८ ॥ 


७, ये सब नाशमान अनित्या। में अविनाशी चेतन नित्या ||२३६॥ 


टोक४--सहरु कहते हैंः-फिर ज्ञानी जन कहते हैं' कि--स्थाबर, 
जअंगम, जितना दृश्य पदार्थ हैं, देह, गह, धन-घानन्‍्य, कोक-परलोक, 
इल्यपदे ये सब जगत्‌ नाशवान क्षणमंगुर, अनित्य, अस्थाई, 


अन्थ। १ | पार॥ सिद्धान्त द्शिनों श्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित । [ १६३ 


परिणामी, विनश्वर है। इससे इसके कोई अस्तित्व ही नहीं। ओर 
मैं इन सबसे भिन्न सर्वद्रष्टा, नित्य, सत्य, चैतन्य आत्मा अविनाशी 
हूँ! एकरस सर्वव्यापक होनेसे सर्वन्न भरा हुआ पूर्ण हूँ! ऐेसा 
कहते है ॥ २३९, ॥ 


८, सब असत्य में सत्य त्रिकाला। तीनि देह मायाके जाला ॥२४० 
टीकाः--सहुरु कहते हैं:--और स्थूल देह, सूक्ष्म देह, कारण 
देह। रज, सत्त्व, तम। स्त्री, पुरुष, नपुंसक। और तीन लोक, इत्यादि 
ये सब असत्य, नाशवान, अचिन्त्यशक्ति महामायाके जाल है। 
मायाक्ृत काया यह' श्रमका हो जंजाल है'। त्रिकालावाध्य सत्य तो 
मैं ही एक अकेला आत्मा हूँ। भूत, भविष्य, वर्तमान, ये त्रिकालमें 
सदा-सर्वदा में चैतन्य ज्योंका-त्यों सत्य बना रहता हूँ ! मुझमें माया 
जालका लवलेशमाजत्र भी नहीं है, ऐसा कहते हैं ॥ २४० ॥ 
£ बारम्बार स्फुरण अस होई । ज्ञान परोक्ष कहावत सोई ॥२४१॥ 
टीका+--सहुर कहते हें+--हे शिष्य ! ऐसे हो ऊपर कहे 
अनुसार भावना, बारम्बार स्फुरणा, कल्पना, संकल्प-विकल्प, इच्छा, 
चिन्तन या मनन उसी तरह हुआ करे या ऐेसे स्फुरणा जब बार- 
बार होता रहता है, तब सोई विशेष परोक्ष ज्ञान कहलाता है। ये 
परोक्ष ज्ञानके मुख्य-सुख्य लक्षण वर्तावका वर्णन किया गया है ॥ 
और सब प्रपंच मिथ्या है, में एक आत्मा ही तीनों कालमें सत्य हूँ ! 
ऐसे चिन्तन बराबर होते रहना, इसको ही परोक्ष शान कहा है। 
ऐसा तुम भी जान को ॥ २७९ ॥ 
१०, ज्ञान परोक्ष दोय प्रकारा। ताको सकल करों निरुवारा ॥२४२॥ 
टीकाः--सहुरु श्रीप्रणसाहेब कहते हैंः--हे शिष्य ! वह परोक्ष 
ज्ञान भी दो प्रकारके है। उसके दोनों लक्षणोकों भी विधिपूर्चक 
सम्पूर्ण निर्णय करके भेद बताता हूँ। उस निरुवारको भी तुम ध्यान 
दे करके सुनो ! उपाधि सहितके परोक्ष ज्ञान, ओर उपाधि रहितके 





१६४ ] संयुक्त निर्णयसारादि घट अन्थ:।..... निर्णयसार-- 


परोक्ष शान ऐसे दो तरहके शान माने जाते है। नीचे उसका निर्णय 
बताया गया दे ॥ २४२ ॥ 
११ सब सत्ता ओ सब सामर्थी । ऋद्धि-सिद्धि सहित जेहि ब्ती ॥२७३॥ 
टीका+--सहुरू कहते हैं।--सम्पूर्ण सत्ता ओर सकल सामथ्ये 
जिसमें होवे । अर्थात्‌ सर्वशक्तिमान्‌ हो, जिसके वशमे सारे त्रिकोक 
रहें, जिसके शक्ति-सामर्थ्यके आगे सब कोई दब जायें। सारे धन- 
सम्पत्ति ऋद्धि या नवनिद्धिसे जिसके घरका भण्डार परिपूर्ण हो, और 
अष्टसिद्धि सहित जिसके बर्ताव चमत्कारपूर्ण हो, इस प्रकारके 
बर्ताववालेका प्रभाव संसारमें ज्यादा पड़ता है। उसे विशेष ज्ञानी, 
ध्यानी, महात्मा, योगेश्वर, अवतारी पुरुष मान लेते हैं ॥ अब यहा 
पर अष्टसिद्धियोंके अर्थ भी खुनिये! १. बड़ासे छोटा शरीर बना: 
लेना 'अणिमा? कहा है । २. छोटे शरीरसे फिर अत्यन्त बड़ा शरीर 
बना लेना 'महिमए कहा है। ३. भारी देहको भी रुईवत्‌ हलकाः 
बनान लिघधिमए हो। ४. इन्द्रियोंके सब विषय भोगोंकी प्राप्ति। 
७, शुप्त, प्रगट सब विषय भोगोंको देखनेकी शक्ति प्राकाश्य” है। 
ईश्वरीय शक्ति सर्वशक्तिमान इंशिता? है। ७. विषयोसे अखंग 
रहना 'वशितए? कहा है। और ८. इच्छापूर्ण करनेकी उत्कट 
शक्ति 'प्रकास्य”ः माना है। इसके अतिरिक्त क्रुधा, तृषा न होना। 
दूर श्रवण, दूर दशन, मन जाय, वहां शरीर सहित पहुँचना। मन 
चाहे रूप धर लेना। परकाया प्रवेश करना। इच्छा मरण, संकरूप 
सिद्धि, आज्ञा अभंग रहना। चिकालश, अद्डन्द, पराये मनकी बात 
जानना, शरीरको किसी प्रकार हानी न होने देना, कभी न हारना, 
इत्यादि प्रकारसे अनेकों सिद्धियां माने हैं, सो सब श्रम कव्पनामात्र है । 
तथापि गुरुवा लोगोंने ऋद्धि-सिद्धि, करामात, मन्त्र सामर्थ्यकी महिमा 
बढ़ाके उसके सहितकी विशेष बर्तावका कथन किये हैं ॥ २४३ ॥ 
१२. होनी अनहोनी सब करहीं। षट गुण ऐश्वर्य चित्तमों धरहीं॥२४४॥, 
टीक/--सहुरु कहते हैं:--और कहा है कि--चे शानी लोग 





अन्थः १ | पारख सिद्धान्त दश्शिनी भ्रम विध्वैशिनी सरल टीका सहित । [ १६५ 


होनी 5 कम नियमके अनुसार होनेवाले बातको और अनहोनी- न 
होनेवाली बात कम नियमके विरुद्ध, प्रारब्धले विपरीत बात 
.सम्भवकों असम्भव और असस्भवकोीं भी सम्भव उलट-पुझूट भी 

कर सकते हैं | जो चाहे, सो सब कुछ कर सकते है, ऐसा माने है, 
परन्तु सो मिथ्या गपोड़ाकी कथन है । तथापि होनी-अनहोनों सबको 
चाह करके चित्तमें घट्युण ऐश्वर्यको धारण किये रहते हैं। तहाँ 
कहा है।-- “जान श्री ब्रह्माण्ढता, यश विद्या बल होय ॥ 

ये घट्गुण जहाँ पाइये, ईश जानिये सोय ॥” 


--सर्वज्षता, श्रीमान्‌ या लक्ष्मी सम्पन्न, विज्ञानयुक्त ब्रह्माण्डमें 
अवाधगति, चोतफ खुयश फेलना, सकल विद्यामें पारक्षत, सववे- 
शाक्तिमान्‌ महाबली, ये षद्मुण ऐश्वर्यकी पूर्णतासे जहाँ जिस नर 
जीवमें प्राप्ति होती है, उसीको लोकमें ईश्वर, भगवान्‌ करके जानते 
या मानते-मनाते हैं । घट्गुणोंको ही घट्भग भी कहा है ॥ 

इस तरह षदगुण ऐश्वर्य प्राप्ति करमेकी आशा या महत्वाकांक्षा, 
चित्तमें टिकाकर सम्भव तथा असम्भव सब कार्य करना चाहते 
हैं, उसीके लिये महासाधनाएँ, नाना तरहसे प्रयत्न करते 
. रहते हैं ॥ २४४ ॥ 


१३, सोई जीव सिद्ध रे भाई ! सोई जगतमें ईश कहाई ॥ २४५ ॥ . 


टीकाश--सहुरू कहते हैं।--हे भाई शिष्य! संसारमे मलुष्य 
समाजमें सोई नर जीव चालाकी धूर्तताईसे सिद्ध, महासिद्ध, महान 
पराक्रमी, अजीत कहलाते हैं । ओर सिद्ध पुरुष ही संसारमें ईश्वर, 
साकार अचतारी, अलौकिक सगुंण परमात्मा, महात्मा कहलाते हैं । 
अविवेकी मूर्ख लोग ही दरार बन-बनके सब जगह महिमा 
उनकी कीति फेलाते हैं। सोई विशेष ज्ञान कलाधारी नरजीव ही 
कहीं सिद्ध बनते हैं, कहीं ईइवर कहलाते हैं । यह परोक्ष जानकी 
विशेषतामें होती हैं । ऐसा तुम जान को ॥ २४५ ॥ 





१६६ | संयुक्त निर्णयसारादि घट ग्रन्थः । [ निर्णयसार--- 


१४, दूजे निरुपाधि हे भाई ! ऋद्धि सिद्धि कछु मानत नाहीं॥२४९६॥ 


टीका:--सहुरु कहते हैं:--हे भाई शिष्य! ओर दूसरा इसी 
परोक्ष ज्ञानमें निरुपाधि भाग भी है। उसमें कोई उपाधि नहीं रखते 
विशेष करके कोई भी कार्य करते नहीं। एक समान साधारण 
स्थितिमें रहते हैं। ऋद्धि - नंवोनिद्धि, तथा आठोंसिद्धि इनमेंकी कोई 
कुछ भी भागको वे समान ज्ञानी नहीं मानते । सदा निष्काम शाल्त, 
स्थिर होके आत्म विचारमें ही रंगे रहते हैं ॥ २४७६ ॥ 


१५, ऋद्धि सिद्धि ऐश्वय ओ देवा । ईश्वर माया नास्ति है भेवा ॥। २४७७ 


टॉकाः--सहुरु कहते हैं:--और ऋद्धि, सिद्धि, षद्शुण ऐेश्वर्य 
और मान-बड़ाई नाना प्रकारके कर्म प्रपश्च, देवी, देवता, भूत, प्रेत, 
ईश्वर, आदि माया इत्यादि इन सबका भेदभाव भिन्न-भिन्नता 
नास्ति > असत्य, असिद्ध, भ्रम-भूलमात्र है। एक आत्मा सर्वत्र परिपूर्ण 
व्यापक है, फिर थे नानात्व विकार कहासे आयगी? अतएव इन नास्ति 
मतसे मुझे कोई वास्ता नहीं। में तो निर्विकार, निराधार, आत्मा हैँ ! 
ऐसा कथन वे ज्ञानी लोग करते या कहते हैं ॥ २४७ ॥ 


१६, ज़गत्‌ जाल सुगजल सम आहीं । करन करावन नहिं मनमाही ॥२४८ . 

टीका+--सहुरु कहते हैं:--ओर भी वे कहते हैं कि--देखो ! यह 
जगत्‌ सरासर मिथ्या मायाका जाल है, तथा सगतृष्णाकी जलके 
समान जगत्‌ मिथ्या प्रतीतिमात्र असत्य' भ्रमका भासमात्र हैं। 
वास्तवमें जगत्‌ कोई चीज ही नहीं । नाम, रूप, उपाधि मिथ्या है, 
अधिष्ठान' आत्मा सत्य है। इसलिये कुछ करने-करानेकी चाहना 
हमारे मनमें बिलकुल भी नहीं है। कर्तव्य करना-कराना यह सब 
विगणकी उपाधि ही है। मिथ्या प्रपश्चके कर्तव्य करना, यह 
भावना हमारे मनमें नहीं हे ओर होना भी नहीं चाहिये, ऐसा 
कहते हैं. ॥ २४८ ॥.. 





ग्रन्थः १ ] पारख सिद्धान्त दशिनी भ्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित। [ १६७ 


१७, मन माया कृत नास्ति उपाधी। में अस्ति सबहिनके आदी ॥॥२४६॥ 


टीकाः--सहुरू कहते हेंः--क्योंकि मन-मायाका कार्य कर्तव्य 
स्थूल, सूक्ष्म देह, इन्द्रिया, पश्च विषय, पश्चकोश तथा सर्व जगत्‌ 
मिथ्या मायाका प्रपश्चमात्र जाल-जंजाल उपाधिका घेरा पसारा 
होनेसे नास्ति, असत्य है। इन सबसे परे सबके आदि-अनादि सर्च 
प्रथम में अस्ति, भौति, प्रियरूप सच्चिदानन्द परत्रह्म हूँ! जगतके 
आदि-अन्त मध्यमें स्थित में ही सर्वाधिष्ठान हूँ! अतएणव खसकलके. 
आदि कारण सत्य अस्ति ब्रह्म में ही हूँ, ऐसा कहते हैं ॥ २४० ॥ 


१८. त्रिगुण उपाधि नास्ति व्यवहारा। में साक्षी सब जाननहारा।। २४० 
टीकाः--सहुरू कहते हें:---ओर रज, सत्त्व, तम, ये जिशुणोके 
काम, क्रोध, मोह, एवं कमे, भक्ति, योगादि व्यवहार साथना नाना 
कम ये सब उपाधि नास्ति-असत्य श्रममात्र है। में तो गुणातीत 
सबको एक समान जाननेवाला प्रकाशक सकलके द्वष्टा या साक्षी 
मात्र होके निर्विकार रहता हूँ । इससे सबका जनेया-साक्षी में हूँ ! ॥ 
अर्थात्‌ त्रियुणके व्यवहार सकल करतेव्य उपाधिमय नास्ति है । 
. और में तो सबको जाननेवाला असह़ साक्षीमात्र हूँ! ऐसा ज्ञानी 
* छोग कहते हैं । यह निरुपाधि ज्ञान कहलाता है ॥ २५० ॥ 
१६, मोंकहँ जानि सके नहिं कोई । जो पे विधि हरि श्गर होई ॥२५१॥ 
टोकाः--सहुरु श्रीपूरणसाहेब कहते हेंः--हे शिष्य ! परोक्ष 
जशानके दसरा भागका ही वर्णन यहापर हो रहा है, णऐसा समझे 
रखो । कट्टर शञानी लोग कहते है. कि, देखो ! मुझ आत्माके पूरा भेद्‌ 
वा रहस्यको कोई भी प्राणी ठीक-ठीक जान नहीं सकते है । क्योंकि 
मैं अगस्य, अगोचर, अपार, अथाह हूँ। चाहे केसा ही महान 
बलवान श्रेष्ठ विचक्षण कोई क्यों न होवे, तो भी मुझको कोई किसी 
प्रकारसे भी जान नहीं सकते हैं । अन्य साधारण छोगोंकी तो बात 
ही क्या कहना ? । जो कोई ब्रह्माके समान वुद्धिमान्‌, चारों चेदोका 





श्दे८ ] संयुक्त निर्शयसारादि घट प्रन्थः । [ निर्शयसार--- 





जाननेवाला कर्मकाण्डमें निपुण हो, तथा विष्णुके समान सर्चे- 
शक्तिमान, छोकपूज्य, उपासना मार्गमें पारहृत हो गया हो, और 
महादेवके समान खिद्ध योगी, समर्थ, अष्टाह्ुयोग मार्गमें प्रवीण 
होवे, परन्तु वे लोग भी मेरे खरूपको यथार्थ जान नहीं सकते हें, 
कारण प्रथमारस्भमें जो ब्रह्मा, विष्णु ओर महेश हुये थे, खय॑ उन्होंने 
भी तो मेरे ब्रह्म खरूपको ठीक-ठीकसे जान नहों पाये। तब कहो 
भरा ! ओर कोई कैसे जान सकेगा ? इसीसे में कहता हैँ कि-सुझको 
कोई जान नहीं सकता । में सबको जानता रहता हूँ ॥ २०१ ॥ 


२०, त्रिगुणातीत सबको द्रष्ट। अद्वेत अखण्ड वेदकी इष्टा ॥ २४२॥ 


टीका+--सहुरु कहते हें:--ओर रजोगुणके राग-रह्न-तान-तृष्णादि, 
तमोगुणके प्रमाद, आलूस्य, निद्रादि, सक्त्वगुणके प्रकाश, शान्त, 
खुखादि व्यवहार होता है। परन्तु में तो जिगुणातीत हूँ। अर्थात्‌ 
त्रियुण क्रियासे रहित वा न्‍्यारा सबसे परे हँ। तथापि स्वेका 
द्रष्टा भिन्न रहके सकलर तत्त्व, प्रकृति, गुण, इन्द्रिय, विषयादिको 
देखा करता हैँ ! में केवल द्रष्टा-साक्षीमात्र हो रहता हूँ। न्यापक 
होनेसे में अद्वेत हूँ। आकाशवत्‌ में अखण्ड हूँ। चारों वेदोका सार 
सिद्धान्तमें इश्च > मान्य सर्वश्रेष्ठ या सर्वोपरि में आत्मा शानखरूप. 
हूँ । इस तरह त्रिगुणसे रहित, सर्वद्रश, अखण्ड, अद्वेत, वेद्का इछ्ठ, 
निर्गुण-निरञ्ञन ब्रह्म में ही हूँ ! ऐसा कहते है ॥ २५२॥ 
२१, व्यष्टि समष्टि मिथ्या भाई ! में चेतन्य शुद्ध अधिकाई |॥२५ ३॥ 

टीकाः--सहरु कहते हैंः--हे भाई शिष्य ! वे शानी छोग और 
पेसी भी भावना करते हैं कि, व्यश्टि> नानात्व, पॉचतरच, तथा 
अनेकों भिन्न-भिन्न जीव समूह और समण्टि > सबको समेटा, लपेंटा 
हुआ पएकरव एक ही ईश्वर कर्ता-कारण मानना, यह भी सब मिथ्या 
है। क्योंकि व्यष्टिसमष्टि या एक-अनेक तो डैत उपाधिमें ही होता 
है, अद्वेतमें यह कुछ सम्भवता नहीं । और में तो शुद्ध चैतन्य बक्ष 


अन्थः १ ] पारख सिद्धान्त दर्शिनो भ्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित । [ १६६ 


हैं। इसीसे मेरेसे बढ़के दूसरा कोई है नहीं । सबसे बढ़के विशेषता, 
अधिकता तो मेरा ही है। सबपर मेरा अधिकार है । मुझपर किसीकी 
अधिकार नहीं । अतएव हे भाई ! व्यष्टिसमष्टि सरासर मिथ्या है। 
मैं चैतन्य त्रह्म शुद्ध-बुद्ध, सर्वोच्च हूँ ! ऐसा कहते हैं. ॥ २५३ ॥ 


२२. यहि विधि स्फुर काल त्रय भाई | सकल अविद्या जात नशाई २४४ 


टीकाश--सहुरु कहते हैंः--हे भाई शिष्य ! इस प्रकारसे ऊपर 
कहे अनुसार उन ज्ञानियांके मनमें स्फुरणा, सड्जुल्प-विकल्प, चिन्तन, 
मनन, यादगिरी, भूत, भविष्य, वर्तमान, इन तीनों कालमें होंता 
रहता है। उसी विधिसे स्फुरणा उठता ही रहता है। जिससे सारे 
अविद्या अज्ञानका कार्य विकार नाश हो जाता है। अर्थात्‌ त्रिकालमें 
ज्ञानका स्फुरणा होते रहनेसे सम्पूर्ण अविद्याका लक्षण विनाश हो 


जाता है ॥ २०७ ॥ 
२३, यह प्रकार जाको होय ज्ञाना। सो ज्ञानी है ज्ञान निधाना ।२५५॥ 


टीका+--सहुरु कहते हेः-हे शिष्य ! जिस. मनुष्यको इस 
भकारतसे पूर्वोक्त कथन प्रमाण निरुपाधि परोक्ष ज्ञानका दढ़ता हो 
« , जाती है, सो ज्ञानी ज्ञानके अक्षय भण्डार समान' शानगुण सम्पन्न, 
रलाकरवत्‌ ज्ञानमें भरपूर, महाज्ञानी सर्वश्रेष्ठ होते हैं। ऐसा गुरुवा 
छोगोंने माने हैं ॥ अर्थात्‌ जिसको इस तरहका ज्ञान भया, सो उन्हें 
उच्चकोटिके ज्ञानी माने हैं ॥ २०७ ॥ 
२४, यह प्रकार दोय ज्ञान परोक्षा | अब तेहि कहीं ज्ञान अपरोक्षा॥| २५६ 
टीकाः--सहुरु कहते हें--इस प्रकारसे हे शिष्य ! परोक्ष ज्ञानमें 
खसहउपाधि ओर निरुपाधि नामसे दो तरहके भेद ज्ञानमें जो माने 
हैं, सो उसका सम्पूर्ण क्षण मैंने तुमको बता दिया हूँ । अब यहाँ 
तुम्हें दूसरा प्रकरण अपरोक्ष ज्ञानको बतलछाता हूँ । तेहि ८ आत्म- 
शानियोने अपरोक्ष शानको जिस तरहसे माने हैं, उसी घकार कहता 


१७० ] संयुक्त निर्णयसारादि घट ग्रन्थः । [ निर्शयसार-- 





हँ। सो उसे भी ध्यानसे सुनते जावो। जिससे तुम्हें पूरा रहस्य 
समझनेमे आयेगा ॥ २०६ ॥ े 
२४, तीन काल भासे नहिं कोई । सदा एकरस आप सोई ॥ २५७॥ 
टीकाः---सहुरु कहते हैंः--इस अश्रेणिके ज्ञानीकोी साधारण 
भनुष्योंके सरीखा होश नहीं रहता। एकदम बेहोश ही हो जाते हैं । 
इसलिये उन्हें, तीन. काल + भूत, भविष्य, वर्तमान, यह कुछ भास 
होता ही नहीं । अर्थात्‌ तीनकालका समय व्यतीत हो रहा है, सो 
भी नहीं जानते । ओर तीनों अवस्थाकी भी भान नहीं रखते, तो 
बेभान ही हो जाते हैं । परन्तु अपने आप खययं ही सदाकाल एक- 
रस, एक समान, जेसाका तेसा बने रहते हैं। सोई ब्रह्मश्ञानकी 
स्थिति कहलाती है। वहाँ जगत्‌ है, यह भाव ही नहीं रहता है, 
अभावमे ही सदा सबेदा गुम होके स्थित रहते हैं ॥ 
२६, बिसरे सकल सुषुप्ति समाना। हत स्फुरण त्रिकाल न जाना ॥२४८ 
टीव।+--सहुरु कहते हें।--हे शिष्य ! गाढ़ी निद्रा लगनेपर 
सुषुप्ति अवस्थामे जेसे जाग्रत्‌, सप्तादिकी कुछ भी खबर रहती नहीं। 
सब भीतर-बाहरकी इन्द्रियां अन्तःकरणमें रूय हो रहती है । शुन्‍्य 
स्थिति होती है । तेसे ही अपरोक्ष ज्ञानी भी ज्ञान साधनाके विशेषतासे' 
भीतर-बाहरकी सब बातोंको भूलते-भूलते विसराते-विसराते सुषुध्तिके 
समान ही समाधिस्थ अवस्था कर लेते हैं । जिसे तुर्यातीत अवस्था 
कहते!हैं । वहाँ निर्विकल्प शून्य स्थिति रहती है। इससे तनोबदनकी 
गतिको भी भूल जाते हैं। द्वेतकी स्फुरणा- अपनेसे भिन्न कोई 
दूसरा है, वह भान, सद्जव्प-विकलप भी नहीं होती । त्रिकालमे द्ेत 
है, ऐसी भावना होती ही नहीं, यानी वे कुछ भी जानते नहीं । 
साक्षोपनाका वहा अभाव हो जाता है। विधि-निषेधका उन्हें कुछ 
शान ही नहीं रहता। पागलके समान ही उनकी चाल रहती है। 


इंस तरह वे सब बातोंको बिसारे रहते हैं। उन्हें अद्वेत ज्ञानी 
कहते है ॥ रण ॥ 


ग्न्‍न्थः १ ] पारख सिद्धान्त दर्शिनी भ्रम विध्ंशिनी सरल टीका सहित । [ १७१ 





०७, ज्ञाता ज्ञान ज्ञेय नहिं भाई ! ध्याता ध्यान न ताहि समाई ।। २४६ 


टीका+--सहुरु श्रोपूरणसाहेब कहते हेंः--हे शिष्य ! में तुम्हें . 
अपरोक्ष ज्ञानका ही प्रकरण समझा रहा हूँ, सो ध्यान रखना । यहा 
त्रिपुटीसे रहित ब्रक्मज्ञान कथनका दर्शाव किया जाता है। तिपुटी 
नाश होनेपर ही बह्मकी प्राप्ति होती है, ऐसा वेदान्त शास्त्रमे कहा 
है | तहाँ ध्याता, ध्यान और ध्येय ये तीन जीवकी तिपुटी बताये हैं । 

'शर्थ:--ध्याता ८ स्थूछ, अथवा जीव जो स्थूल पदार्थकों ध्यावता है । 
ध्यान > सूक्ष्म वा पदार्थोका चिन्तवन, किसी विषयमें चित्तकी 
एकाग्रता करना, रुक्ष स्थिर करना। ध्येय कारण वा इष्ट वस्तु 
जिसकोकी जीव प्राप्त करना चाहता है, सो मतछबकी चीज है। ये 
तीनों भो अपरोक्ष ज्ञानमें समा नहीं सकते । तब अद्वेत एकत्त्व 
भावमे थे तज्िपुटियोंकों उड़ा देते हैं। फिर जीव-ईश्वरकी एकता भई, 
तब तुरिया अवस्था महाकारणरूप हुआ ! वहाँ ईश्वरकी त्िपुटीः-- 
शाता, ज्ञान, ओर शेय प्रगट हुआ। इसे भी उड़ाने छंगे । ज्ञातार 
सर्वेश्ञ इश्वरकोी कहा है। ज्ञान >मूलप्रकृति तुरियाको महाशान 
माने हैं। शेय ८ अव्याकृत सोई ईश्वरका कारण देह है। हिरण्य- 

' गर्भ ईंश्वरका सूक्ष्म देह हुआ ओर विराट ईश्वरका स्थूल देह माने हैं ४ 
ये सम्पूर्ण शेय ईश्वरीय शञानके भीतर जाननेमे आ गये । परन्तु यह 
भी द्वेत उपाधि है, ऐसा जानके उक्त छेः पुटीके भाव छोड़े, तब एक 
सद्वेत ब्रह्म या आत्माका अभेद्‌ अखण्ड दक्षाको प्राप्त होगा। हे 
भाई शिष्य ! वहापर ईश्वर और उसके जिपुटीका भी ठहराव नहीं 
है, तथा जीव ओर उसके त्िपुटीका भी प्रवेश नहीं होता। इसी 
प्रकार द्रष्टा, दृश्य, दर्शान आदि कोई कुछ भी वहा समा नहीं. 
सकते । ऐसे ब्रह्मश्ानकी स्थिति माने हैं ॥ २०९ ॥ 


२८, सकलों त्रिपुटी जाय नशाई । अखण्ड एकरस वृत्ति रहाई ॥॥२६०॥ 
टीका+--सहुरु कहते हैंः:--तीन-तीन भागोंकी सम्पूर्ण जिपुर्ियो 


१७२ ] संयुक्त निणयसारादि घट ग्रन्थः । [ निर्णयतार-- 
कमिमिलिफिनिलमिलश नि निकल कली डि अल निकिि कक ल की कि लिशनि नल जनम न ली नि जल कक नल जनक अल नली ज तन अ कक जज अजब»... भनुलअ॒ा मा एएएए 
वहाँ नाश हो जाती है । अथवा नशाय देते हैं ! तीन देह, रे अवस्था, 

३ शुण इत्यादि सबको विनाश करके ब्रह्म बनते हैं । कभी खण्ड न 
होनेवाला अखण्ड एकरस' बने रहते हैं। सब दृत्तिको भी छय 
करके निवृत्ति हो रहते हैं। सदा रक्ष एकसा बनाये रखते है । 
अर्थात्‌ सकल त्रिपुटियाँ नाश हो जानेसे वृत्ति अखण्ड पकरस 
ब्रह्माकार ही बनी रहती है, ऐसा माने हैं ॥ २६० ॥ 

28 आपन भाव काल त्रय माही । हैत उपाधि न ताहि समाहीं ॥२६१ 

टीकाः--सहुरू कहते हैंः--तीनों कारूमें केवछ अपना ब्रह्ममाव 
ही बना रहता है। उसके अलावा अपनेसे भिन्न द्वेतमावकी उपाधि 
वहापर कभो भी समा नहीं सकती। अर्थात्‌ में ब्रह्म नित्य, सत्य, 
व्यापक, अद्देत हैँ । यही भावना प्रथममें, पश्चातमें, बीचमें भी बनी 
रहती है। और जगत्‌, तत्त्व, जड़, चैतन्य, जीव, ईश्वर, माया 
'इत्यादि द्वेत उपाधिमे होनेवाले मिथ्या प्रपश्च उस अद्वेत समसमान 
बह्ममें किसी प्रकार भी समा नहीं सकता। यानी अपनेसे पृथक 
किसीकी भी भावना नहीं होती, ऐसा कहते हैं ॥ २६१ ॥ 
:३०, चिन्मय जृत्ति सदा आनन्दा | पूरण ब्रह्म सचिदानन्दा । २६२ ॥ 
टीका+--सहुरु कहते हेः---ओर सदा-सव्वेदा आनन्दमे ही मगन- 
मस्त होनेसे चिन्मयवृत्ति वृत्ति चेतन्‍्यमय, तदाकार हो जाती हूं । 
अर्थात्‌ चैतन्य बह्मका प्रकाश सर्वव्यापक रुपमें निश्चय कर हमेशा 
'परमानन्दमं तल्लीन रहते हैं। तव सायं पूर्ण्रह्म सशच्चिदानन्द बन 
जाते हैं. या ऐसा मान लेते हैं । “सत्‌ सोई अस्ति, चित्‌ सोई भाति, आनन्द 
'सोई प्रिय”, पेसे कहे हैं, तहाँ नाम-रूप मिथ्या ओर अस्ति, भाति, 
प्रियरूप ब्रह्म सत्य, ऐसा ठहराये हैं। उसके अर्थमें सत्य चेंतन्य 
सुखखरूप करके ब्रह्मको माने हैं। वही चराचरमें परिपूर्ण व्यापक 
असन्धि भरा है। अतएव ब्रह्म ही सर्वाधिष्ठान कूटस्थ हैं। ऐसा 
मानन्दों करके उसीमें वृत्ति ठहदराकर सर्वदा शुल्य आनन्द डूबे 
हहूते हैं. ॥ २६२ ॥ 


ग्रन्थः १ | पारख सिद्धान्त दर्शिनी श्रम विध्यंशिनी सरल टीका सहित। [ १७३ 


३१, यहि विधि ज्ञान होय जेहि ज्ञानी । सो अपरोक्षहि ज्ञान बखानी २६३ 
टीकाः--सहुरु कहते हैः--इस प्रकारसे विधिपूर्चक जिसको दढ़- 
निश्रयसे ब्रह्मश्ान या आत्मज्ञान पक्का हो जाता है, सो महाज्ञानी 
अपरोक्ष बोधवाला कहलाता है' | वह जब कुछ कहता है, तो उपरोक्त 
अपरोक्ष ज्ञानके अनुभवका ही वर्णन करता है। इस तरह अपरोक्ष 
शानियोंकी स्थिति बर्ताव तथा अपरोक्ष शानका रुक्षण खुलासेवार 
“बताके वर्णन किया गया है, सो जान' ठो ॥ २६३ ॥ 
३२, याहूमें है दोय प्रकारा । हे शिष्य ! तोहि कहों निरुवारा | २६४ ॥॥ 
टीकाः--सहुरु कहते हैं:--इसमें भी दो प्रकारसे दो भाग या 
दो तरहके भेद हैं। सो हे शिष्य ! उसको भी निर्णय करके भिन्न-' 
भिन्न कहके तुझे सुना देता हूँ। अर्थात्‌ हे शिष्य ! अपरोक्ष ज्ञानका 
मुख्य वार्ता तो उपरोक्त प्रकारसे तुझे सुना चुका हैँ]! अब अपसरोक्ष 
ज्ञानमें भी जो दो खण्ड हैं, उसका निरुवार करके तुम्हें कहता हूँ,. 
सो भी सुन को ॥ २६४ ॥ 
३३, योग घारणा करि मन मारे | अखण्ड बृत्ति एकरस घारे ॥ २६५ ।॥॥ 
टीका+--सहुरू कहते हे प्रथम भागमें योगाभ्यास करके 
* राजयोग, हठयोगादि अष्शाज़्योगकी विधिसे साधना करके दशा मुद्रा 
लगाय, षट्क्रियाएँ पूराकर एवं यम, नियम, आसन, प्राणायाम, प्रत्या- 
हार, धारणा, ध्यान, और समाधि रगाकर इस तरहसे विशेष प्रयत्न 
करके मनको मारकर वा वशाकर, रूयकर जो कोई ज्ञानी दृत्ति 
को अखण्ड स्थिर बनाकर एकरस ब्रह्मशानकी धारणा करते हैं, 
सदा समाधि लगाय रहते हैं। कभी भी वृत्तिको चश्चल होने 
नहीं देते । वृत्तिको एकाग्न करके एकरस. ज्ञानमें ही लक्ष लगाये: 
रहते हैं ॥ २६५ ॥ 
8७. झ्ान सो मध्यमपक्ष कहाई। आगम निगम कहें गोहराई ॥२६६॥ 
टीका+--सहुरु कहते हैंः---सो यह ज्ञान मध्यम पक्षमे कहलाता. 
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है । अर्थात्‌ योगाभ्याससे प्राप्त किया हुआ अपरोक्ष अनुभवका शान 
दूसरे दर्जेका मध्यम, यानी वीचका है ऊपरका नहीं, ऐसा दूसरा 
भाग कहा जाता है। उसके लिये प्रमाण निगम > वेद-भ्रुति, उप- 
निषदादिमे, ओर आगम रू षद्शासत्र, मजुस्खति आदिमें एवं पुरा- 
णादिके कर्ताओंने भी पुकार-पुकारके ढिढोर पीट-पीटके कहे हें, 
भ्रचार-प्रख्यात्‌ किये हैं, सो वेद-शास्रादिक्रोंमं विस्तार खुलासासे 
कहा है । उस बातको उन्हीं भन्धोंके प्रमाणसे अभी पण्डित लोग भी 
गोहरा-गोहराके ऊँचे खरसे कह रहे हैं. या कहते जाते हैं। अतएव 
सो मध्यम पक्षका ज्ञान कहलाता है ॥ २६६ ॥ 
३५,अ्रवण मनन निद्ध्यास जो करहों। साक्षात्कार वृत्ति निज घरहीं ॥२६९७ 
' टीका+--सहुरु श्रीपूरणसाहेब कहते ह+-हे शिष्य ! छितीय 
भागमें अपरोक्षज्ञानका लक्षण ऐसा है. कि, प्रथम आत्मनिष्ठ-अक्मनिष्ठ 
गुरुसे वेद-वेदान्त वाक्यूका उपदेश लक्षपूर्वक अवण करके साधन 
चतुष्ठय सम्पन्न होके श्रवण किया हुआ हदब्दके अर्थकों एकान्तमे 
बैठके मनन करे, मनमे विचार करे, चिन्तन किया करे, फिर 
आत्मक्षानसे ही लक्ष टिकाकरके, निदिध्यासन ८ हमेशा निञ्ञ आत्म- 
तत््वका ही चिन्तवन करता रहे ! गुरु-शास््रके वाक्यमें अपने अनुभव 
निश्चयका मिलान करे। इस प्रकार तीनों साधनोंकों जो विधिपूर्वक 
पूरा करते है, सो फिर आत्म साज्ञात्कार करके उसी अनुभव 
तदाकार हो अपने सब चुक्तियोंको ऊय कर निजरूपमें ही स्थापित करते 
हैं । अर्थात्‌ अवणादि चारों साधनोंकोी पूर्ण करके सब बृत्तियोंको 
शुल्यकर स्वयं आत्मसाक्षात्कारमे स्थित रहते है ॥ २६७ ॥ 


:३६, ऐसे करत स्थिर होय जाई । द्वंत भाव कबहूँ नहिं आई ॥२६८ 
टीका+-सहुरु कहते हैंः--ऐसे करते-करते अभ्यासको बढ़ाते 


बढ़ाते, लऊय-चिन्तन' करते-करते जब मन स्थिर हो जाता है, तो अद्लैस 
अावना: परिधुष्ट हो. जातो है। फिर छ्वेत भावना उसके मनमें कभी 
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भी आने नहीं पाती, यानी दूसरा कोई है, जगत्‌ है, ऐसी द्वेतकी 
विचार उसमें कभी नहीं आती । इसीसे हमेंशा अद्वेत दर्शन ही होता 
रहता है। तत्त्वमसि, अहंब्रह्मास्मिका ही निश्चय बना रहता है। 
कदापि उसमें फरक नहीं पड़ सकता। ब्रह्म निश्चयसे कभी 


'वह ज्ञानी विचलित होता नहीं । अपने आपमे सदाके लिये स्थिर 
हो जाता है ॥ २६८ ॥ 


३७, थे प्रकार जो कोश रहि जावे। उत्तम पक्ष वेद तेहि गावे 4।२६६॥। 


टीकाः--सहुरु कहते हें:--इस प्रकारसे जो कोई बड़ भागी 
महाशानी अपरोक्ष अन्नुभव गम्य ब्रह्मश्षानकी स्थितिमें रहि जाते हैं, 
या ठहर जाते है, या पहुँच जाते है, सो निर्विकार बह्मखवरूप ही बन 
जाते हैं। तो अचलछ-अटल, अखण्ड, महाकाशवत्‌ शान्‍्त हो जाते हैं । 
इस तरहके ज्ञानीको उत्तमपक्षके ठहरायके चैदमें गुण गाया है या 
वर्णन किया है। विधि पूर्वक शान मार्गको ते करके ठिकानेमें पहुँचने 
चाले सर्वोत्तम, सर्वश्रेष्ठ, प्रथम दर्जेके अग्नगण्य, उच्चपद, सर्चोपरि 
कहलाता है । यह वेद प्रमाणसे वर्णन करके कहा गया है, ऐसा 
जानना चाहिये ॥ २६० ॥ 


३८, यहि विधि ज्ञानयुक्त जो जीवू। सो अविनाशी ज्ञानी शीवू ॥ २७० 


टीकाः--सहुरु कहते हें:--हे जिज्ञासु शिष्य ! इस प्रकारसे 
उत्तम पक्षवाल्ेे अपरोक्ष शान अनुभव संयुक्त जो कोई महान नर 
जीव होते है, सो महाश्ञानी कल्याण खरूप कभी नाश न होनेवाले 
'अविनाशी, अखण्ड, निविकार, निराधार, निरअजञन, निशुंण, खवयमेव 
'परवहाय खरूप ही हो जाते हैं । अर्थात्‌ आत्मज्ञानमें विधिपूर्वक स्थिति 
हो जानेपर वह जीव ही शिव सच्िदानन्द ब्रह्म हो जाता है। 
फिर उसमें अन्य भावकी रूवलेश मात्र भी नहीं रहती । उसका फिर 
कभी विनाश नहों होता । नित्य मुक्त, नित्य तृप्त, हो जाता है । इस 
प्रकारसे बेद-वेदान्तमें ज्ञान अलुभव कथन किया गया है। सो मेंने 
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तुम्हें प्रमाण सहित बता दिया हूँ । इसमें सार-असारका निर्णय 
करके सार ग्रहण करना हंस जीवका कर्तव्य है। तुम्हारे पूर्व प्रक्षका 


पड 


उत्तर यहा समाप्त हो गयां है ॥ २७० ॥ 

॥११॥ शिष्य प्रश्न ॥ शब्द दीपक--११ ॥ खण्ड--२१॥ 
दोहाः--जानहि ज्ञानहि भेद कस ? कहो गुरु दीनदयाल | ॥ 
( २४ ) बार-बार बन्दन करों। जीवनके रक्षपाल् ॥२७१॥ 


झीका+--सहुरुका सम्पूर्ण उत्तर खुनकरके शिष्ष्य बड़ा प्रसन्न 
हुआ । फिर शिष्यने ग्यारहवें प्रक्षमे जो कहा, सो अन्थकर्ता दर्शाते 
हैं। बड़ी नम्नतापूर्वक दोनों हाथोंको जोड़के वह बोला--हे दीन- 
दयालु खहुरो ! आपको कोटिशः धन्यवाद है। हमारे शरीखे दीन, 
हीन जनोपर आपने बड़ी भारी दया दष्ट्र किये हो, शान-अज्ञानके 
सकल भेद बता दिये हो ! आप शरणागत नरजीवोंके सब प्रकारसे 
रक्षक, प्रतिपारूक, उद्धार करनेवाले हो। में आपके उपकारको 
महान, मानकर चरण कमलोंमें शिर नवायके बारम्बार बन्द॒ना 
करता हैँ ! या च्रयबार बन्दगी प्रेमपूर्वंक करता हू ! हे गुरुदेव ! 
थोड़ी-सी बात उसमें मैं समझ नहीं पाया--सो यह कि, जान जनैया. 
वा जानीवर्म और शान प्रकाशमें सो यही-यहापर भेद केसा है ? 
यानी जान और शानमें क्या' अन्तर है ? उसमें कौन-सा फरक है? 
अथवा एक ही बात है? या दो है, यह केसे समझना? इसे भी 
कृपा करके यथार्थ समझा दीजिये ! में पुनः पुन आपको बन्द्ना 
करता हूँ ! ॥ २७१॥ 
॥१ ९॥ सद्गुरु उत्तर ॥ वचन भास्कर १ ॥ खण्ड---२२ ॥. 
. ॥ चोपाई--मण्डर भाग--२५ ॥ चो० १ से १० तक है ॥ 
१, ज्ञान जान अन्तर कछु नाहों। तदपि सन्त कछु भेद बताहीं ॥२७२॥ 
५" शीका।--सहुरु ्रीप्रणसाहेब कहते हैं:--हे जिशास्ु शिष्य !' 


कर 
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तुम्हारे इस प्रश्मका भी उत्तर में कहता हूँ, खुनो ! ज्ञान ८ समझ, बोध, 
अकिलकलाम ओर जान > जनैया चैतन्य जीव इन दोनोमें ऐसा कुछ 
विशेष अन्तर या फरक विरुद्धता, विज्ञातीय भाव तो नहीं है । क्योंकि 
जीवके बिना किसो प्रकारके भी ज्ञान कहीं किसीको नहीं हो 
सकता । यह तो निश्चित बात है । वास्तवमे ज्ञानखरूप हो जीव है । 
जीव गुणी, ज्ञान उसका गुण नित्य सम्बन्ध है। जनेया, जानीब, 
चेतन, जान, हंस, साक्षी, द्ृष्टा ये सब जीवके हीं पर्यायवाची 
नाम है। खरूपमें लक्षकरो, तो कई एक नाम होनेपर भी वस्तुमे 
कुछ फरक नहीं पड़ता । अवस्थामें छक्ष करो, तो कुछ न कुछ फरक 


. दिखाई देता ही है। इसलिये जान-शानमें भी कुछ अन्तर मुख्य तो 


हुं हक 


नहीं है। तो भी विवेकी सनन्‍त-महात्मा न्याय निर्णयके विचारसे 

जो कुछ साधारण अन्तर दिखता है, सोई कुछेक भेद वताये हैं, या 
रे 

बताते हैं'। निर्णय करके ज्ञितना कसर निकले, उतना तो हटाया ' 

जाय, साफ-शुद्ध किया जाय, उतना ही अच्छा है, हितकारी है ॥२७२॥ 


२ जान सबनमें बन्ध रहाई। ज्ञानके उदय मुक्त होय जाई ॥२७३॥ 


टीकाः--सहुरू कहते हें:-- वह भेद कोन-सी है? सो यहाँ कहता 

हूँ सुनो ! जान 5 जो चेतन्य जीव है, सो जान-जानके या मान-मानके 
ही सब ठिकानेमें बन्धनमें पड़के बद्ध हो रहता है। यानी मनुष्य, 
पशु, अण्डज, और उष्मज, इन चारों खानिके सब योनियॉमें जनैया 
जीव हैं, परन्तु बन्धनमें ही पड़े हुये हैं। सब जगहमें देखों, जीव 
वन्धनोंमें ही पड़े हुये हैं। सो अनादिकालसे ही सब जीव 
जड़ाध्यासी होके भवजालोंमें पड़े हैं, इसीसे खुशीसे बन्धनोंमें ही 
पड़े रहते हैं। ओर नरदेहमें आकर जब गुरुजश्ञानसे खरूपज्ञानका 
अपूर्व बोध उदय हो जाता है, तब ज्ञान प्रकाश होनेसे सकल तम अविद्या 
अन्धकारका भी विनाश हो जाता है, जड़ाध्याससे रहित होकर फिर 
जीव सदाके लिये मुक्त हो जाता है। देह रहते ही पारखनिछ सन्त 
जीवन्मुक्त हो जाते हैं, फिर देह उपाधि छूठनेपर विदेह मुक्तिमें 


७ नि० घट ० १२-- 
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स्थित हो जाते हैं। अर्थात्‌ खरूपज्ञान पारख वोधरहित जीव सब 
बन्धनोंमें ही पड़े रहते हैं। फिर जब मलुष्योंको पारख खरूपका 
ज्ञान प्रकाश हो जाता है, तब वह मुक्त हो जाता है, ऐसा 
जानो ॥ २७३ ॥ 


३, जानबे माहीं होय विशेषा। तबहीं ज्ञानको पावे लेखा ॥२७४॥ 


टीकाः--सहुरु कहते हैः--मनुष्यः खानीमें आनेपर जीवोंकों 
विशेष अधिकार प्राप्त होता है। क्योंकि यह शान खानी कमे 
भूमिका है। जब नरजीवोमे जानीब दशाकी विशेषता होती है, 
विवेक, विचार, निर्णय, परीक्षा कर लेता है, तब ही खरूप जझ्ानका 
समग्र हिसाब जानकर स्थिति कर पाता है। अर्थात्‌ पुरुषोंमे 
विचेककी विशेषता होनेपर ही सत्य ज्ञानकों रूख पाते हैँ। और 
पारख ज्ञानकी प्राप्ति होनेपर ही जीवोॉकी मुक्ति होती है, फेसा 
जानना चाहिये ॥ २७४ ॥ 
४. जस मलीन दर्षणकी भाऊ। ऐसो जीवको आहि स्वश्वाऊ ॥२७४ 

टीका+--सहुरु कहते हैं:--दृष्टान्तमें जैसे दर्पण ८ शीशा, आइना 
या आरसी तो साफ शुद्ध ही होता है । परन्तु जब दर्पणमें धूर, गर्दा , 
या कीचड़, मेल ऊपरसे लग जाता है, तब तो कुछ भी दिखाई ' 
देता नहीं, अथवा घुँघला-सा ही दिखता है । जिस प्रकार बह मलीन 
दर्पणका भाव या स्थिति रहती है, तेसे ही जीवके भी अध्यासवदा 
ऐसा चंचल स्वभाव हो गया है। जीवके खरूप तो शुद्ध, खच्छ, 
निर्मल ही है। परन्तु देह सम्वन्धमें मनमें मर, विक्षेप भीर आवर्ण- 
का दोष लगा हुआ है॥ दर्पणके जगहमें अन्तःकरण है, उसमें 
जड़ाध्यासकी कालिमा-मैल' लग गई है, इसलिये मन मलीन 
हो गया है। जिससे द्वश्टा जीवके शान खरूपका उसमें दर्शन या 
बोध नहीं होता, प्रत्युत भाव-कुभाव, विषय तप्णा, आशा, काम, 
ऋिषधादि' उठा करते है | इसीसे जीवके प्रकृति-खूभावम भी चश्चरूता, 
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बिकार आ गया हे। इस कारण निजसरूपका बोधसे सब 
जीव बच्चित हैं। शुरुज्ञानके प्रतापसे ही वह' भूल छूटती है ॥२७५॥ 


५ मैंल निकरि दपेणकों जाई । तबहीं मुकुर निजरूप देखाई।।२७६॥ 


टीकाः--सहुरु कहते हें:--ओर दर्पणमें यदि बहुत वर्षोसे भी 
मेला-कुचेला, गर्दा छाया हुआ पड़ा हो, तो भी कोई उसे झाड़-पोंछके 
पानी छलगाय कपड़ेसे रगड़-रगड़के साफ करेंगे, तो वह अवशध्य 
खच्छू हो जायगा। फिर दर्पणके मेल निकल जानेपर यदि कोई उसमें 
अपना मुख देखे, तो उसे तब तुरन्त ही या देखते ही उस मुकुररूप 
दर्पणमें अपनी देहकी खरूप प्रतितिम्ब साक्षात्‌ वैसे ही दिखाई देगा, 
जैसा कि है। फिर कोई सन्देह वहाँ बाकी रह ही नहीं सकती है । 
इसी तरह यहाँ अनादिकालसे प्रवाहरूपसे जड़ाध्यास मर, विक्षेप, 
आवर्णकी विकार देह सम्बन्धमें अन्तःकरणमें रगाही आ रहा : 
है। जिससे किसीको खरूप बोधका प्रकाश नहों है | तथापि महत्‌ 
पुरुषार्थ करके त्याग-वैराग्यादि सहुणोंकों धारणकर, जो कोई मनुष्य 
पारखी सहुरुके शरण-ग्रहण करके विवेकसे भ्रमकों हटायेंगे, तभी 
निज साक्षात्‌ खयं खरूपको वे देख पायेंगे, या समझ पायेंगे। यानी 
जड़ाध्यास भ्रम-भूलके मेल निकछ जानेसे ही निजखरूपका दर्शन या 
अपरोक्ष वोध प्राप्त होगा ॥ २७६ ॥ क्‍ 


शी 


६ जैसे दीपक आहि उजेरा | ढाकन परे होत अंधियारा ॥२७७॥ 


टीकाः--सहरू श्रोपूरणसाहेब कहते हैः--हे शिष्य ! इस बारेमें 
ओर भी दृष्टान्त देके सिद्धान्तमें घटा देता हूँ! सो सुनते समझते 
जाओ। जैसे दीपक जला देनेसे उस स्थानमें प्रकाश होनेसे सब 
वस्तु उजेलामें दीखने लग जाता है'। यद्यपि दियाकी ज्योति तेज 
तत्वका कार्य प्रकाशखरूप ही है। तथापि उस दीपकको किस्सी 
वर्तन आदिले ढाक देनेसे या ढक्न-आवर्ण पड़ जामेसे उस्ती वक्त 
वहाँ अँधियारा हो जाता है, परन्तु दीपकके प्रकाशमें नहीं होता। 


श्ध्द० ] संयुक्त निर्शयसारादि घट ग्रन्थः | [ निर्शयसार--- 





उसके अभावम ही अन्धकार छाया रहता है। तेसे ही जीव तो ज्ञान 
प्रकाशक चैंतन्यखरूप ही है। परन्तु यहाँ आवर्ण पर्दा जड़ा- 
ध्यासका ढाकन लगा पड़ा है । इसलिये अबोधपनाका अँधियास हो 
रहा है, सो मध्यकी सन्धिमें है। पुरुषार्थ करनेपर वह छूट भी 
ज्ञाता है ॥ २७७ ॥ ' 


७ यहि विधि जानहि ढाकु अविधा | सो नाशत जब्र पाय सुविधा | २७८ 


टीका+--सहुरु श्रीप्रणसाहेब कहते हैंः--हे शिष्य ! ऊपर॑ कहे 
हुये दोनों दृष्टान्तोंके समान सिद्धान्तमें भी इसी प्रकारसे जनेया- 
चैतन्य जीवको भी अविद्या, अस्मिता, राग, द्वेष, और अभिनिवेश ये 
पञ्चक्लेशोंने ढाँक रखा है। मुख्यतया देहामिमान अंज्ञानने ढॉक 
रखा है वा रूपेटके छिपा रखा है। इसीसे अपने सखरूपको कोई 
जानते नहीं । और सबको जानते, मानते, समझते, बूझते हैं, परन्तु 
अपने आपको पहिचानते' नहीं, खरूपकों भूल रहे हैं। यही महान 
अज्ञान रूप अविया है । सहुरुके शरणागत होकर जब कोई नरजीच 
गुरुकृपासे, सुविद्या > सद्विया, सत्यबोध, सत्यकश्ञान, अच्छी तरहसे 
समझके प्राप्त करेंगे, सो अज्ञान तभो नाश हो जायगा, छूंट जायगा, 
निवृत्त हो जायगा | गुरुशञानके बिना, वह अस्य किसी उपायसे भी * 
नाश होती नहीं । जैसे सूर्योदय होते ही राज्िके अन्धकारका कहीं 
लवलेश मात्र भी रहता नहीं। तेसे पारख श्ञानका बोध प्रकाश होते 
ही सकल अ्रम-भूछ, अविद्यादिका सदाके लिये विनाश हो 
जाता है ॥ २७८ ॥ 


८. जैसे स्य मेघने ढाँका | पाय बयारी बादर फॉँका ॥ २७६ ॥ 
टीकाः--सहुरु श्रीप्रणसाहेब कहते हैं।--और जैसे संसारी छोग 
यहाँ घना बादरू छा जानेसे मेघने सूर्यको ढाँक लिया कहते हैं । 
परन्तु वास्तव उस प्रदेशम पड़नेवाला सूर्यका किरणकों मंघमण्डल 
छा ज्ञाने ते ऊपर-बीचमें हो रुकावट हो जाती है। इसलिये तोतन्न 
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प्रकाश नीचे आने नहीं पाता है । तबतकके लिये प्रकाश मन्द होके : 
कुछ अँधियारासा छा जाता है। ओर जब प्रचण्ड वेगसे वायु बहता 
है, तो वायुका घका पायके बादल छिन्न-मिन्न होके फेंके जाते हैं, 
डुकड़े-टुकड़े. होके उड़ जाते हैं, बिलाय जाते हैं। तेसे ही सूर्य रूप 
चैतन्य जीवके शान प्रकाशकों बादलूरूप काम, क्रोध, छोभ, मोह, 
आशा, तृष्णा, ममता, अम-भूल, अविद्यादिने आचर्ण कर रखे हैं । 
इसीसे जीव अज्ञानी अबोध दिखाई दे रहा है । वायुवत्‌ विवेक, 
विचारका बहाव वेगसे चलनेपर वह श्रम-अविद्यादिके बादल छिन्न- 
भिन्न होके नष्ट हो जाते है, चित्त चतुषश्यसे हट जाते हैं, सब विकार 
मिट जाता है ॥ २७९ ॥ 
£ स्वतः भानु प्रगटे उजियारा। यहि विधि जानहि ज्ञान विचारा।| २८० 
टीकाः--सहुरु श्रीपूरणसाहेब कहते हेँः:--बादर हट जानेपर 
फिर जैसे खयंखरूपी सू्यं खतः या खयमेव पूर्वंचत्‌ ज्योंका-त्यों ही 
प्रगट हो जाता है, जिससे डसके प्रकाशसे उजियाला हो जातां है । 
सो सब जानते हो हैं । उसी प्रकार गुरुबोधके विचारसे मूल-अम, 
धोखा मिट जानेपर फिर खतः निज़खरूप सूर्यवत्‌ जीवमेंसे पारख 
बोधका उजियाला प्रगट हो जाता है। जिसमे सकल सखारासार, . 
सत्यासत्य यथार्थ रूपमें दिखाई देता है। इस प्रकारते जान और 
जझानके बारेमें विचार करो कि, जान यही चैतन्य जीव जनेया है, 
निजसवरूपके अबोधसे आवागमनके चक्रमें पड़ा हुआ है। नरदेहमें 
आकर ज़ब उसे पारख गुरुका ज्ञान-बोध दृढ़ हो जाता है, तब जन्म- 
मरणके चकसे छूटके मुक्त हो जाता है। जान - अबोध जीव है और' 
ज्ञान ८ निज खरूपके बोधकों कहते है। अबोध प्रवाहरूप अनादि- 
कालसे हो रहा है। ओर बोध मनुष्य देहके आदिकालमें ही होता 
है। परन्तु सहुरु रपासे किसी बिरले पुरुषको ही पारखका बोध 
होता है, ऐसे ज्ञान वा जानके सस्पूर्ण भेद तुम अच्छी तरहसे 
समझो ॥ २८० ॥ 


श्व््र ] संयुक्त निशयसारादि घट अन्थः । [ निर्ण॑यसार--- 





१०. ज्ञान जान जो कछु अन्तर होई। हे शिष्य ! तोहि कहा अब सतोई ॥२८१ 

टीकाः--सहरु श्रीप्रणसाहेब कहते हैं:--हे शिष्य ! प्रथम मेने कहा 
था कि, विशेष अन्तर न होते हुये भी विवेकी सन्‍्तोंने कुछ अन्तर 
अवस्थाको लेकरके ज्ञान और जानमें बताये हैं। सो उसमें जो कुछ 
अन्तर था, ज्ञान तथा जानके रूक्षणका फरक, फल, गति, चाल, 
रहनि-रहस्य आदि खुछासेवार वर्णन करके मेने तुम्हें समझा दिया 
हैं। अब तुमको सो प्रकरण पूरा बोध हुआ कि, नहीं ? ठीक-ठीक 
समझनेमें आया कि नहीं ? कहो बतावो ? तो मालुम पड़ेगा। यदि 
समझनेमें कोई कसर होगी, तो फिर निर्णय करके निवृत्तकर दिया 
जायगा ! सो जानो ॥ २८१॥ 

॥ १२ ॥ शिष्य प्रश्न ॥ शब्द दीपक-१२ ॥ खण्ड-२३ ॥ 

दोहाः-ज्ञानहि जानहि भेद नहिं। एक जाति दोउ आहिं ॥ 
(२४ ) तवग्रसादते जानेउे | यहमा संशय नाहिं॥ २८२॥ 

टीकाः-- ग्रन्थकर्ता शिष्यके वारहवों प्रश्मरूप चचनको दर्शाते 
हैंः---सहुरुके उपरोक्त उत्तर-समाधान और जाँचके प्रश्षको सुनकर 
जिज्ञासु शिष्यने कहा कि--हे सहुरुदेव ! मेरे समझनेमे ऐसे आया 
कि, ज्ञान न समझ, वोध, अकिलकला, इसमें और जान < सबको 
जाननेवाल। जनैया चैतन्य जीव इसमें वा उसमें यात्री उन्त दोनोंमें 
विशेष भेद-भाव विभिन्नता, विजातीयफना कुछ भी नहीं है। ज्ञान वा 
जान दोनों ही एक जातिके समान शुण-लक्षणवाले हैं । जीवके बिना 
ज्ञान नहीं होता, तो जीव ही जश्ञानखरूप है। परन्तु अवस्था भेदसे 
शानी-अज्ञानी होते हैं । अवोध होनेसे बद्ध हैं, ओर खरूपश्मानका 
बोध होनेसे मुक्त होते हैं। समान अवस्थाको जान!” कहते हैं, तथा 
विशेष अचस्थाकी शान” कहते हैं। इस तरह वस्तु वही है, विरोधी 
जेद' कुछ नहीं, नाममात्र कामसे दो भया है, किन्तु पदार्थ एक 
है। यही बात आपकी कृपा-प्सादसे शिक्षाकों मनन करके मेंने 


बी अर 


अन्थः १ ] पारत सिद्धान्त दर्शिनी भ्रम विध्यंशिनी सरल टीका सहित । [ १८३ 





जान पाया हूँ। अब' इस प्रकरणमें मुझे कोई संशय नहीं रही । गुरु 
कपासे ज्ञान वा जानका भेद मेने जान लिया हूँ। यदि हमारी समझनेमें 
कोई त्रुटि हो गई होवे, तो आप दया करके उसे भी समझाके सुधार 
दीजिये, यही विनय है || २८२ ॥ 


॥१२॥ सद्शुरु उत्तर ॥ वचन भास्कर--१२ ॥ खण्ड----२४ ॥ 


सोरठाः-ज्ञान सजाति होय | औ अज्ञान विजाति है॥ 


(४) कहेझँ सकल विधि सोय । तुमह जानेउ नीकि विधि।। २८३॥ 


टीकाः--सहुरु श्रोप्रणसाहेब कहते हैं:--हे शिष्य ! इतनी बात 
ओर ज्ञान लो कि, चारों खानियोंके असंख्य जीवमाञज सब स्वजाति 
हैं। उनमें गुण-लक्षण, धर्म, शक्ति, आदि एक समान विद्यमान हैं। 
जीव एकरस--अखण्ड है। ज्ञानाकार या ज्ञान ही उनका खबर्य॑ 
स्वरूप है। इसलिये देहधारी जीव ज्ञानी, अज्ञानी, विज्ञानी, सब 
कोई जीवभावसे तो स्वजाति ही हैं । सिर्फ उनके समझके अनुसार - 
बर्ताव-कर्म फरक है, ओर ज्ञान तथा जान ये दोनों वास्तवमे स्वजाति 
हैं, यह बात तो ठीक है। परन्तु अज्ञानमात्रको उनमें लाके नहीं 


,मिलाना । क्‍योंकि जड़-चैतन्य स्वरूपले विज्ञातीय भिन्न-भिन्न हैं। 


इससे अज्ञान ओर ही चीज है, शानका अमाव सो अज्ञान है, एक तो 
जड़ है, दूसरा तमरूप अन्धकार, अविद्या भ्रम है, तीसरा मनके. 
मानन्दीमात्र है। अतएव अज्ञान सब प्रकारसे जीवसे भिन्न विज्ञा- 
तीय है। उसका जीवके साथ समानता नहीं हो सकती । जैसे 
अन्धकार ओर. प्रकाशमें विरोध है। तेसे जीव और अज्ञानके रूपको 
विरोधी समझो। इसके वारेमें सम्पूर्ण विवरण विधिपूर्वक 


प्रथम ही कह चुका हूँ ! इसवास्ते फिर यहा में उसे नहीं कहता 


और सब बात तो तुमने भी अच्छी तरहसे जान ही लिया है, सो 
उसी प्रकार है। ठीक है | तुम भी उसे अच्छी तरहसे जानके रखो । 


श्व््८ ] संचुक्त निर्शंयस्तारादि पद ग्रन्थः । [ निर्शयसार-- 


अब यदि और भी कुछ सन्देह मनमें रही हो, समझना चाहते हो, तो 

उसे भी कहो ॥ २८३ ॥ 

॥ १३ ॥ शिष्य प्रश्न ॥ शब्द दोषक--१३ ॥ खण्ड--२४ ॥ 
सोरठाः--हे गुरु ! दीनदयाल !। ज्ञान भयो जब जीवको ॥ 


( ४ ) ताकी स्थिति विशाल | काह कसर तामें रही ॥२८४ 
दोकाः-- प्रन्थकर्ता शिष्यके तेरहवें प्रश्षको बताते हैंः--सहुरुका 
बोध, सान्त्वना एवं आज्ञा पाकर जिज्ञासु शिष्य पुनः अपना सन्‍्देह 
प्रगट करके कहता है कि, हे दीनदयाल सहरुदेव ! मुझे इस बातमें 
कुछ शह्ढा हो गयी है कि, जब कोई भाग्यवान्‌ नरजीवको गुरु उपदेश 
ओर वेद-वेदान्त शास्रादिके पठन-पाठन, श्रवणादि साधनोसे जब 
पूर्ण च्रह्मज्ञान हो गया, तो उस ज्ञानीकी स्थिति तो विशाल या महान 
होती है । अर्थात्‌ सब अज्ञान अव्पश्त्व त्वंपदका विनाश होकरके 
ही तत्पयदवाच्य महाचेतन्य ईश्वरीयज्ञान सर्वक्षत्व, सर्वेद्रण्ा या साक्ी 
होके जब जीवको में ही ब्रह्म हूँ वा आत्मा हैँ |! ऐसा बोध होके आत्मज्ञानमें 
दृढ़ निष्ठा हो गया, फिर ऐसे ज्ञान होनेवाले शानीके तो स्थिति ठह- 
राव सर्वोच्च, सर्वश्रेष्ठ, शुद्ध-चुद्, निर्विकार, निर्मे हो जाता है, ऐसा 
सब ज्ञानियोंने माना है। परन्तु आपने तो उसमे भी कसर, फन्‍्दा 
बतलाये हो, बड़ी आश्रयंकी बात हैं, में इसका भेद केसे समझूँ? 
उन ज्ञानियोंके स्थितिमें क्या कसर रही ? कोन-सी चूक उनसे भहटे ? 
कैसे वे भूले? भूलनेमे क्या कारण हुई ? इसका पूर्ण मर्म भी 
खुलासा करके हे प्रभु! अब आप मुझे समझा दीजिये ! श्रयवार 
बन्दगी करके में इसीबारेमें जानना चाहता हूँ ॥ २८४ ॥ 
॥ १३॥ सदशुरु उत्तर वचन भास्कर--१३ | खण्ड---२६ ॥ 
चोपाई--मण्डर भाग--२५६ ॥ चो० १ से १३ तक हैं ॥ 

१,हे शिष्य | सुनहु तासु निरुवारा। सब ज्ञानिन मिलि कीन्ह विचारा ॥२८५ 

. टीका+-- सहुरु श्रीप्रणसाहेब कहते हैं:--ह जिशास शिष्य ! 


हैँ 


ग्रभ्थ: १ ] फ्रख सद्वान्त दर्शिनी भ्रम विध्यंशिनी सरल टीका सहित । [ १८५४ 


उसके बारेमें निर्णय भी में कहता हूँ ! सो ध्यानपूर्वक सुनो ! सन्त 
समाजमें एकत्रित सब ज्ञानियोंने परस्पर मेंल-मिलाव करके अनु- 
मानमें मिलके विचार करते-करते जो निरुवार करके निश्चय किये 
हैं, वही बात अब तुम्हें बता देता हूँ! उन सकल शानियोंने जो 
विचार किया है, सो तुम भी सुनलछो ! जितने आत्मज्ञानी है, वे सब 
एक ही आत्म निश्चयमें सहमत या शामिल भये हैं। सबका 
विचार एक-सा अलज्ञमानमें मिला हुआ है। उसीका विवरण नीचे 
"किया है ॥ २८० ॥ 


२. तीन देह विस्सति होय जाई । जानीब दशा शेष रहे जाई ॥२८६॥ 

टीकाः--सहुरू कहते हें:--शानियोंकी स्थिति ऐसी होती है कि 
साधनासे चुक्ति एकाग्र करते-करते स्थूल, सूक्ष्म ओर कारण ये 
तीन देह बिलकुल विस्मृति ७ बेभान, बेखबर हो जाता है, यानी 
सबको एकद्मसे भूल जाते हैं। जाप्नत्‌ , खम्त, सुषुप्तिका कोई कांर्य 
होती नहीं, ये तीनों अवस्थोंसे परे चतुर्थ तुरिया अवस्थामें पहुँच 
जाते हैं। अतएणव वहा, जानीब दशा >सबको जानतेमात्र रहना, 
विश्वके साक्षी, सामान्य ज्ञानके साधारण स्थितिमात्र ही ऐसी दशा 
या रहनी शेष बाकी अवशिष्ट अन्तिममें रह जाता है। अर्थात्‌ तीन 
'बेहोंका भाव विस्सखत हो जानेपर केवल साक्षी दशा तुर्या अवस्था ही 
बाकी रह जाता है। उसीमें ज्ञानी लोग टिके रहते है ॥ २८६॥ 


३,तामें कसर बतावत वेदू | ताते ज्ञानिन कीन्ह निषेधू ।।२८७॥। 


टीका--सहुरू कहते हैः--ओऔर उस साक्षी दशामें भी कसर 
विकार रहता है, ऐसा वेदमे बताया है। वेद, वेदान्तके ज्ञाता विज्ञानी 
लोग बताते हैँ कि, अद्वेत ब्रह्ममें निर्विकरपष, अभाव रहता है। कहा 
हैः-- 'साक्ष नहीं इमि सात्नीस्वरूप न, दृश्य नहीं हक काहि जनावै |”? वि० सा०॥ 
--अतएव वहाँ साक्षो रहता ही नहां । जबतक सखाक्ष्ती होता रहेगा, 
ततबतक कसर-विकार ही बना रहेगा ! इत्यादि वेद वचन देख, 





है 
4 आओ संयुक्त निर्णयसागदि घट ग्रन्थः | [ निर्शयसार--- 





सुन करके इसकारणसे ब्रह्मशानियोंने जानीब दशाकों निषेध 
' खण्डन, परित्याग, किये हैं। जब उन्हीं लोगोने उसे दोष लगा 
करके निषेध किया है, फिर उसमें बड़ाभारी कसर ठहर गया कि 
नहीं ? जरूर ठहर गया ॥ २८७ ॥ 
७. केहि विधि कसर खुनो अब सोई। एकोहं जानीवमें होई ॥ २८८ ॥ 
टीकाः--सहुरु कहते हें:-- किस प्रकारसे उसमें कसर-विकार 
हुआ ? केसे हुआ ? अब सोई प्रकरण खुलासा करके बतत्णता हूँ! 
मन ऊूगाकर सुनो ! ओर गुनते भी जाओ ! साक्षीद्शार्मे एकोह < 
' मैं एक ही बह सर्वाधिष्ठान हूँ ! यह भाव बना रहता है। अर्थात्‌ में 
एक हूँ! मेरेसे भिन्न दूसरा कोई नहीं। यही स्फुरणा हरवक्त 
वहाँ हुआ करता है। जानीव ८ तुरिया अवस्थामें यही भाव दृढ़ 
रहता है ॥ २८८ ॥ 


५ बहुस्यामि ताते विस्तारा | परो अविद्याको अधिकारा ॥२८६॥ 


टीकाः--सहुरू कहते हें:--इस कारणसे उसो णकोहँसे ही 
बहुस्यामका विस्तार हुआ | तहाँ कहा भी हें:--“सोडकामकत बहुस्यां 
प्रजायेय |” ब्र० ब० उ० ६ ॥ अथवा--“एको5६ं बहुस्थामेति प्रजायेब | 
अर्थात्‌ अति आनन्दवान्‌ तथा नित्य मुक्त पुरुष “में एक हूँ ! एकमे, 
श्रमेक रूप हो जाऊँ ऐसा सद्जुव्प करके जगत्‌की रचना किया ॥ 

पहिले में एक हैँ ! ऐेसा अहड्जार लिया, फिर में पकसे अनेक हो 
जाऊँ ! यह महत्‌ इच्छा-वासना प्रगट किया, उसीसे जगत जालका 
विस्तार हुआ । फिर जझ्ड़ाध्यासी होके पतित हो चोरासी योनियोंमे 
जाके समाया वा समायेगा | एक इच्छासे अनेक इच्छा वढ़ाय विस्तार 
करके अविद्या अन्धकाररूप अज्ञानके अधिकार या विदयोब घेरामें घिर 
पड़ा । जेसे बीजसे वृक्ष होता है, फिर बहुतसे फलू-बीज उसमें लगते 
हैं। तैसे 'एकोहं? बीजसे “बहुस्याम? जगत्‌ बुझ्ष उत्पन्न हुआ, तहाँ 
ऑंशंसी योनिर्योकी ठःखफल ऊकंगा। अतएव घपिशेष करके महा 


ग्रन्थ: १ ] पारख सिद्धान्त दर्शिनी भ्रम विध्यंशिनी सरल टीका सहित | [ श्ट७ 





अन्लानरूप अविद्याकी आवर्ण उसमें पड़ गया। फिर तुर्या साक्षी 
दशा भी छूट जाती है, खुषुति अवस्थामें गिरके खंस्कारके अनुसार 
खुगति-कुगति, आवागमनको प्राप्त होते हैं। इसलिये वह स्थिति भी 
गिरानेकी ही जगह है, ऐसां जानो ॥ २८० ॥ 
६. यहि विधि कसर जानीबमें होई । सब सिद्धान्त कहत है सोई ॥२९० 
टीकाः--सहुरु कहते हैं:।--हे शिष्य ! इसी प्रकारसे जानीब ८ सर्व- 
द्राष्टा साक्षी, सब विश्वकों जाननेवाला सर्वश पदमे कसर-विकार, भूल, 
धोखा लगा रहता है । फिर उसीमेंसे सब प्रपश्च प्रगट होते हैं ॥ 
इसलिये जानीबमें विकारका मूल महाकारण रहता हैं । जान करके 
जनेयाको न्‍्यारा करते नहीं, दह्यसे द्र॒ष्टाको भिन्न भी समझते नहीं | 
बल्कि सर्वत्र परिपूर्ण व्यापक आत्मा में हूँ! यही सिद्धान्त सब 
आत्मज्ञानी लोग कहते हैं । यहाँ सब उनके मुख्य सिद्धान्तोंमें विशेष 
कमी है | ओर उसमें बड़ा कसर है । अतणव वह त्याज्य है। अर्थात्‌ 
खब प्रकारसे सोई सिद्धान्त ज्ञानी लोग कहते हैं। परन्तु उसमें 
पूर्वोक्त प्रकारसे बड़ी कसर ही ठहरती है ॥ २९.० ॥ 


७ सोई जानीब स्फूरतिको नाऊ । सबल ब्रह्म कोई बतलाऊ ॥२६१ 
टीकाः-- सहुरू श्रीप्रणसाहेब कहते हैंः-- हे शिष्य ! सो जानिब' 
' कया है? कोन चीज है ? ऐसी जिज्ञासा हो, तो खुनो--मै उसीका भेद. 
बता देता हूँ ! स्फुरति र स्फुरणा, इच्छा, उद्वेग, सड्ग॒ल्प, स्मृति, 
पहिचान, सोई जानिबका नाम विभिन्न कामके अनुसार पड़ा है । 
अर्थात्‌ मुख्य करके स्फुरतिका नाम ही जानीब या साक्षो है । कोई 
उसीको सबल ब्रह्म “माया संयुक्त सर्वृशक्तिमान्‌ परमात्मा भी 
बतलाते हैं। क्योंकि मायाके संयोग करके ही ब्रह्ममे महानबल आता 
है । फिर चाहे सो कर सकता है, ऐसा कहते हैं ॥ २०१ ॥ 
८. कोई मूल माया तेहि कहई । सब माया जाहीते लहई ॥२६२॥ 
टीका/--सहुरु कहते हैः---ओर कोई-कोई तो उस जानीब तुया 
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साक्षीकों ही, मूल माया रः कारणरूप मूल प्रकृति, कहते हैं । जिससे 
अन्य कार्यरूप माया, काया, जगत्‌ , जअिगुण जाल, सब मायाका 
प्रपश्च अनन्त जाल उत्पन्न होकर विस्तारकों भ्राप्त होते हैं। सबका 
सम्बन्ध भववन्धन उसीसे होता है। इसीसे उसको, मूल ८ मुख्य, 
जड़, बीज, कारण, माना गया है। ऐसा वही मृठ माया है ॥ २५२ ॥ 


& सकल करतूत जानीबके माहीं। ताते जानीब कसर रहाहीं ॥२६३॥ 
टीका।-- सहुरु कहते हैं:-- इसवास्ते सम्पूर्ण करतूत 5 कर्तव्य, 
अह-करतूत,सूक्ष्म हड्लारके कार्य ज़गत्‌ जालका मूल बीज मुख्य जड़ा- 
ध्यासकी खानी, जानीब > साक्षी, महामाया, महाकारणके मध्यमें 
ही छिपा हुआ गुत रहता है। यानो सकल कर्तव्यके वीज्ञ उसीमे 
टिके रहते हैं। इस कारणसे हे शिष्य ! जानीवमे बड़ा भारी कसर 
रहा हुआ है। सो दोष उसमे वना ही रहता है। पश्चात्‌ घिकृतिको 
प्राप्त होकर वही जगत्रूप हो जाता है'। अतएव सम्पूर्ण दोष, विकार, 
उपाधि, जन्म॒ति आदि जानीवमे बना ही रहता है, ऐसा जानो ॥२०४॥ 


१० स्वजाति विजाति स्वगतको भेदा | तीनों त्रियुटी होय निषेधा २६४ 


टीकाः--घहुरु कहते हैंः:--ओर कोई-कोई तो तुर्या साक्षो दशाकां 
भी छोड़के तुर्यातीत अवस्थामें परमदंस दशाको प्राप्त हो जाने हैं। 
वे विज्ञानी कहलाते हैं। उनके स्थितिके बारेमें कहते हैं---थे त्रिंविधि 
भेद ते रहेत होते हैं, तथा ब्रह्मको भेदाभेद विवर्जित मानते हैं। 
स्ज्ञाति भेद >अपने समान एक जाति वालेकों कहते हैं। जैसे 
भाई, बान्धव, कुठुम्ब, एवं सब मनुष्य मात्र आकार-प्रकारमें एक 
समान हैं। तहाँ मनुष्य जातिके व्योहार सम्बन्धमें मिलान हो जाता 
है। ऐसे ब्रह्म एक होनेसे उसके सादश्य जातिवाला कोई मी नहीं । 
'फिर विज्ञाति भेद ८ मनुष्य जातिसे भिन्न पशु, पक्षी, उच्मजादि 
अन्य जातिवाले हैं, उन्तमें गुण, खमाव, अनमिलित होते हैं, उन्हें 
विशेष बिरोधी दूसरे जातिवाले कहते हैं । वैसे अद्वैत अ्रह्मके सिधाय 
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दूसरा द्वेंत कुछ है' ही नहीं। इससे विज्ञातीय भेदका उसमें अभाव 
है। ओर खगत भेद्‌ - अपने शरीरमेंके अवयव स्थूल, सूक्ष्म इन्द्रियाँ, 
प्रकतति आदियोंके भिन्न-भिन्न भेद रहते हैं | देह सम्बन्धमें मेल रहते 
हुये भी गुण वा विबयोमे अनमेल रहता है, यही भेद भाव यहापर लगा 
रहता है । किन्तु ब्रह्मको निर्शुण-निराकार, देहातीत माना है, इससे 
उसमें खवगतकी भी कोई भेद ही नहीं है । द्वेतमें ही ऐसा भेदं-विभेद्‌ 
होते हैं। परन्तु अद्वेत ब्रह्ममें उपरोक्त कोई भी भेद सम्भवता त्हीं, ओर 
ध्याता, ध्यान, ध्येय, ये जीवकी तजिपुटी है। ज्ञाता, ज्ञान, शेय, ये 
ईश्वरकी त्रिपुटी है। ये तीनों त्रिपुठी, तीनों भेद, तीन देह, तीन 
अवस्था, इत्यादि सबोकी विज्ञान दशामें निषेध ८वत्याज्य, अभाव, 
हो जाता है, यानी उन सबोंको निषेध करके भ्रम ठहराकर उनको 
छोड़ देते है, केवल त्रह्मका ही निश्चय रखते हैं ॥ २०४ ॥ 


११, में अह मोरी भावना छूट | जगत अविद्या चित्तसे टूटे ॥२६५॥ 
टीकाः--सहुरु कहते हेः--फिर उन्होंकी में ओर मेरा में 
ममता, जाति, वर्ण, कुल, आश्रम, चिह्न, आचार-विचार, टुद्ध-अशुद्ध , 
पाप-पुण्य, इत्यादिकी सब भावनाएं, प्रतीति, दृढ़ता भो छूट जाती 
' हैं। ऑर जगतकी अविद्या यानी जगत्‌ है, यह देत भासकी अज्ञा- 
नता भी उनके चित्तसे टूट जाती है, या छूट गदे। अर्थात्‌ उन्हें 
तीनकालमे ब्रह्मके सिवाय जगत्‌ भासता ही नहीं। में कुछ हूँ ! 
मेरा कुछ नाता-गोता है, यह भावना विलकुछ रहती ही नहीं।. 
अविया करके जगत्‌की निर्माण भयी थी, परन्तु विज्ञानीके मनसे 
वह अविद्या ट्ट-फूटके स्वयं नष्ट-श्रष्ट हो जातो है, तो वे निर्डन्द्द, 
निविकार रहते है, ऐसा माने हैं ॥ २९० ॥ 
१२, कहाँ आहि कहाँधां नाहीं। अस विज्ञान होय जेहि माहों ॥ २६६ 
टीकाः--सहुरु कहते है:--ओर फिर यह चराचर इद्य जगत 
क्या है / में कहा है? कहापर नहीं है ? से कान है * जगत्‌ आर 
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में एक है ? कि दो है? भल्ता ! इत्यादि बातोंकी खबर या विवेक, 
विचार भी उनमें कुछ भी नहीं रहती, तो जड़-जाड़-मूढ़ ही हो जाते 
हैं। जैसे कोई मूछामें णड़ा हो, और पागल हो गया हो, बैसे ही 
उनकी भी चाल हो जाती है ! जिसमें ऐसे चार विज्ञानकी टढ़ता 
हो गई होवे, उन्हें विज्ञानी--ब्रह्मलरूप, परमहंस कहते हैं। 
उन्हें ही गुरुवा छोग सर्वश्रेष्ठ मानते हैं, महिमा बढ़ाते ही . 
जाते हैं. ॥ २०६ ॥ 
१३. सोई जीवन्मुक्त कहावे । वेद प्रमाण शात््र अस गावै ॥ २९७ ॥ 
टीकाः--सहुरु कहते हे:-पऐसे ऊपर कहे अनुसार विज्ञान 
जिस पुरुषमें धारण होता है, तो चह बालक, पिशाच, मूक, जड़, 
उन्मत्त, ऐसी दशाको धारण कर लेता है, यानी वैसी ही वृत्ति बना 
लेता है। परन्तु संसारमे सोई विज्ञानी परमहंस जीवन्मुक्त > जीते ही 
ब्रह्म होनेसे या बह्ममें मिलके एक हो वन्धनोंसे रहित मुक्त हों गया 
है, ऐसा मुक्त पुरुष कहलाता है। इस प्रकार वेदके प्रमाणसे वेदान्त 
शास््रमें उसके ऐसी-ऐसी महिमा वढ़ाके गुणानुवाद गाये हैं, वर्णन 
किये हैं। कहा हैः--'ब्रह्मविद्‌ ब्रह्मत मवति?--ब्रह्मको जाननेयाला ब्रह्म- 
स्वरूप ही हो जाता है ॥ जीवन्मुक्त विज्ञानी, नित्यमुक्त, नित्यतृप्त, 
स्वच्छुन्द गतिवाला होता है, ऐसा कहा है। बेद-शा्रोंम एसा ही 
कथन किया हैं--बल्यश्ञानीकी विशेषताका बहुत हो गुण गाया हैं । सो 
बही प्रमाण यहा मेने संक्षेपर्म तुम्हें बदा दिया हैं, पसा जान को । 
अब तुम्हें क्या समझनेकी जिज्ञासा है? सो कहो ॥ २९७ ॥ 
॥ १४ ॥ शिष्य प्रश्न ॥ शब्द दीपक--१४ || खण्ड---२७ || 
दोहाः---#पा करो शिष्य जानिके । में सेवक मतिमन्द || 
( २६ ) निज विज्ञान बताइये | काटो अश्रमको फन्‍्द ||२६८॥| 


हज फल ठीका+--सट्ठरुके डपदेशकों सुनकर, शिप्यने चओवहयाँ प्रश्न 
'सविनिय कहते हुये पूछा कि, हे सहरुदेव ! आपने मुझे सिखारु शिष्य 
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जानकर मुझपर बड़ी कृपा किया है! आपकी रृपासे मैंने पूर्चोक्त बहुत- 
सी बातोंका रहस्य तो समझ चुका हूँ ! परन्तु आपका सेवक चरणका 
दास में ऐसा मतिमन्द बुद्धिहीन, मूढ़ हैँ कि, अभी बहुत-सी बार्ता 
मुझे दोध नहीं हुआ है, सो समझना बाको है। हे प्रभो! अब भी 
चैसे हो नादान शिष्य जानके मुझपर कृपादष्टि ही करिये ! आपकी 
दया हुई, इसलिये में सहष फिर भी अज्ञात बात पूछता हूँ ! सो 
यह कि, ऊपर आपने विज्ञान पदकी विशेषता वेद प्रमाणसे बताये 
हैं। परन्तु उतने मात्रसे मुझे पूरा बोध नहीं. हुआ। अब फिर 
विस्तारसे निजविज्ञानकों भलीभाति बतलाइये। वह प्रकरण भी पूरा 
ही दर्शा दीज्ञिये। अभी अ्रम-सन्देहके जालमें जो में अरुझ रहा हैं ! 
उस भ्रम फन्दाकों भी काट-छाॉटके हटा दीजिये। यह मेरा विनय 
स्वीकार कीजिये | जिससे में सन्देह रहित हो जाऊँ ! ॥ २९८ ॥ 
॥ १४।। सदुगुरु उत्तर ॥ वचन भास्कर- १४ || खण्ड---२८ |। 
॥ चौपाई--प्रण्डल भाग--५७ ॥ चो० १ से १६ तक है ॥ 
१. जानि बृझि जड़वत होय जाई । जानीब नेनीब कछु न रहाई ॥२९०९॥ 
टीकाः-- सहुरु श्रीपूरणसाहेब कहते ह:--हे जिशास्ु शिष्य ! 
तुम्हारे वोधके वास्ते विज्ञानका प्रकरण भी खुलासा करके में बता 
देता हैँ | सो चित्त लगाके सुनो ! प्रथम तो वेदान्ती बह्मज्ञानी लोगं 
साधन चत॒ष्ठय सम्पन्न होके शुरुद्वारा महावाक्यकों श्रवण करते हैं, 
बातकों जानते, समझते, बृुझते, घुझाते भी हैं। फिर मनन, निदि- 
व्यासन, साक्षात्कार करके तदाकार हो जाते है। जान-बूझके ही वृत्ति 
को शून्य कर गरगाफ हो, जड़वत्‌ अचल हो जाते हैं। तहा निविक॑ल्प 
' अवस्थाकों प्राप्त होते हैं। इसलिये जानीब “तुरिया साक्षी दशाका 
ज्ञानपना तथा नेनीब - अन्य तय अवस्थ,ओका ज्ञान, होश, 
चैतन्यत्वका कुछ भी लक्षण, बोध, विवेक, विचारादि भी वहाँ 
स्श्ञक मात्र भी रहता नहीं। विलकुल महान सूढ़ अचेत ही हो 
जाते हैं. ॥ २०९ ॥ 
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२, जैसे उनमत अति मतवारा | नेक न रहे शरीर सम्भारा ॥ ३०० ॥ 
टीकाः--सहुरु श्रीपूरणलाहेब कहते हैः--ओर जैसे नशा खाने- 
पीनेचाले नशेबाज लोग या शराबी छोग वहुत नशा खा-पीके नशा 
चढ़ जानेपर अत्यन्त उन्मत्त बेकाबू हो जाते हैं। कुछ भी शरीरकी 
सम्भार, बचाव उसवक्त उनसे नहीं होती । क्योंकि उनके होश 
ठिकाने रहता ही नहीं, इसलिये मेले-कुचेले ज्गहमें नाली, मोरीमें 
भी गिरे-पड़े अचेत हो रहते हैं। ओर सुध-बुध उनकी खो जाती है, 
अत्यन्त उन्मत्त, मदमत्त हो जाते हैं, तब उपद्र व भी करते हैं, बड़बडायके 
बकते-झकते भी हैं, फिर रूस्त होके गिर पड़ते हैं, देहकी रक्षा भी 
उनसे नहीं होती, कपड़े खुल गये है, कीचड़-मरु-मूत्नसे रथपथ हो 
गये हैं, मकक्‍्खी भिनमभिना रही हैं, इत्यादि दुर्दशाग्रस्त हो जाते हैं । 
वैसे ही विज्ञानी लोगोंकी भी कुदशा होती है। बालक सरीखे असक्त 
होके मरू-सूचमें भी सने रहते है । देहकी शुद्धि-स्तानादि भी वें कुछ 
करते नहीं! । उजड़ु जहुली पशुवत्‌ ही आचरण करते हैं। कभी तो 
कुछ बोलते ही नहीं, गूँगे सरीखे हो जाते हैं। कभी बड़ा उन्मत्त 
होके मनमाने सो कर्म-कुकर्म करते हैं, चिल्लाते दोड़ते हैं। कभी 
अज्ञगरकी तरह एक ही जगहमें कई दिनतक बेठे ही रहते है । 
उनकी सुध-बुध हेराय जाती है, बेहोश होनेसे कुछ भी शारीरमें 
सम्भारनेकी शक्ति नहीं रहती, गाफिल रहते हैं ॥ ३०० ॥ 
३, यहि विधि सहज दशा होय जाई महदानन्द मगनता पाई।। ३०१॥ 
टीकाः---सहुरु कहते हैः:--इस प्रकारसे उन्होंकी सहम दशा र- 
सहज ही सहज दु्दशा शून्य स्थिति, निवृत्ति, पशुवत्‌ बृत्ति हो जाती 
है। अर्थात्‌ घीरे-घीरे बढ़ते-बढ़ते अन्त्यमें ऐसे महामूढ़ बन' जाते हैं । 
परन्तु ऐसी स्थितिको ही महदानन्द ८ महानसुख, परमानन्द, बढ़ा 
भारी आराम मिला हुआ समझके उसीमें मगन, तलीन, लवलीन, 
हो जाते हैं। यानी शून्य दशा हो जानेपर महान. आनन्द होके 
- मगनताओ प्राप्त करते हैं, ऐसा मानते हैं ॥ ३०१ ॥ 


ग्रन्थ: १ | पारख सिद्धान्त दशिनी भ्रम विध्यंशिनी सरल टीका सहित । [ १६३ 





४. भावातीत भाव पहिचाना । कलातीत बर्ते वतेमाना || ३०२ || 


टीकाः--सहुरु कहते है:--ऐसे विज्ञानी छोगोंके लक्षण-चाल 
होनेसे उनमें भावातीत ८ भाव-शुभभावना, होश, जाग्रति भी वहां 
कुछ नहों रहती, इसीसे भावसे अतीत कहिये अत्यन्त परे जिनसे 
भावका त्याग हो गया है। प्रध्यंसा, प्राग, अन्योष्न्य, अत्यन्ता, ये 
चारों अभावसे भी परे भावातीत नामक पॉचवाँ अभावमें वे रहते 
हैं, ऐसा पहिचानो, यानी उन्हे किसीकी भी पहिचान नहीं रहती । 
ओर कलातीत 5 सब कला-कल्पना, सड्भल्प-विकव्पोसे भी रहित हो 
ज्ञाते हैं। तहाँ ऊर्मी, धूर्मी, ज्योति, ईश्वर, इन चारों कलाओंके व्यवहार- 
का कुछ भी भाग नहीं रहता, तो निराकार, निर्मुणको ही यहाँ कलातीत 
कहे है, ऐसे विचित्र अवस्था वतंमानमें देह रहतेतक 'वे वर्ततें है, या 
ऐसे ही आयु व्यतीत करते हैं ॥ ३०२ | ' 


५, अवस्थातीत अवस्था रहई । दशातीत दशा निरबहई ॥ ३०३॥ 


ठीका+--सहुरू कहते हैं--और उनके अवस्थाकी भी कुछ ठेकान 
रहती नहीं, तो अवस्थातीत 5 सब अवस्थाओंसे परे जाभ्रत्‌, खप्त, 
खसुपुत्ति, ओर तुरिया ये चारों अवस्थाओंसे रहित तुर्यातीत या उन्मुनि 
अवस्थामे रहते है, इसी तरह समय बिताते हैं। बेसे ही अच्छी 
दशाको भी त्यागके दुर्दशामे पड़े रहते है । दशातीत ८ बाल, पिशाच, 
उन्मत्त,, ओर आूक ये चारों द्शाओंकी चालसे भी रहित होके 
अन्तिममे जड़ अजगरवत्‌ दशाको धारण कर लेते है, अज्ञगर वृत्तिको 
अहण करके देह निर्वाह या गुजारा चलाते हैं। अर्थात्‌ इसी तरह 
गूंगे, बावले, जड़-सूढ़ बनके व्यर्थमे नर जन्मके आयुको बिता देते 
हैं। परन्तु वे लोग इसे ही परमोत्तम समझते है ॥ ३०३ ॥ 


६, आतम ज्योंका त्योंहि विराजे। एक अनेक सबे अ्रम भाजे।। ३०४ ।। 


टीकाः--सहुरू कहते हें:--वेद-वेदान्तके प्रमाणसे यही बात 
सं० नि० घटू० १३--- 


१६४ | संयुक्त निर्णयसारादि षद अन्थः | [ निर्णयसार-- 


उन्होंकों दृढ़ निश्चयसे ठसा हुआ होता है कि--आत्मा जेसेका तेखा 
' ही यानी ज्योंका-त्यों ही सर्वत्न परिपूर्ण, व्यापक, ओत-प्रोत, जहाँ-तहाँ 
सब ठिकाने विराजमान है, यानी सब तफ भरा हुआ हैं। आत्माके 
बिना अणु-रेणु-परमाणु मात्र भी जगह खाली नहीं हे। एक-अनेक 
मानना सब भ्रम है। अखण्ड आत्मा खयं-स्वरूपकी दृढ़ प्रतीति हो 
जानेपर एक ईश्वर तथा अनेक जगतकी सकल भ्रम आप ही भाग 
जाता है। ऐसा निश्चय पहिले' साधनकालसे ही कर रखते हैं । 
इसलिये वे निश्चिन्त हो रहते है, चाहे जैसा वर्ताव भी कर छेते है । 
पाप-पुण्यको भी मानते नहीं, ऐसे विज्ञानी छोग मूढ़ होते हैं ॥ ३०४॥ 
७, सजाति विजाति स्वग॒त नहिं भेदा | एकतामें को करत निषेधा||३० ४ 
टीका+--सहुरु कहते हेंः--फिर ऐसा कथन किये हैं. कि--- 
स्ज्ञाति > बह्मके समान ग़ुण-लक्षण, खभाववालरा बराबरीका जाति 
भी कोई नहीं हैं । विज्ञाति ८ ब्रहझमसे भिन्न अन्य विरोधी असमान 
अनमिलित दूसरा कोई जाति विशेष भी नहीं है । और खगत - 
निराकार, निगुण, बघह्मके देह इन्द्रियादि अवयवब न होनेसे खवगत 
भेद भी उसमें लगता नहीं। यह तीनों भेद तो द्वेत उपाधिमें भ्रमसे 
ही होता है। परन्तु यहाँ तो भिन्नमाव कुछ हें ही नहीं। एकत्त्व 
अद्वेत ठहराव है। फिर जीव-बह्मकी एकता हो जानेपर उसमें कोन 
विधि करे ? कौन निषेध करे ? जहा भेद-भसाव हो, वहाँ विधि, निषेध 
होते हैं । जहाँ किसी प्रकारके भेद ही नहीं; एकता है, फिर वहाँ 
कौन किसका फैसे निषेध करेगा ? इसलिये यह तो अवाच्य है, 
अलक्ष है, ऐसा भाने हैं || ३०० ॥ 


८, याहमें है दोय श्रकारा । सुनु शिष्य | तोहिं कहों निरुवारा ॥३०६॥ 


टीका/--सहुरु कहते हें:--हे जिज्ञासु शिष्य ! इस विज्लानके 
माग में भी दो प्रकारके भाग या विभेद हैं। यानी दो तरहके विश्ञानी 
झोने हैं! उनके पहिचान गुण, छक्षण भी तुमसे में कहता हँै। सो 
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खुनो ! अर्थात्‌ विज्ञानका वर्ताव ऊपर जो कहा गया है, उसमें भी 
दो प्रकारके भेद हैं, सो निणय सहित तुम्हें कह देता हूँ। वह 
निरुवारको भी अब श्रवण करो ॥ ३०६ ॥ 


६ एके कहे मात्र विचारा। एके दशा भई निर्धारा ॥ ३०७॥ 
टीकाः--सहुरु कहते हैं:--एक तो कहनेमात्रका ही विज्ञानका 

विचार करते है, परन्तु वेसी स्थिति धारण किये नहीं रहते है, वे 
बाचक ज्ञानी होते हैं, बात तो बड़ी लम्बी-चौड़ोी बनाते है, जैसे कि 
वे बह्म ही हो गये। केवल कथन मात्रका ही विचार करके फूंले 
नहीं समाते हैं, तथापि, उससे विरुद्ध आचरण करते हैं। प्रवृत्तिमें 
मन लगा रहता है, ऐसा लक्षण उनमें रहता है। ओर एक यानी बाकीके 
जो है, सो दूसरे उपरोक्त वणनमे निश्चित किया हुआ विज्ञान-दशाको 
ही प्राप्त करके उसी धारणामे लवलीन हो रहते हैं। उनके एक ब्रह्म- 
स्थितिकी दशा ही सचमुच हो गई रहती है। यानी जड़वत्‌ द्‌शा्में 
स्थिति किये रहते हैं। इस प्रकार एक तो वाणीमात्रका विचार कथन 
करता है, एक उसी द्शामें अपनेको वेखे ही बना लेता है, यहो उनमें 
दो भेद हैं ॥ ३०७ ॥ 

१० जहाँ विज्ञान दशा रहि आई । सो विज्ञानी हंस कहाई || ३०८ || 

टीकाः--खड्डरू कहते हैं:--और जहॉपर जिसमें पृणरूपसे 

विज्ञान दशाकी धारणामें वे रह जाते हैं, वे ऊपर वणन किये हुये सब 
चालमें वा सिद्धान्तमे आ जाते हैं। वैसे ही उनके वर्ताव लक्षणादि हो 
जाते हैं । विज्ञान दशामें दृढ़तासे रहते ही बेहोशी, पागलूबत्‌ गुण 
आ जाते हैं। गुरुवा छोगोंके सम्प्रदायमें सोई विज्ञानी हंस कहलाते 
हैँ, कोई उन्हे ही परमहंस भो कहते हैं। उनकी महिमा बड़ी भारी 
बढ़ा रखे हैं । परमहंस विज्ञानी सवश्रेष्ठ कहलःते हैं. ॥ ३०८ ॥ 


११ कहे मात्र वाणीको ज्ञाना | सो मिथ्या विज्ञान बखाना ॥३०९॥ 
टीकाः--सहुरु कहते है:--ओर जिसको कहने-खुनने मात्रके 


श्६६ ] संयुक्त निर्णयसारादि घद ग्न्थः | [ निर्णयस[र-- 


३“ ऊ र र_उ उ_ च्िि:भ+- 
लिये ही वेद-वेदान्तादि अद्भैत प्रतिपादक वाणीका शान हो गया है, 
बह कथन माजसे ही विज्ञानी बने है, परन्तु उन्हें, परमहस दशा 
धारण नहीं भया है। विज्ञान मागका वाणीसे तो बहुत वणन करते 
है व्याख्यान-उपदेश भी देते हैं, तो कहते हैं कि-मित्रों ! सब जगत्‌ 
भूठा है, एक अद्दैत ब्रह्म ही सत्य है। कहने-खुनने मात्रके लिये ही 
वाणीका शान छेना-देना है। नहीं तो वास्तवमे वाणी, वेद, शास्त्र, 
गुरु भी मिथ्या हैं। मिथ्या बन्धनको मिथ्या वेद-गुरुसे ही हटाया 
ज्ञाता है। मैं तो शुद्ध बह्म हूँ । मुझे वन्धन, मोक्ष, नहीं है, इत्यादि. 
कथन-वचर्णन करके मिथ्यावादी झूठे ही विज्ञानी बनते हैँ! थे ढागी 
होते हैं । कहने मात्रके लिये उन्हें वाणीका ज्ञान होता हैं, स्थितिमे 
कुछ परिवर्तन नहीं होता। अतणव उनका वखान किया हुआ 
विज्ञान सो तो मिथ्या आडम्बर मात्र होता हैं| ऐसे कूडे सराखर ठग 
होते हैं. । छोगोंको झाँसा देके ठगते ही फिरते हैं ॥ ३०० || 

१२ दवैत भाव कबहुँ नहिं आई । एक भाव निशि-दिन बताई | ३१० ॥ 

टीकाः--सहुरूु कहते हैं।-- अब वास्तविक वा अखली विज्ञानीका 
लक्षण बताता हूँ। सो भी खुन लो ! दंत भाव जड़-चैतन्यकी 
मिज्ञ-भिन्न प्रतीति तथा भावना यह जड़ है, यह चेतन्य है, 
ऐसा पहिचांन होवे हो नहीं । दूसरा और भी कोई कुछ है। ऐसा 
विचार कभी किसी वक्त भी जिन्हें नहीं. आवचे। प्ैतः भावनासे 
रहित, एक अड्जैत भावनाका ही दृढ़ निम्चय हो गया है । 'अहं- 
ब्ह्माश्मि? यही एक भावमात्र दिन-रात उनमें बतता रहता है। अर्थात्‌ 
आठों प्रहर एकाग्र शुस्यवृत्ति होनेसे वेहोशीमें ही उत्तका सब समय 
निकल जाता हैं ॥ ३१० ॥ 

१३, हे शिष्य ! अचरज कहो न जाई। कारण कारज आपु रहाई ॥ ३ ११॥ 


४ ' दीका-सट्डर कहते हैं:-- हे शिष्य ! यह तो आश्चयर्यमय बात 
है, कुछ भी बहाँपर कहा जाता नहीं, कहने छायक भी कोई बात है 
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नहीं, ओर कहनेवाला वहाँ ज्ञा सकता भी नहीं । क्योंकि तहाँ कहा 
है---“यतो वाचो निवतेन्तै, अप्राप्प मनसा सह ||” ब्र० उ० ६ ॥--परबक्म 
चाच्य, मन, बुद्धि, इन्द्रिया इत्यादिकोंसे जाना नहीं जाता॥ अब 
बताओ उसके बारेमें केसे क्‍या कहा जायगा ? कुछ नहीं। या तो 
अवाच्य बताके मोन रहेगे। नहीं तो सब कुछ वही है, कहके गबर- 
गुण्ड करेंगे। सो कैसे कि, कारण, कार्य, कर्ता, ये तोनों खयं एक हो 
रहते हैं। अर्थात्‌ आप ब्रह्म ही कारण सबलब्ह्म है, तथा काय रूप 
जगतमे मिलके स्वव्यापक हो रहा है । बह्ममें कारण, काय दोनों ही 
वना रहता है । वही जगतका कर्ता भी है। अब कहो, यह आश्चरयों- 
त्पादक बात है कि नहीं ? धोखासे आप खयं ही कारण--काय रूप 
हो रहते हैं ॥ ३११ ॥ 

१४, आपुष्ि बोले आपु बोलाव । आपुह्दि खेले आपु खेलाबे || ३१२॥ 


टीका+--सहुरू कहते हैं:-- और उतना ही नहीं “सवरूप जग 
रहा समाई” जगत्‌के सब विभिन्न नानारूप, नानाव्यवहार आदिम 
भी वह अह्म समाया हुआ है। अजी ! उसके सिवाय तो दूसरा कुछ 
है ही नहीं। इसलिये वह आप अपने ही गुरुरूप होके वेद-वेदा- 
न्‍्तादिकी वाणी बोलता या कहता है, ओर आप ही शिष्यरूप होके 
बोलाता या प्रश्नकर्ता है। अथवा संसार भरकी वाणी, वचन, 
भाषाओंको भी बोलने-बोलानेवाला आप ही परमात्मा है । पिता-माता 
एवं बालकऋरूप भी सो आप ही परमात्मा है। तहाँ पुत्ररूप होके 
बोलता है, तो माता-पितारूप होके बोलाता है। तेसे हो बच्चोंसे 
खेलने-खेलानेवाला भी वही है, नारि-नरोसे खेलवोड़ करनेवाला भी 
आप ही परमात्मा है। और सारे संसास्में अनेकों आकारःप्रकारसे 
बहुरूपिया बनके नाना खेल-खेलानेवाला खूत्रधार, नाटकका पात्र 
पवं साधना कर्ता करने-करानेवाल्ा भी वही परखत्रह्म है, ऐसा 


मानते हैं ॥ ३१२ ॥ 
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१५, करे कराबे आपुहि आपा | देतभाव मिथ्या सनन्‍्तापा ॥ ३१३॥ 
टीका+--सहुरु कहते हैं:-- और संखारमे पेदा होके नानाप्रकारके 

शुभाशुम कमे-कुकमे करने-करानेवाल/ भी वही आप-ही-आप सं 
ब्रह्म है । पुरोहित, गुर होके कमे कराता है, तो यजमान-शिष्य होके 
आप ही कम करता जाता है। अच्छा-वुरा करने-करानेवाला 
कर्ताकरतूत भी वही है। कर्ता, कर्म, क्रिया भी वही है। जीच, 
ईश्वर, त्रह्म भी वही एक है। इसमें उससे कुछ भिन्न भी है, ऐसा 
द्वैतका भाव करना या अपनेसे कोई दूसरा मानना, यह मिथ्या है । 
यानी झूठा ही सन्‍्ताप देनेवाला द्वेत-भ्रमजनित डुःख है। नहीं तो 
वास्तवमें एक हो परमाननन्‍्द ब्रह्म विराट खरूप पूर्ण व्यापक है । 
उसमे द्वेत भावके मिथ्या सन्‍्ताप कहीं ठहर ही नहीं सकता है । 
वह तो अभाव-अद्वैत है, ऐसा निश्चय किये रहते हैं ॥ ३१३ ॥ 

१६. देखे देखावे आत्मा आपू। विविधि मरम सकलों जग तापू ॥३१४॥ 

टीकाः--सहुरु कहते हैं।--और देखनेवारा जीवात्मा, देखाने 

बाला परमात्मा, दिखनेचाला जगत ऐसे द्रष्टा, दृश्य, दर्शन, भो स्वयं 
आत्मा अपने आप है । अथवा देखनेका साथन' नेत्र, वेखानेवाला 
चैतन्य भी आत्मा ही हे। अथवा देखनेवाला दर्शाक-शिष्य, 
दर्शानिवाला गुरु, दोनों भी एक ही आत्मा है। अर्थात्‌ सब कुछ वही 
खय॑ आत्मा ही है। और इसके अलावा नानात्व करके मानना, सो 
सम्पूण भ्रममात्र ही मिथ्या है। जगतके सब ताप, भ्रम करके ही होता 
है। एक आत्माके सिवाय दूसरा कुछ है ही नहीं। नाना भ्रम ही 
सकल जगतूमें तापरूप दुःख भोगानेका कारण है। आत्मा सर्चा- 
धिष्ठान हे । ऐसा निश्चय करके फिर विज्ञानी छोग परमहंस हो 
जाते हैं, तब फिर किसी बातका विचार वे करते ही नहीं। प्रथम 
जो कुछ विचार दृढ़कर लिये हैं, उसीमें मगन रहते हैं। यही विशान 

फे भेद्‌ है, ऐसा तुम अब जान लो, कहो अब तुम्हँ पूरा समझमें 

आया कि नहीं ? ॥ ३१४ ॥ 
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॥ १४ | शिष्य ग्रश्न ।। शब्द दीपक--?१५ ।। खण्ड २६ ॥ 


दोहाः--कछु दृष्टान्त बताइये । आतमको समझाय ।। 
( २७ ) जाते मोहिं निश्र परे । में प्रश्नु लागत पॉय || ३१४ || 
टीकाः--विज्ञान मागका वणन खुननेके उपरान्त शिष्यने 
पन्द्रहवाँ प्रकश्ष कहा कि, हे सहुरुदेव ! आपके उपदेशको मैने ध्यान- 
पूर्वक खुना है; परन्तु मेरी बुद्धि स्थूल है, एकाणकी सूक्ष्म रहस्यमयी 
बातोंको समझ नहीं सकता | इसलिये विज्ञान वर्णनको भी में 
पूरा-पूरा समझ नहीं पाया हूँ । क्‍योंकि सब आत्मा हो आत्मा है, 
ऐसा आपने वर्णन किये । फिर उसमें जगत्तापके नाना श्रम भी 
होते हैं, सो यह कैसी क्या बात है? अतणव कुछ दृष्टान्त देके 
सिद्धान्त बतलाइये । आत्मज्ञानको मुझे मली-भाँति समझा दीजिये। 
दृश्णन्तसे आत्मतत्त्वको में ज़रूर समझ लूँगा।. अतः कुछ दृश्शान्त ही 
पहिले बतलाइये, आत्माको कैसे मानना !. सो समझाइये । जिससे 
मुझे आत्मशानका पक्का निश्चय हो जाय, भ्रम छूट जाय, एक आत्मा 
ही सत्य है, यह मुझे कैसे निश्चयसे जान पड़ेगा ! सोई युक्ति दया- 
दृष्टि करके कहिये। हे प्रभो ! में अब आपके चरणोमे शिर टिकायकर 
शरणागत होके यह विनय कर रहा हूँ। मेरे सन्देहका निवारण 
कीजिये ! ॥ ३१५ ॥ 
॥ १४ ॥ सदशुरु उत्तर । वचन मास्कर-१५ ॥ खण्ड--३० ॥ 
॥ चोपाई--मण्डल भाग--२८ ॥ चौपाई १ से १४ तक है ॥ 
१, आतमसे कछु भिन्न जो होही । तो दृष्टान्त कहों मैं तोही ॥ ३१६॥ 
टीकाः-- सहुरु श्रीपूरणसाहेब कहते हेंः-- तुम्हें अब में आत्म- 
ज्ञानियोंका कथन ब्रह्ममुखसे बताता हूँ। सो भी खुनो ! हे शिष्य ! 


पूर्ण ऋह्मश्षान होनेपर ब्रह्म या आत्माके सिवाय और कुछ भासता 
ही नहीं। फिर आत्मासे भिन्न कोई जो कुछ चीज होवे, तभी तो में 
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तुम्हें दृष्टान्त देकर कहूँगा। परन्तु यहाँ तो एक आत्माक्रा छोड़के 
दूसरा कोई वस्तु है ही नहीं । फिर तुझे दृष्टान्त देकर मे कैसे कहूँ । 
अर्थात्‌ आत्मा सदश वा उससे भिन्न कोई पदार्थ होथे, तो दृष्यन्द देकर 
कहते भी बने, ऐसी कोई यहाँ बात ही नहीं। तब दष्परान्त फेसे 
कहा जा सकेगा ? आत्माके बारेमें दशान्त मिलना असम्भव हैं, एसा 
मानते है ॥ ३१६ ॥ 
२ ये तो सब दृष्टान्त अतीता। ना कछुनित्य न कछ अनीता ॥ ३१७॥ 
टीका+--सहुरु कहते हैः--क्योंकि, यह आत्मा तो एक अड्ेत 
सर्वाधिष्ठान होनेसे सम्पूर्ण दृष्टान्तोंसे अत्यन्त परे है। उसमेसे सब 
घटनाये परित्यक्त होते है । कथा, उपमादि कुछ भो आत्माम लगती 
ही नहीं । इसवास्ते आत्मासे भिन्न न कोई कुछ चीज़ ही नित्य 
सत्य पदार्थ है। ओर न कोई कुछ अनित्य कहनेकी जगह ही हैं । 
नित्य-अनित्य कोई कुछ भी नहीं हे । नीति-अनीति भी बहा नहीं है । 
सर्वात्मा सम ब्रह्म एक ही हे। यह तो अकथ कहानो हैं, पेसा 
माने हैं ॥ ३१७ ॥ 
३ द्रष्टा इश्य दशन कछ नाहीं। सब कछु आमतरूप कहाईी।।| ३१८॥ 
टीकाः--सहुरु कहते हैंः--ओर उस आत्म नत्त्वमें द्रष्ठाजोच, 
दृरच्य-जगत्‌ , दर्शन-दिखाई देना, दोनोका सम्बन्ध यह उपाधि भी 
कुछ है ही नहीं। वह तो उपाधिसे रहित है । कहा भो है+-- 
“ट्रृष्ट्रुशून दृश्यादि भावशुर्येकवत्तुनि ॥ 
निविकारे निराकारे निविशेषे मिदा कुतः ॥?” ४०१ ॥ बि० चू० ॥ 
“उस द्रष्टा, दृश्य ओर दर्शान आदि भावषोंसे शुन्य, निर्विकार, 
निराकार और निर्विशेष एक वस्तुमें भला भेद कहाँसे आया? ॥ 
परन्तु वह त्रिपुटी ओर सब कुछ एक आत्मरूपमें हो कल्पित 
कहलाता है । क्‍योंकि, उपनिषदर्मं कहा है कि-- 
#पुरुष एवेदं स्व यद्भूत॑ यश्च भव्यम ॥” श्वेता० उप० ३।१५ ॥# 
ल्‍-अर्थाव्‌ जो 'कुछ पूर्वम दष्टिसे देखा है, अब दिख रहा है और 
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आगे दिखाई देगा, सो सब परमात्मा अधिश्ठानका ही खरूप है ॥ 
“मर्वव्यापी सब भूतान्तरात्मा | ?श्वे० उ० ६११ ॥| 
'--परमभात्मा सर्वव्यापक सर्वभूतोंके अन्तरात्मा है ॥ 
“म ओोतः प्रोतश्व विभुः प्रजासु |? नारा० उ० १३ ॥ 
-परमात्मा चराचरमें सर्वत्र भय है, भीतर-बाहर पूर्ण है, इस- 
लियेघनवत्‌ व्यापक है ॥ “सर्व” खल्विदं ब्रह्म, नेहनानास्ति किल्वन |? 
--सम्पूर्ण विश्व ब्रह्म स्वरूप ही है ओर नानात्व कुछ नहीं ॥ 
अतएणव द्रष्टा, दृश्य, दर्शानका अस्तित्व भिन्न कुछ न' होते हुये भो 
परमार्थमं सब कुछ वा सर्वरूप अधिष्ठानरूपले एक आत्मा हो सत्य 
कहलाता है | कहा है।-- 
“जिया पुरुष कछु कथ्यों न जाई। सर्वरूप जग रहा समाई ॥|?” बी० २० ७७ || 
इस प्रकार आत्माक़ो ही सब कुछ कहा गया हैं ॥ ३१८ ॥ 


४, नाम रूप सब मिथ्या जानो। कहना सुनना मिथ्या मानो ॥ ३ १६॥ 


टीकाः--सहुरू कहते हें:--ओऔर परमात्मा-विश्वात्माका विराट 
स्वरूप होते हुए भो ज़गत्‌ और उसके नाम-रूपको मिथ्या ही है, ऐसा 
जान को | कहा है ।-- 
| “परिपूर्ण मनाद्वन्तमप्रमेयमविक्रियम्‌ ॥| 

एकमेवादर्य अह्म नेहनानास्ति किश्वन |” विवे० चू० ४६५. ॥ 

--(श्रुति कहती है--) वास्‍्तवमें सर्वत्र परिपूर्ण, अनादि. अनन्त, 
अप्रमेय, ओर अविकारी एक अद्वितीय ब्रह्म ही है। उसमें ओर कोई 
नाना पदार्थ नहीं है ॥ इस कारणसे जगत्‌, देह, घट, पटादि यह 
कह्पित नाम और उनके रूप आकार-प्रकार सो कब्पितरूप है। उसे 
रज्जू--सर्पबत्‌ मिथ्या ही जानो, वहाँ सत्यताका लेशमात्र भी नहीं 
है। इसलिये कुछ कहना ओर सुनना, यह प्रपश्च भी मिथ्या ही 
मान छो। कहा भी है +-- 

“वाचारम्मणं विकारों नाम पेयम्‌ ॥? छान्‍्दोग्य 5० ६।१॥६ ॥। 
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--सर्वनाम-रूप विकारयुक्त माया कहनेमात्र कल्पित या मिथ्या है॥ 

“इंशा वास्यमिदं सब यत्किश् जगत्यां जगत्‌ ||” ईश० 3०१ || 
--जहाँतक स्थूल-छूक्ष्म आकारवान्‌ जगत्‌ है, वह सर्व विराट पुरुष 
ईश्वरका ही खरूप है ॥ उसके बारेमें ओर कुछ विशेष बात कहना- 
सुनना मिथ्या ही माना जाता हैं। क्योंकि वह मन, बुद्धि, वाणीसे 
परे है। फिर कहना केसे ? ओर सुनना केले ? वह तो अचाच्य, 
अलक्ष ज्योका-त्यों जहाँका तहाँ है'। क्योंकि :-- 

“अपर पर रूप मगु रंगी। आगे रूप निरूप न भाव | 

बहुत ध्यान के खोजिया । नहिं तेहि संख्या आय ॥” बो० २० ७७ ॥ 

पेसा जानके मोन हो रहना चाहिये। मिथ्या बोल-चालमें रंगना 
नहीं चाहिये, ऐसा माने हैं ॥ ३१९ ॥ 
४, जस सुवर्ण भूषण है एका | ऐसो जगत आतमा देखा ॥ ३२० ॥ 

टीकाः--सहुरु कहते हें:--अगर इतनेपरसे भी तुम्हें समझनेमें 
न' आया, ओर दृष्शन्त ही चाहिये तभो समझोगे, तो उपयुक्त दृष्टान्त 
भी में तुम्हें कह देता हैँ । खुनो ! जैसे सखुबर्ण ओर आशभूषणोंके 
सखरूप तो एक ही है, उसमें रत्तोमात्र भी फरक नहीं हैं। सिफ़ 
आकार-प्रकारकी विभिन्नता, गहनोंमें हुई है, सो कल्पित मिथ्या हैं । 
कड़ा, कुगडल, नथ, फूल, मुद्विका, करधनी, कण्ठमारू, दुरूरी, 
तिलरी, बाजूबन्द, ताबीज, नूपुर, कल्ली, कणफ़ूल इत्यादि सुबर्णसे 
अनेकों गहनाएँ बनाते हैं| उसमें विचार करके चारों तरफसे देखो, 
खब प्रकारसे खुवर्ण रहता है कि नहीं ?। बीचके नाम-रूप उपाधि 
भिथ्या हैं, अधिष्ठान सुवर्ण सत्य है। तहा कहा भी है :--- 

“सुवर्शाजायमानस्यथ सुबर्णत्व॑ व शाश्वतम | 

ब्रह्मणों जायमानस्थ ब्रह्म वे तथा भवेत्‌ ॥?” अ्प० ५१ ॥ 
“शह्बराचार्य कहते हैं:--जैसे एक खुवर्णके अनेक आभूषण बने, वह 
साथ सुवर्ण ही हैं। वेसे ही ब्रह्मसे उत्पन्न हुआ सम्पूर्ण संसार भी 
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बह्मरूप ही है ओर आकाररूप होकर जगत्‌ फिर प्रल्यमें निराकार 
ब्रह्म खरूपमें मिल करके वैसे ही हो जाता है ॥ 

अतएव “भुवर्ण भूषण न्याय” से बैसे ही जगत्‌ तथा आत्मामें 
एकत्व देखा जाता हैं। आत्माको खुवर्णवत्‌ कारण समझो ओर 
चराचर जगत्‌ आभूबणके सप्तान है। वहाँ विवेक करके देखो 
तो जगतके नाम-रूपमात्र मिथ्या है, ओर अधिष्ठान आत्मा तो 
अखगड' सत्य ही है। निर्विकार-नित्य निरंजन आत्माको जगतमें 
ही परिपूर्ण देखो । इस प्रकार जगत्‌ आत्मासे भिन्न नहीं, एकता 
करके देखना चाहिये, ऐसा माने हैं ॥ ३२० ॥ 
६. सतत विकार सब मसत्तिका जानो। जल विकार सब जल पहिचानो॥ ३२५१ 

टीकाः--सहुरु कहते हे:--ओर भी दृष्टान्त कहता हूं ! खुनो ! 
जिससे तुम्हें पका ही आत्मज्ञान हो जावेगा। मिद्दीसे बने हुये 
कार्य पदार्थ--घट, मठ, पट, तट, मठकी, खुराही, चिलम, ईटा, 
एयं अन्य पात्र सब भी सब भातिसे मिद्दीके विकार, पृथ्वीके भाग 
मिट्टी ही तो होते है'। यह तो सब कोई जानते हो है कि, मिद्टीके 
बर्तनोंके खरूप मिद्दीके सिवाय ओर कुछ होता नहों।. तहाँ 
कहा भी हैः-- 

इलोकः--मत्काय सकल घठादि सततं, मृन्मात्रमेवामितस्तद्वत्सजनतं- 
सदात्मक भिदं, सनन्‍्मात्रमेवाखिलम ) यस्मान्नास्ति सतः पर किमपि तत्सत्यं सः 
आत्मा स्वयं, तस्मात्तत्वमसि प्रशान्तममलं ब्रह्माद्वर्य यत्परम्‌ ॥||२५४३।| वि० चू० ॥ 

--शंकराचार्य कहते हैं:--जिस प्रकार मृत्तिकाके कार्य घट 
आदि हर तरहसे मत्तिका ही हे। उसी प्रकार सतसे उत्पन्न हुआ 
यह सत्खरूप समस्पूर्ण जगत्‌ सनन्‍्मात्र ही है। क्योंकि सतसे परे 
और कुछ भी नहीं है, तथा वही सत्य और खयम्‌ आत्मा भी है । 
इसलिये जो शान्त, निर्मेह और अद्वितीय परख्रह्म है, वह तुम्हीं हो ॥ 
“मरत्काय मुतो5पि मृदों न भिन्न, कुम्मो५स्ति सत्र तु मत्स्ररूपात्‌ ॥| 
न कुम्मरूप प्रथगस्ति कुम्मः, कुतो सपा कल्यितनाममात्रः |? २३०॥व० चुए |! 
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--मिझीका कार्य होनेपर भी घड़ा उससे प्रथक नहीं होता।.- 
क्योंकि सब ओरसे मक्तिकारूप होनेके कारण घड़ेका रूप सतक्तिका्से 
पृथक्‌ नहीं है'। अतः मिट्टीमें मिथ्या ही कल्पित नाममात्र घड़ेकी 
सत्ता ही कहा है ? ॥ 
5फक्रनापि मद्धिन्नतया स्वरूप, घथ्स्य संदर्शयितूं न शक्यते ॥ 
अतो घट: कल्पित एवं मोहान्मृद्रेव सत्यं परमाथ भृूतम्‌ ॥२३१॥ थि० चू० ॥ 

--मिट्ठीसे भछूग घड़ेका रूप कोई भी नहीं दिखा सकता है । 
इसलिये घड़ा तो मोहसे ही कल्पित है। वास्तव सत्य तो नस्व- . 
खरूपा सत्तिका ही है। इसी प्रकार सिद्धान्तमें--- 

“सदूबहा कार्ये सकल सदैव, तन्मात्रमेतन्न ततोडन्यदस्ति ॥ 
अस्तीति यो वक्ति न तस्य मोहों, विनिगतों निद्वितवत्थजल्पः ॥ २३२॥बि० चू०॥ 

--सत्‌ ब्रह्मका कार्य यह सकल प्रपश्च सत्खरूप ही है। क्योंकि 
यह सम्पूर्ण वही तो है, उससे भिन्न कुछ भी नहां है। जो कहता 
है कि ( उससे पृथक भी कुछ ) है, उसका मोह दृर नहीं हुआ। 
उसका यह कथन सोये हुये पुरुषके वर्डानेका प्रलछापके समान है ॥ 

इन सब प्रमाणोंसे यह सिद्ध हो गया कि, मिद्टीके बने कार्यरूप 
बर्तन विकाररूपको प्रात होकर भी सब तरहसे प्रिद्दी ही जाने 
जाते हैं । तद्वत्‌ जगत्‌ सब ब्रह्मरूप ही हैं। और जलके विकार-- 
ओला, पाला, बर्फ, तुषार, हिम, फेन, दुदब॒ुदा, तरह्ज, चुन्द, बोछार, 
वर्षा, इत्यादि सब प्रकारसे जलके खरूपके अन्तर्गत ही तो होते हैं । 
वें जलसे अभिन्न होते हैं, पेसा ही पहिचान' होता है। उन सब 
रूपामें जल ही अवस्थित है। इसी प्रकार नानात्वरूप जगत भी 
आत्मा एक ही सर्वत्र व्यापक परिपूर्ण है, तहाँ कहा है।-- 
+धत्रंगफेन श्रम बुद्बुदादि, स्व खरूपेण जल॑ यथा तथा ॥ 

चिदेव देद्ाद्यइमन्तमैतत्‌, सर्वे चिदेवेकर्स विशुद्धम्‌ ॥ ३६१ ॥| वि० चू० ॥ 
:. ““जैसे तरकू, फेन, मेँचर, और बुद्बुदा आदि स्वरूपसे सब 
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जल ही हैं। वैसे ही देहले छेकर अहड्भार पर्यन्त यह सार। विश्व 
भी अखण्ड शुद्ध चैतन्य आत्मा ही है ॥ 
“सबभूतस्थमात्मानं सर्वेभूतानि चात्मनि ॥ 
ईच्षते योगयुक्त व्मा सब्ंत्र समदशनः ॥?? मगवद्गीता ३२६ ॥ 
-हे अर्जुन ! सर्वव्यापक अनन्त चेतनमें एकीभावसे स्थिति 
रूप योगसे युक्त हुए आत्मावाला तथा सबमें समभावसे देखने 
बाला योगी आत्माकों सम्पूर्ण भूतोंमे बर्फमे जलके सदृश व्यापक 
देखता है ओर सम्पूर्ण भूतोंको आत्मामें देखता है। अर्थात्‌ जैसे 
खप्से जगा हुआ पुरुष खम्तके संसारकों अपने अन्तर्गत सद्ब्पके 
आधारसे देखता है, चेसे ही वह पुरुष सम्पूर्ण भूतोंकी अपने 
सर्वव्यापी अनन्त चेतन आत्माके अन्तगंत सद्लल्पफे आधारसे 
देखता है ॥ 
जैसे जलके अणुओंके समूहका जमघरट ही मेघ-मण्डलर होते हैं 
और छोटे-छोटे झरनोंसे छेकर नदी, महानदी, समुद्र पर्यनत सर्वत्र 
जल ही रहता है। वेसे ही नानारूपमें दिखाई देनेवाला सब संसार 
भी एक आत्मतरव ही जलबत है, ऐसा पहिचान करो। 
“ण्था जलंजलेन्यस्तं सलिलं मेदबर्जितम्‌ | 
प्रकृतिं पुरुष तद्ददइछ्धिन्ने प्रतिमातिमे ॥” अब० गीता १॥४० |! 
--दत्ताजेयजी कहते है;--जैले जलमें डाला हुआ अन्य जरूू 
भेदसे रहित एक खरूप हो जाता है। वेसे ही प्रकति और पुरुष 
मुझे अभिन्न ( एकरूप ) प्रतीत होते हैं ॥ यह तो जलका दृष्शान्त 
हुआ, अब अशग्निका दृष्टान्त सुनिये-- 


“ग्रमिसद्धावथालोह-मशित्व मुपगच्छुति |” यागवार्सिष्ठ ।। 
-अश्विके संयोगसे लोहा भी अग्निरूप तेजमय हो जाता है ॥ 
“ग्रयोडमियोगादिव सत्समन्वयान्मात्रादिरूपेण विजुम्भते थीः ॥ 
तन्कार्यमेतद्द्वितयंयतोमषा, दृ्श प्रमस्वप्रमनोरथेषु ॥! ३४० वि० चु० )| 
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--अश्निके संयोगसे जैसे छोहा ( कुदाल आदि नाना प्रकारके 
रूपोकों धारण करता है ) उसी प्रकार आत्माके संयोगसे बुद्धि नाना 
प्रकारके पञ्चविषयोंमें प्रकाशित होती है। यह द्ेंत-प्रपश्च उस 
व॒ुद्धिका ही कार्य है, इसलिये मिथ्या हे। क्‍योंकि भ्रम, खम्त और 
भनोरथके समय इसकी प्रतीतिका मिथ्यात्व स्पए्ट दीखता है ॥ 

अग्निका विकार दीया, ज्योति, रपट, आगकी स्फुल्लिड़ या 
चिनगारियाँ, बिजली, प्रकाश, भौम, दिव्य, उदय॑ और आकरज ऐसे 
आर प्रकारके तेज इत्यादि सब अश्निरूप ही हैं, वे अभिसे कदापि 
पसिन्न नहीं होते । वैसे ही विश्वमें भी एक आत्माका प्रकाश व्यापक 
है, सो जानो । वहाँ कह। है+-- 

“ग्रम्िमृर्धा चन्नुसी चन्द्रसूयों, दिशः श्रोत्रे वाग्विवृत्ताश् बेदाः || 

वायुः प्राणो हृदय विश्वमस्य पद्म्यां प्रथिवी होप स्बभूतान्तरात्मा || 

॥ मुण्दक छउ० २९४ || 

-अश्नि, मूर्धा ( तालूके जरा ऊपरका भाग ), नेत्र, चन्द्र, सूर्य 
दिशा, कान, वाचासे प्रगट हये बेद, वायु, प्राण, चराचर जीवोंका 
हृदय, पग, प्रथ्वी आदि सर्वके भीतर परमात्मा अति सूक्ष्म प्रकाहा- 
'रूप है ॥ सब विश्व परमात्मासे ही प्रकाशित हो रहा है। और 
'वायुका विकार भी सब तरह वायुरूप ही रहता है । कहा हैः-- 

“चालन व्यूहनं प्राति-नेतृत्यं द्रव्यशब्दयो: ॥ 

स्वन्द्रियाणामालत््वं, वायोः कर्मांमि लक्षणम, ।” मागवत क० ३२७३६ || 

--कपिल मुनि कहते हैं:--च्क्षकी डालियाँ, पत्र, पताकाव्कोंकों 
हिलाना, तृण, झीनेकण, झीने पदार्थ आदिकोंको परस्पर मिला देना, 
मुख्य पृथ्वी तत्त्वयुक्त गन्धवाले पदार्थोकी गनधोंको नासिका 
इन्द्रियके पास ले आना, मुख्य जल तत्त्वयुक्त शीतग्मुणवाले पदार्थोके 
शीतको त्वचाके पास ले आना, ओर मुख्य वायुतत्त्वयुक्त शाब्दोंको 
कर्ण इन्द्रियके पास ले आना, सर्व इन्द्रियॉंको बल देना, इन कर्मों 
डाश चायुका लक्षण जानिये। यह सब वायु करके ही होता है ॥ 
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ओर आकाइशकी उपमा भी यहाँ दिये हैं । कहा है+-- 
“आकाश एवं तदोतश्र प्रोतश्रेति ॥। इहदा० उ० ३।८।७ || 
--आकाशबत्‌ निराकार सर्वत्र अन्तर-बाहर व्यापक परमात्मा है ॥ 

ह “स पर्यंगाचच्छुक्रमकायम्‌ |? ईश उ० ८ ॥ 

--परमात्मा सर्वव्यापक निराकार है ॥ 

“यथा सर्वगतं सोक्ष्म्यादाकाशं नोपलिप्यते |॥ 

सर्वत्रावस्थितों देहे तथात्मा नोपलिप्यते ॥”” मगवद्‌ गीता १३।३२ ॥ 

--जिस प्रकार सर्वत्र व्याप्त हुआ भी आकाश, सूक्ष्म होनेके कारण 
लिपायमान नहीं होता है। वेसे ही सर्वत्र देहमें स्थित हुआ भी आत्मा, 
गुणातीत होनेके कारण देहके गरुणोंसे लिपायमान नहीं होता है ॥ 
“अ्रन्तः सत्रयं चापि बहिः खयं च, खयं पुरस्तात्खयमेव पश्चात्‌ 
स्वयं ह्वाच्यां स्वयमप्युदीच्यां, तथोपरिष्ठात्खयमप्यधस्तात्‌ ॥?३६० |॥वि० चू०॥ 

--आप ही भीतर है, आप ही बाहर है, आप ही आगे है, आप 
ही पीछे है, आप ही दायें है, आप ही बाये है, ओर आप ही ऊपर 
है, आप ही नीचे है ॥ 
<ग्राकाशवन्निर्मलनिर्विकल्प, निःसीमनिष्पन्दन निर्विकारम ।। 

अन्तर्वहिंः शुन्यमनन्यमद्॒यं, ख्वय॑परंत्रह्म किमस्ति बोध्यम्‌ ॥” ३६४ ॥वि० चू०॥ 

जो परत्रह्म खयं आकाशके समान निर्मेल, निर्विकल्प, 

निःसीम, निश्चऊ) निर्विकार, बाहरभीतर सब ओरसे शूल्य, अनन्य 
और अद्वितीय है, वह क्या ज्ञानका विषय हो सकता है ! नहीं ॥ 

“पघ्रटाकाशं महाकाश इवात्मानं परात्मनि।॥ 

विलाप्याखण्डभावेन वृूष्णीमवसदा मुने” ॥ र८६ || वि० चु० ॥ 

--है मुने ! ( घटका नाश होनेपर ) जैसे घटाकाश, महाकाशरमे 
पिल जाता है। वैसे ही जीवात्माको परमात्मामें लीन करके सवंदा 
अखण्ड भावसे मौन होकर स्थित रहो ॥ 

अब आकाइाके भी चार भेद कहा है। सो खुनिये ! 

विचार सागरके स्तरक्ञ ४ में लिखा हैः-- 


२०८ ] संयुक्त निणयसाशदि घट ग्रन्थः । [ निर्णयसार--- 





“घटाकाश इक जल आकाशा, मेघाकाश महा आकाशा || 

चारि भेद ये नमके जानहु, पुनि चेतनके तथा पिछानहु ॥ 

इक कूटस्थ जीव पुनि कहिये, ईश ब्रह्म हिय जाने रहिये | ” 

“जल पूरित घटकेँ जु दे, जितनों नम अवकाश | 

युक्ति निपुण परिडत कहें, ताकूँ घट आकाश ॥| 

जल पूरित घटमें जु पुनि, हैं नमका आमास | 

घटाकाश थुत विज्ञ जन, भापत जल्ल आकाश ॥ 

जो मेघहि अवकाश दे, पुनि ताम आभास | 

तिन दोनों के कहत हैं, बुध जन मेघाकाश ॥ 

बाहिर भीतर एक रस, व्यापक जो नभरूप | 

महाकाश ताक कहें, कोबिंद बुद्धि अनूप ॥ 

“डपाधि भेदसे आकाइके भी ऐसे चार प्रकारके भेद माने हैं । 
अथवा;--घटाकाश, भठाकाश, महदाकाश, चिंदाकाश और निज्ञा- 
काश ये पाँच आकाश पञ्चदेहमें माने हैं। कहनेका मतलब अनेक 
भेद होके भी आकाश जैसे एक ही है, तैसे ही दृश्य जगत्‌ अनन्त 
होके भी आत्मा सबमे एक है, ऐसा ब्रह्मश्ञानियोंने माना है ॥ 
इस प्रकार मिट्टीके विकार सब मिट्टी ही होते हैं। जलछका 

विकार सब जर ही होते हैं। अश्विके विकार सब अप्नि ही हैं। 
वायुके विकार सब वायु ही हैं। और आकाशके विभाग भी सब 
शून्यरूप आकाशके ही नाम हैं, ऐसे अच्छी तरहसे ज्ञानके तुम 
पहिचान को ॥ ३२१ ॥ 


७ तैसा जग है आतम विकारू । तो सब आत्मा है निरधारू ॥३२२॥ 
टोका+-खहुरु कहते हें--हे शिष्य ! उपयुक्त गमाण सहित 
जो दृष्टान्त दिया गया है, तैसे ही यह सम्पूर्ण चराचर रृश्य-अटइय 


जगत्‌ विकाररूप विभिन्नता होते हुये भी सब प्रकारसे आत्मा 
परमात्माके ही विकार है। इसीसे तो वेदान्ती छोग कहते हैं कि, 
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निश्चयसे सारा जगत आत्मा! हो है। में हो सर्वरूप एक आत्मा हूँ। 
यही दृढ़ निश्चय उन्हें हो रहता है । यह' पाँच तत्त्व घट-मठ-पटादि 
भी आत्माके ही विकारसे रूप/न्तर होके प्रगट हुये है। तो निर्णयसे 
आत्मा ही सब कुछ ठहरता है। यही बात निश्चय करके धारण करो 
ऐसा ब्रह्मश्ानियोंका कथन है। आत्माको सर्वाधार जगतके अधिष्टान 
माने है, इसलिये सब कुछ उसीसे होता है। 

“यत्रेष जगंदाभासों दर्पणान्तः पुरं यथा ॥ 

तदबज्लाहमिति ज्ञात्वा कृतकृत्यों मविष्यसि ॥? र६२॥ थि० चू०॥ 

--जिसमें यह जगत॒का आसमास दर्पणमें प्रतिविम्बित नगरके 

समान प्रतोत हो रहा है, वह ब्रह्म ही में हैँ, ऐसा जान लेनेपर तुम 
कऊतकृत्य ० संतुष्ट हो जावोगे ॥ ऐ ऐसा कहते ओर मानते है ॥ २३२२ ॥ 


८, सब ब्रह्म कछ न्यारा नाहीं। जो देखो सो ब्रह्म समाहीं ॥ ३२३॥ 


टीकाः--सहुरु श्रीप्ूरणसाहेब ब्रह्ममुख वाणीसे विज्ञान स्थितिको 
बता रहे हैं:--हे शिष्य ! वेदान्तियोंका कथन ऐसा है कि--“सर्बख- 
ल्विदं ब्रह्म० सम्पूर्ण विश्व एक ब्रह्म ही है । वही विराट खरूप है, बद्मसे 
चराचर यानी जड़-चैतन्य कोई कुछ भी वस्तु न्यारा नहीं है । तू ब्रह्म, 
में ब्रह्म, वह ब्रह्म, यह ब्रह्म, सूर्य, चन्द्र, तारागण, अन्तरिक्षादि खगोल 
भूमएडलादि भूगोल, समुद्रादि जलूराशि, जहड्ूल, महाअरण्य, गिरि 
गहर, सातद्वीप, नो खण्ड, २१ ब्रह्माण्ड, सुमेरु, हिमालय, देव, देत्य) 
यक्ष, राक्षस, किन्नर, भूत-प्रेत, पिशाच, मलुष्य, पशु, अण्डज, ओर 
उष्मज इत्यादि सकल विस्तार जो हुआ है, सो सब भी ब्रह्म ही है | 
ब्रह्मसे अणु-प्रमाणु मात्र भी कुछ भिन्न नहीं है। जहांतक दृशष्टिगोचर, 
अगोचर है और जो तुम अभी देखते-खुनते हो, सो सम्पूर्ण एक 
ब्रह्ममें ही समाया हुआ है। विचार करके देखो, ब्रह्म व्यापक होनेसे 
आकाशवत्‌ सम-समान' सर्वक्न भरा पड़ा है। इसीसे सवमे बह्म 
समाया हुआ है । इस बारेमें कहा भी है, तहाँ प्रमाण खुनों ' 

सं० नि० घट० १४-- 


२१० ] संयुक्त निर्श॑यसारादि घद्‌ ग्न्थः । [ निर्णयसार--- 


श्लोकः--“त्रह्मैवेदं विश्वमित्येव वाणी, श्रौती श्रतेड्थर्वेनिष्ठ वरिष्ठ ॥ 
तस्मादेतद्‌ ब्रह्ममात्रं हि. विश्वं, नाधिष्ठानाझ्िक्ञतारोपितस्थ ॥ २३३ ॥ 
॥ विवेक चूड़ामणि ॥ 
-.शड् राचारय कहते हैं:--' ब्रह्म वेद सर्वेम!--यह सम्पूर्ण विश्व 
ब्रह्म ही है--ऐसा अतिश्रेष्ठ अथर्ववेद या श्रुति कहती है। अर्थात्‌ 
अधिए्ठान ब्रह्म सर्व जगतका मूल आधार है, इसलिये यह जगत्‌ 
ब्रह्मसे भिन्न नहीं। जैसे अधिष्टानरूप रज्जु आरोपित सर्पका आधार 
है, यानी वस्तु न होते हुये भी कथन होता है। परन्तु रज्जूसे भिन्न 
वह होता नहों। तैसे ही ब्रह्मजगत्से भिन्न नहीं, तो जगत्रूप 
ही है। इसलिये यह सारा विश्व ब्ह्ममात्र ही है। क्योंकि अधि- 
छानसे आरोपित वस्तुकी पृथक्‌ सत्ता हुआ ही नहीं करती ॥ 
अतएच ब्रह्म ही सब कुछ है। बहासे कुछ भी न्यारा नहीं है, 
जो कुछ भी जहातक देखो, सो सब बह्ममें ही समाया हुआ है 
इसलिये--“एकोब्रह्म द्वितीयों नास्ता”--एक ही ब्रह्म है, दूसरा कुछ नहीं, 
ऐसा कहा गया है, सो जानो ॥ 3२३ ॥ 
९, ब्रह्महि कहै और कहलावै | ब्रह्महिं बोधे और बोधावे ॥ ३२४ १ 
टीकाः--सहुरु कहते हैं:--और गुरुरूपले खयं चर्म ही ब्रह्मशात- 
को कहता है, फिर शिष्यरूपसे ब्रह्म ही प्रश्न करके पूछता है, उपदेश 
कहलाने छगता है। ब्रह्म ही अखण्ड, निरमेल-निविकार, सश्विदानन्द 
कहलाता है। और ब्रह्म खयं बोधखरूप है, वही बोध देता है' और 
बोधायके व्रह्मश्ञानकी बोध लेनेवाला भी ब्रह्म ही है। इस प्रकार 
सब कुछ ब्रह्म ही है। कहा हैः-- 
“द्रह्माप॑णं ब्रह्म इवित्रह्ामों बह्मणा हुतम्‌॥ 
ब्रहोंब॒ तेन.. गन्तव्यं॑ ब्रह्म कर्मममाधिना ॥ भगदद्‌ गीता ४।२४॥। 
“स्त्रवादिक अर्पण भी ब्रह्म है और हवि८ हवन करने योग्य 
द्रव्य भी जअ्रह्म है। ओर ब्रह्मरूप अश्निर्मे ब्रह्मरूप कर्ताकेद्वारा जो 
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हवन किया गया है, वह भी ब्रह्म ही है। इसलिये ब्रह्मरूप कम्ममें 
समाधिस्थ हुये उस पुरुषद्वारा ज्ञो प्राप्त होने योग्य है, वह भी 
ब्रह्म ही है 

इस प्रमाणसे तो कर्ता, क्रिया, कम, वस्तु सब कुछ वही बह्म 
ही ठहर गया। कहने-सुननेवाला, बोध देने-लेनेवाला, ज्ञानी 
अज्ञात्ती, सब कुछ ब्रह्म ही है। ब्रह्म ही बहुत प्रकारसे एक-अनेकरुपमें 
कहलाता है ॥ ३२४ ॥ 


१०, इतनो कहत बनें नहिं भाई ! जो अनुभव विज्ञान कहाई ॥ १२५॥ 


टीका+-- सहुरु कहते हैः-- हे भाई शिष्य ! आखिरी फैसला तो 
यह है कि, भावना करके इतना भी कहते बनता नहीं कि, सब कुछ 
ब्रह्म हो है। अह्मससे ही सब कुछ हो रहा है। ब्रह्म ही कहता है, 
ओर ब्रह्म ही कहलाता है, फिर ब्रह्म ही बोध देता-लेता है, ऐसा 
कुछ भी कहते नहीं बनता है। इस प्रकार जो है, सोई विज्ञानका 
अनुभव कहलाता है। अर्थात्‌ विज्ञानके अनुभव पहुँच जञानेपर 
फिर कुछ कहा-छुना जाता नहों । इतना बारीक रास्ता है यह, अनु 
भवगस्य है, अवाच्य है, ऐसा समझो ॥ ३२५ ॥ 
११. आतम एक अखण्डहि होई। ऐसेहि कहत बने नहिं कोई ॥ ३२६॥ 

टीकाः-- सहुरु कहते हैं:--- ओर एक अखण्ड आत्मा ही सत्य 
है ओर सब मिथ्या है, ऐसा भी कुछ कहते बनता नहीं। अखण्ड 
कहनेपर खण्ड भी साबित होता है। इसलिये आत्माके बारेमें 
वचनसे तो कुछ भी कहते बनता नहीं! क्योंकि वह खबसे परे 
है । कहा है।-- 

“इन्द्रियाणि पराण्याहरिन्द्रियेम्यः पर मनः | 

मनस्स्तु परा बुद्धियों बुद्धेंः परतस्तु सः ॥॥? || भगवद्‌ गीता ३४२ ॥। 

_.इस दरीरसे तो इन्द्रियौको परे ( श्रेष्ठ बछवान ओर स्वृक्ष्म ) 


२१२ ] प्युक्त निर्णयसारादि षट ग्रन्थः | [ निर्णुयंसार-- 


कहते हैं। ओर इन्द्रियोंसे परे ' मन है और मनसे परे वुद्धि है ओर 

जो व॒द्धिसे भी अत्यन्त परे है, वह आत्मा है ॥ 

“गरतः पर ब्रह्म सदद्वितीयं, विशुद्धविशञानघनं निरक्ञषनम्‌ || 

प्रशान्तमाद्यन्तविहीनमक्रियं, निरन्तरानन्द्रसस्॒रूपम्‌ ॥ २३६॥ वि० चू० ॥ 
“इसलिये परब्रह्म सत्‌, अद्वितीय, शुद्ध, विशानघन, निर्मेल, 

शान्त, आदि-अन्त-रहित, अक्रिय और सदेव आननन्‍्द्‌ू-रस-सखरूप है ॥ 


“मरस्तमायाकृतसवमेदं,  नित्यं सुर निष्कलमप्रमेयम्‌ || 
अरूपमव्यक्तमनाख्यमव्ययं, ज्योतिः स्वयं किश्विदिदं चकास्ति? || २४० ॥| वि० चू० ॥ 


--वह समस्त मायिक भेदोंसे रहित है। नित्य सुख-स्वरूप, 
कला रहित और प्रमाणादिका अविषय है तथा वह कोई अरूप, 
अव्यक्त, अनाम, ओर अक्षय तेज है। जो खर्य ही प्रकाशित 
हो रहा है ॥ 

वास्तवमें तो ऐसा भी कहते बनता नहीं कि, ओर कोई नहीं है, 
आत्मा ही एक अखण्ड है ॥ ३२६ ॥ 


१२, एक कहीं तो दूसर होई । कहनहार न्यारा नहिं कोई |॥३२७॥ 
टीकाः-- सहुरु कहते हैंः--क्योंकि कारण ऐसा है, यदि में 
एक ही आत्मा अखण्ड' सत्य है, ऐसा शब्द कहूँगा, तब तो दसरां 
भी सिद्ध होगा । एक कहनेवाला, एक ख़ुननेवारा, एक सत्य, पक 
असत्य, खण्ड, अखण्ड, भेद, अभेद, इस तरह तो द्वैत ही बन 
जायगा। परन्तु ब्रह्म खिद्धान्तमें तो सुननेवालासे कहनेवाला कोई 
न्‍्यारा है ही नहों। फिर एक या दो कोन कहे ? किससे कहें? ओ्रोता- 
वक्ता भी तो ब्रह्म ही है | बह्मसे न्‍्यारा कोई भी नहीं ॥ कहा है :--- 
शातृजषेयज्ञानशून्यमनन्त. निर्विकल्पकम्‌ । 
केवलाखणडचिन्पात्र पर तत्व विदुबंधा: ॥ वि० चू० २४१ ॥॥ 
“जुधजन उस परमतत्त्वको ज्ञाता, शान और शेय इस त्रिपुटीसे 
' 'रहित, अनन्त, निर्विकल्प, केवछ, और अखण्ड-चैतन्यमात्र जानते 
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हैं। कहते कुछ नहीं । देखिये सुन्दर विछासमें और कहा है :-- 
“एक कहूँ तु अनेक सु दीसत, एक अनेक नहीं कछु ऐसो | 
आदि कहेँ तहाँ अन्तहु आवत, आदि न अन्त न मध्य सु कैसो | 
गोप्य कहूँ ठु अगोप्य कहाँ यह, गोप्य अगोप्य न ऊमो न बैसो । 
जोइ कहूँ सोइ है नहीं सुन्दर, है ठ सही परि जैप्ेकों तैसो ॥”” 
अतएव एक ओर अनेक कुछ कहा ही नहीं जाता । कहनेवाला 
पृथक्‌ कोई नहीं है ॥ ३२७ ॥ 


१३, सबे संभवे आतम माही । विधि निषेध करना कछु नाहीं ॥३२८॥। 
टीकाः--सहुरु कहते है:-- और आत्मा एक ऐसी वस्तु है कि, 
उसमें सब कुछ सम्भवता है। सर्वाधिष्ठानको ही आत्मा कहते 
हैं । जड़-चेतन्य, प्रकृति-पुरुष,  उत्पत्ति-प्रढबय,. दि्नि-रात, 
' हानि-लाभ, पाप-पुण्य, जीव-शिव, जन्म-मरण, खुख-दुःख, सम्भव, 
असम्भव, इत्यादि सकल बात आत्माके मध्यमें ही हुआ करते हैं । 
नाम-रूप मिथ्या हैं, आत्मा सत्य है। इसलिये आत्मामें सब कुछ हो 
सकता है। अशक्य असम्भवका तो वहाँ स्थान ही नहीं । 
कहा है :-- ' 
, एक्य तयोलंज्षितयोन वाच्योर्निंगद्यतै $न्योन्यविरुद्धधमिणोः ॥ 
खद्योतभन्वोरिव रांजरूत्ययो१, कूपाम्बुराश्यों: परमाणुमेवोंः ॥ २४४ ॥|वि० चू० ॥ 
“-डउन सूर्य ओर खद्योत ( जुगनू ), राजा ओर सेवक, समुद्र 
और कूप, तथा सुमेरू और परमाणुके समान परस्पर विरुद्ध धर्म- 
वालोंका एकत्व लक्ष्यार्थमें ही कहा गया है, वाच्यार्थम नहीं ॥ 
इसलिये सब बातका सम्भव आत्मामें होता है। वहाँ विधि- 
विधान प्रतिपादन करना, ओर किसी बातको निषेध करके खण्डन, 
अखीकायें, अग्नदण या त्याग करना-कराना भी कुछ बनता नहीं । 
अर्थात्‌ आत्मामे विधि, निषेध करनेकी कोई आवश्यकता ही नहों 
पड़ती । तहा कहा भी है :-- 
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५ अ्हेयमनुपादेय॑ मनोवाचामगोंचरम्‌ ॥ 
अप्रमेयमनादन्त ब्रह्मपूएणं... महन्महः ॥? ॥ २४२ वि० चू० ॥ 
--वह ब्रह्म त्याग अथवा अहणके अयोग्य, मन-वाणीका अवि- 
पय, अप्रमेय, आदि-अन्त रहित, परिपूर्ण तथा महान्‌ तेजोमय है ॥ 
“ग्रनादान विसगास्यामीपन्नास्ति क्रिया मुनेः ॥--र८३ | विं० चू० ॥ 
,“-बोधवान मुनिको कोई भी वस्तु ग्राह्मय अथवा त्याज्य न होनेसे 
कुछ भी कर्तव्य नहीं है, द्वेतमें ही त्याग-अहणरूप विधि-नि्भेध 
करना होता है। जब कि आत्मा एक ही है, तब उसमें विधि, 
निषेध करना कहा हो सकता है? वह अकर्तव्य है, ऐेसा जानो ॥३२८॥ 
१४. कहत खुनत कछु बने न भाई ! जस गूँगा लीन्हों गुड़ खाई ॥३२९॥ 
टीकाः-- सहुरु कहते हें:-- हे भाई! जिज्ञासु शिष्य ! 
जैसे मूक या गूँगा पुरुषने गुड़, शकर वा मिश्री खा लिया, तो 
उसके बारेमे वह कुछ भी कह-सुन नहीं सकता हे। क्योंकि उसमें 
वाणीका अभाव है, इससे कुछ कहते ही नहीं बनता है, यानी वह 
शब्द बोल नहीं सकता है, खादकों जानके मस्त रहता है। तेसे ही 
विज्ञानियोंकी भी स्थिति रहती हे। विज्ञान दशाको प्राप्त होनेपर 
फिर कुछ बात कहना ओर किसीकी वात सुनना, यह प्रवृत्तिका 
काय उनसे कुछ भी बनता नहीं। परमाननद अन्नुभवकों खाके उसे 
ग्रहण कर या प्राप्त करके मोन-निश्चऊक हो जाते हैं। निर्विकल्प 
स्थितिका अनुभव वही गुड़खादवत्‌ है, सो अकथनीय है, अनुभव 
गम्य है। कहा है :-- 
“यत्वर॑ सकलवागगोचरं, गोचर विमलबत्रोधचक्षुषरः ॥ 
शुद्धाचिद्धनमनादिवस्तु यद्‌, ब्रह्म तत्वमसि भावयात्मनि ॥? २५६ || वि० चू० ॥ 
“जो प्रकतिसे परे ओर वाणीका अधिषय है, निर्मेल शान 
चंश्षुओंसे जाना जा सकता है। तथा शुद्ध चिद्घन अनादि' वस्तु 
है, तुम वही बअरद्य हो--ऐ सी अपने अत्तः करणमें भावना करो ॥ 


ग्रन्थः १ ] पारख सिद्धान्त दर्शिनी श्रम विष्वंशिनी सरल टीका सहित । [ २१५७ 





ओर सुन्दर दासजोने भी कहा है :-- 
“छाद निवेर निवेखों न जात सु, मानहुँ गूड़ गुँगे नित खैये । 
क्या कहिये कहते न बनें कछु, जो कहिये कहते हि लजैये ॥” 
॥ श्रात्म अ० अंग ३3३ ॥ 
अतणएव कहना, सुनना तो वहाँ कुछ बनता ही नहीं, अब खाली 
भावना ही करो कि, में ही ब्ह्म हूँ। गूँगाने गुड़खानेके समान, 
विज्ञानों अपने आपमें मगन मस्त रहते है। विज्ञानके बारेमें जो 
तुमने स्पष्टीकरण जानना चाहा था, सो शास्त्रोंके प्रमाणयुक्त कथन 
करके मैंने तुम्हें सम्पूर्ण मम बतरा दिया है। अब तो विज्ञानके 
रहस्यको तुमने समझ ही लिया होगा, अब तुम्हे क्या बात कहना 
है, सो कहो ? ॥ ३२९ ॥ 


॥ १६ ॥ शिष्य प्रश्न ॥ शब्द दीपक-- १६ ॥ खण्ड ३१॥ 


सोरठा:---आतम होय बे काज। येता करना चाहिये || 


(६) हो प्रश्न! तुम गुरुराज ! भेद यथार्थ बताइये ॥३३०॥ 

टीकाः-- सहुरुके समझा चुकनेके बाद फिर शिष्यने शज्ढा प्रगट 
करके सोलहवां प्रश्न किया, ओर कहा कि, हे सहुरु प्रभो ! आपकी 
शिक्षा सुनके अमो मेने यही समझा कि, आत्मस्थितिमें दृढ़तासे 
कायम होनेके लिये जीव-बरह्मयकी एकता -करना, त्वंपद्‌, तत्पदकी 
भेद मिठाना, द्वेतको छोड़के अछ्लेत मानना और कहना-खुनना दोनों 
कार्य मिटा देना पड़ेगा । यदि इतना सब ही प्रयत्न आत्मा होनेके 
लिये जीवको करना चाहिये, गूँगेके गुड़ खानेके समान मूक होना, 
विधि-निषेध छोड़ देना चाहिये, तब तो में समझता हूँ कि, ऐसे करके 
तो जीवात्माका बेकाज़ न अकाज, अकल्याण, अनर्थ हो हो ज्ञायगा । 
क्योंकि बे ८ दो तरहकी बिरोधि, काज 5 कार्यका येता ८ इतना एकता 
केसे करना? अगर जगत--अब्रह्मका एकता करके ही आत्मा . 
होता है, तो प्रथम आत्मसिद्धि भीन हुई। में तो बड़ा संशयमें 
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पड़ गया हूँ! मतरूब कुछ भी समझ ही नहों सका । हे गुरमहाराज ! 
आप तो ज्ञान शिरोमणि हो, सर्वश्रेष्ठ हमारे सहुरु हो |! अब संक्षेपमें 
इतना ही बताइये कि, मुझे क्या करना चाहिये ! इतना ही साधन 
तुझे करना चाहिये, ऐसा स्पष्ट वताइये कि, जिसमे मेरा कल्याण हो, 
आत्म तत्त्वमें स्थिर हो सकूँ। आत्मज्ञान दढ़ होयके मेरा कार्य सिद्ध 
होवे । अब ईसीका यथार्थ भेद कृपा करके बतलाइये ॥ ३३० ॥ 
॥१६॥ सद्गुरु उत्तर ॥ वचन भास्क--१६ ॥ खण्ड--- ॥३२॥ 
दोहाः--आतम होनो कहाँ है ? सदा आतमा आहि ॥ 
( २८ ) अब्वण्ड निरन्तर एकरस | कहो शिष्य ! तुम काहि १॥ ३३ १॥ 

टीकाः--पहुरु ब्रह्ममुख वाणी बता रहे हैं :--हे शिष्य ! तुमने 
बातको बराबर समझा नहों, तभी ऐसो शज्ला हुई। अरे भाई ! 
आत्मा होना ही कहाँ है ? यहा आत्मा होने-हानेका कोई प्रयोजन 
नहों है। एक आत्माके सिवाय अन्य भी कोई वस्तु होता, तब 
आत्मा होना कहा भी जा सकता था, परन्तु यहाँ तो आत्मा सदा 
सर्वेदासे ज्योका-त्यों सर्वत्र परिपूर्ण व्यापक हैं। यानी सदा कालसे 
आत्मा मोजूद हो है । वह नित्य निरन्तर एकरस, अखणड, सर्व- 
रूप, सर्वाधार, अपार, अगम, अगोचर हैं, सर्वदासे ऐसा ही. 
आत्मा है। हे शिष्य ! कहो, तुम ओर किसको आत्मा मानते हो ? 
अभी तुमने क्‍या कहा? आंत्मा केसे होना ? आत्मा होनेका कार्य 
केसे होय ? ऐसा तुम क्या कहते हो ? भूले हुये बात करते हो। 
वास्तवमे आत्मा तो एक अखण्ड, नित्य, अवाच्य ही रहता है। 
शेष सब बीचकी उपाधियाँ मिथ्या है; वही उपाधिके भाव 
छोड़ना है ओर कुछ करना नहीं है | कहा है:-- 
“येताबुपाधी परजीवयोस्तयों: सम्पझनिरासे न परो न जीवः ॥| 

. राज्य नरेच्रस्य भट्स्व खेटकस्तयोरपोहे न भय न राजाः |४? २४६ ॥ बि० चू०॥ 

| , “ये परमात्मा और जीवात्माकी उपाधियाँ हैं। इनका भलो 
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प्रकार बोध हो जानेपर न परमात्मा ही रहता है ओर न जीवात्मा ही । 
जिस प्रकार राज्य राजाकी उपाधि है तथा ढाल सेनिककी | इन 
दोनों उपाधियोंके न रहनेपर न कोई राजा हैं ओर न योद्धा ही है ॥ 
“अस्थूलमित्येतद्सत्रिरस्य, सिद्ध॑ स्वतो व्योमवद्प्रतक्यम्‌ |। । 
अतो मृषामात्रमिदं प्रतीतं, जहीहि यत्स्वात्मतया गहीतम |। 
ब्रह्माह मित्येव विशुद्धबुद्ध्या, विद्धि स्वमात्मानमखण्ड बोधम» ॥२५२॥वि० चू०॥ 

-- अस्थूल मनस्वहस्वमदीधघमः? (बृह० ३॥८।७) इत्यादि श्रुतिसे असत्‌ 
स्थूछता आदिका निरास करनेसे आकादशके समान व्यापक अतक्ये 
वस्तु स्वयं ही सिद्ध हो जाती है । इसलिये आत्मरूपसे ग्रहीत ये 
वेह आदि मिथ्या ही प्रतीत होते हैं। इनमें आत्म बुद्धिको छोड़ 
ओर में ब्रह्म हूँ” इस शुद्ध बुद्धेले अखण्ड बोध स्वरूप अपने 
व्यत्माको जान ॥ 

इसप्रकार आत्मा तो जैसेका तेसा सदासे है ही। फिर आत्मा 
होना या बनूना ऐसी बात कहा हो सकती है ? आकाशवत्‌ घट- 
बढ़ न होनेवाला आत्मा तो सर्वत्र है । फिर कहो शिष्य ! तुम 
आत्मा नहीं हो, तो कौन हो ? अगर तुम्हारी बुद्धिमें ओर ही कुछ 
भास चड़ी हो, तो उसे भो प्रगट करके मिटा डालो। संशय- 
को निवारण करलो । प्रथम-अभी वेद प्रमाणसे आत्मज्ञानको 
विशेष रूपसे परिपुष्टिसे कथनकों दरशा करके फिर उसके भी 
कसर-खोट परखाकर पश्चात्‌ गुरुज्षान पारखका बोध करेंगे। अभी 
तो आत्मज्ञानके बारेमें ही प्रकरण चल़ाके समझाते जायेंगे, सो 
जानो ॥ ३३१ ॥ 
॥ १७ | शिष्य प्रश्न ॥ शब्द दीपक-१७ ॥ खण्ड-३३ ॥ 
सोरठाः-हे गुरु दीनदयाल !। ज्ञान विज्ञान जब ना हतो ॥ 
( ७ ) तबहूँ आतम क्रपाल । विज्ञान पाय अबहीं भयो॥३३२॥ 

टीकाः--शिष्यने फिर सच्चहवां प्रश्ष कहा कि,--हे दीनदयाल ! 


र्श्ट ] संयुक्त निर्णयसारादि घट ग्रन्थः । [ निर्शययसार-- 


सहुरु देव ! ज्ञान ओर विज्ञान पूर्वमे जब प्रकाश नहीं हुआ था, तब 
आत्मा शुद्ध बुद्ध था कि, नहीं ? अथधा अभी विज्ञान प्राप्ति करके 
ही आत्मा सिद्ध भया है कि, क्या केसा है? सो हे कृपालु कृपा 
करके समझाइये। अथवा हे गुरो ! जब कि ज्ञान,--विज्ञान में 
जानता नहीं था, तब भी आत्मा वैसे ही था कि नहीं ? और विज्ञान 
की प्राति तो अभी आपके ऋकृपासे हुआ। फिर भी पूर्वचत्‌ आत्मा ही 
रहा, तो कया फायदा हुआ ? अब आप ही बताइये कि--पहले 
अज्ञान दशामे आत्मा था कि नहीं ? तब भी आत्मा था कि, अभी 
विज्ञान पायके ही आत्मा भया है ? । यह समस्या मेरे समझनेमें कुछ 
भो नहीं आई । अज्ञान, ज्ञान, ओर विज्ञान ये तीन अवस्थोंमे में 
आत्माको कैसे भानूँ? क्योंकि, प्रथम अज्ञान था, तो जीव था, 
मध्यमें ज्ञान भया तो ईश्वर हुआ, और अब अन्तिम विज्ञान भ्राप्त 
हुआ, तो आत्मा या ब्रह्म भया, ऐसे तीन भेद हुआ। फिर उसे 
एक ही केसे मानना ? हे प्रभो ! यह बात भी कृपा कुरके दरशा 
दीजिये ! ॥ ३३२ ॥ 
| (७॥। सदुगुरु उत्तर ॥ वचन भास्कर-१७ | खण्ड-३४॥ 
॥ चोौपाई--मण्ड्ू भाग--२९ ॥ चौं० १ से ५ तक है ॥ 
१, अचरज बात पूछो शिष्य मोहीं | सब वृत्तान्त बतावहूँ तोहीं ।।३३३ 
टीकाः--सहुरु-अह्ममुखसे-शिष्यको आत्मबोध कर रहे हेँः--- 
हे शिष्य ! अबकी तो तुमने बड़ी आश्चयोत्पादक बात मुझसे पूछे 
हो ! तुम्हारी उल्टी समझ देखके मुझे तो हँसी आती है कि, ऐसे- 
ऐसे विपरीत संशय भी उत्पन्न हो जाते हैं। बड़े विलक्षण समम- 
वाले हो तुम । कोई हर्जा नहीं, जो बात पूछे हो, उसके सब वृत्तान्त' 
कहिके में तुम्हें बता देता हूँ! सब प्रकारसे परिपक्कत होना अच्छा 
ही ४४४ सह ( चेदमें प्रमाण करके ठहराई हुई बात ही सम्पूर्णरूपसे' 
मसिद्धांनेत कथन' करके बताता हूँ । सो श्रवण करो--- ॥ ३३६४ ॥ 





प्रन्थः १ ] णरण सिद्धान्त दर्शिनो भ्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित | [ २१६ 





२ ज्ञान विज्ञान भयो जब नाहीं। तबहूँ आतम स्वयं रहाहीं ॥ ३३४॥ 


टीकाः-- सहुरु कहते हैं:--जिस वक्त तुमको शान ओर 
विज्ञानका कुछ भी बोध नहीं भया था, तब भी आत्मा तो खवयं अखण्ड' 
एकरस पूर्ण हीं रह रहा था। अर्थात्‌ यह निश्चय करके समझ लो 
कि,--शानका प्रकाश ओर विज्ञानकी स्थिति जब जिस वक्त जीवों- 
में रहता नहीं, या होता नहीं, आत्मा तो तब भी खयं स्वरूप 
जैसेका तैसा ही रहता है। उसमें कुछ फरक पड़ता नहीं | क्‍योंकि 
आत्मा सर्वेव्यापक सनातन हे। अतएणव आत्मामें कभी परिवतंन.. 
नहीं होता ॥ ३३४ ॥ 


३ ज्ञान विज्ञान भयो जब भारी | तबहूँ आतम सकल विहारी ||३३४ 


टीकाः-- सहुरु कहते हैः---ओर बीचमें उपाधि करके जीवॉको 
अ्रमसे अविद्या पड़ी, फिर साधन चतुष्टय सम्पन्न हो करके तुर्या 
अवस्था ज्ञानमार्ग साक्षी अवस्थाको प्राप्त भये । तदनन्तर अनुभव 
प्रकाश हो करके जब बड़ा भारी विज्ञानका बोध उदय भया, तब भी. 
आत्मा तो पूर्ववत्‌ सम्प्रण विश्वमें परिपूर्ण व्यापकरूपमें ही रहा।. 
आत्माके सच्चिदानन्द्धन गुण लक्षणमें कभी फरक नहीं पड़ता है |. 
अनेकरूप भास होके भी वह एक ही है। कहा है।-- 

“उपद्रशनुमन्ता च भता मोक्ता महेश्वरः || 

परमात्मेति चाप्युक्तो देहेपस्मिन्पुरुषः परः || मगवद्‌ गीता० १३।२१ ॥ 

--वास्तवमे तो यह पुरुष इस देहमें स्थित हुआ भी पर अर्थात्‌ 
त्रिशुणमयी मायासे सर्वथा अतीत ही हैं। केवल साक्षी होनेसे 
उपद्रष्टा और यथायें सम्मति देनेवाला होनेसे अनुमन्‍्ता एवं 
सबको धारण करनेवाला होनेसे भर्ता, जीवरूपसे भोक्ता तथा: 
ब्रद्मादिकोंका भी खामी होनेसे महेश्वर ओर शुद्ध सच्चिदानन्दघन' 
होनेसे परमात्मा, ऐसा कहा गया है ॥ 


२५२० ] संयुक्त निर्णंयसारादि प्रट्‌ ग्रन्थः | [ निर्णयसार--- 








अनन्त नाम-रूप-ग्रुण होते हुये भी आत्मा एक ही है। और 
ज्ञान-विज्ञान होवे या न होवे, तब भी आत्मा तो सकक विहारी 
ही रहता है, ऐसा जान को ॥ ३३५० ॥ 


४ ज्ञान विज्ञान होय ओ जाई । अज्ञानहूँ बहु बार नथाई ॥३३६॥ 


टीकाः--सहुर कहते हे:--हे शिप्य ! ज्ञान ओर विज्ञान प्रकाश 
तो हो-होके मिंट जाता है। इसलिये चह, अख्याई, अवस्था विशेष 
है । आता ही जाता रहता है, बीचमें हुआ, फिर बीचही में मिट गया, 
सो अनित्य-क्षणिक कहलाता है। और अज्ञान, अविद्या माया भी 
बहुत बार प्रगट हुईं, फिर अनेकों वार जवब-जब प्रगट हुई, तब- 
'तब नाश हुई । जैसे वादल आया, फिर नाश होके विलाया, परन्तु 
सूर्य ज्योंका-त्यों है। बादऊूूके बनने-बिगड़नेसे सूर्थका कोई हानी, 
लाभ नहीं होता। तेसे ही शान-अशान-विज्ञान, कारण धिशेषसे 
होते ओर मिटते रहते हैं। उससे आत्माका हानि-लाभका कोई 
सम्बन्ध नहीं । वह सब तो भ्रम करके होता है'। शान-विज्ञान रहो 
या न रहो, आत्मा तो अचल ही है, ऐसा समझो ॥ ३३६ ॥ 

५ आतम जैसा व्योम स्वरूपा। उपजे खप न इस्थिर रूपा ॥३३७॥ 

टोकाः--सहुरु कहते हैं :--और जैसे आकाइ सर्वत्र रहते 
हुये भी सबसे निर्लि्त निर्मुण हैं। बेसे ही आत्मा भी व्योम ८ 
आकाइशवत्‌ ही व्यापक स्वरूप हैं। उसकी उत्पत्ति और विनाश 
होता नहीं, चह तो स्थिर-अटलर, अचलरूप ही है'। कहा है।-- 

दोहाः--अन्तर बाहिर एकरस) जो चेतन भरपूर ॥ 

विम्ु नम सम सो ब्रह्म है,नहिं नेरे नहिं दूर || विचारसा० ४॥६० ॥ 

7सिष्कलं निष्क्रियं शान्त निरव्धं मिरम्जनम |? श्वेता० उ० | ६।१६ ॥। 

“इच्छा, क्रिया, गुण, जाति, सम्बन्ध तथा अवयव रहित, 
शान्तस्वरूप परमात्मा है । 


प्रन्धः १ ] पारख सिद्धान्त दर्शिनी भ्रम विश्वंशिनी सरल टीका सहित । [ २२९ 





“गखरिडत घनाकारो, क्तते केक्‍ल॑ शिवः || अव० गी० ७|१३॥। 

“-ज्यापक घनाक़ार अखण्ड, केवल, कल्याणरुवरूप परमात्मा 
वर्तता है 

“ग्राकाश एवं तदोतश्रप्रोतश्रेति ॥” बृह० उ० ३॥८|७॥ 

“-आकाहदवत्‌ निराकार सर्वत्र अन्तर-बाहर व्यापक परमात्मा है।॥ 

“आकाश शरीर ब्रह्म |? तैत्ति० उ० ६।२॥| ' 

--आकाशवत्‌ चेतन' ब्रह्म भी व्यापक ओर क्रियारहित हैं॥ 
इस प्रकार आत्माके स्वरूप भी आकाशके तरह ही है। बल्कि आत्मा: 
तो आकाशादि पाँचों तत्त्वोंके भीतर-बाहर सर्वत्र परिपूर्ण व्यापक 
है। इसलिये बनना, बिगड़ना या उत्पत्ति-प्रलढय कभी उसका होता: 
नहीं । महाशून्यके नाई सद। शानन्‍्त, स्थिर ऐसा उसका स्वरूप, 
है । तुम-हम सब कोई एक ही आत्मा स्वरूप हैं। ऐसा निश्चय 
करके जानलो । यही बह्मश्ञानियोंका मुख्य सिद्धान्तका कथन है, सो; 
पर्खानेके लिये ही विधिपूर्वक यहाँ दर्शा रहे हैं, सो जानो ॥ ३३७॥. 


॥ १८ ॥ शिष्य प्रश्न || शब्द दीपकफ---१८ || खण्ड--३४ ॥ 
॥ चोौपाई--मण्डल भाग--३० ॥ चो० दो मात्र है ॥ 


१. अहो गुरुजी ! कहो समुझाई | जश्ञान-विज्ञान काहेको चाही ? ॥३३८॥ 
टीकाः-ऐसा शुरू उत्तर खुनके शिष्य अठारहवां प्रश्न कहने 
लगा कि, अहो ! सहुरुञजी ! अब तो में भी बड़ा आश्चयमें पड़ गया 
हैँ कि, अभी आपने शाख्रोक्त प्रमाण सहित समझायके कहे कि, 
आत्मा एक आकाशके समान है, किसी प्रकार भी उसका बनाव- 
बिगड़ाव होता नहीं, अचल खरूप.है' इत्यादि, फिर तब तो यदि कोई. 
अज्ञानी मूढ़ भी बना रहा, तहाँ भी उसके कोई हानि नहीं। ओर ज्ञान, 
विज्ञान भी किसीको हुआ, तब भी उसे कोई छाम नहीं, क्योंकि 
आत्मा तो ज्योंका-त्यों आकाशवत्‌ ही हैं। फिर अब यह समझाके 
कहिये कि, ज्ञान और विज्ञानका वोध किसको चाहिये? ओर क्‍यों 


२२२ | संयुक्त निर्णयसारादि प्रद्ट ग्रन्थ: | [ निर्णयसार--- 





होना चाहिये ? ज्ञान, विज्ञान लिया-दिया भी तो उससे सार क्‍या 
निकलेगा ? क्‍या राम होगा? किसके लिये उक्त शान-विज्ञान 
होना चाहिये ? में यहा कैसे समझूँ ! सो बतलाइये ? ॥ ३३८ ॥ 
२, ज्ञान विज्ञानकी कारण कोना ? सदा आत्मा है मन मोना ॥ ३३६॥ 
टीकाः--शिष्य कहता हैः-- ओर आत्मा तो मनके भावनादे 
अनुसार जैसाका तैसा निर्गुण, निराकार, एकरस ही है। अथवा 
मनभावनी बात युक्ति प्रमाणसे सिद्ध करके आपने आत्माको पूर्ण 
उहरा ही दिये हो। फिर एक आत्मासे दूसरा कोई नहीं, ऐसा रढ़ 
'निश्चयका अद्वेत बोध होके भी आपने कैसे शान-विज्ञानकों प्रगट 
किया ? किस कारणसे ज्ञानमार्ग, ओर विज्ञान मार्गकों कथन' किया 
गया ? किसके लिये क्‍यों, केसी, उसकी आवश्यकता पड़ी ? ज्ञान, 
विज्ञानके बिना किसकी क्‍या हानि हो रही थी ? फिर उससे फायदा 
भी तो क्‍या निकला ? क्‍योंकि आत्मा तो सदाकाल देह, मनादि 
भवनमे भरा ही पड़ा है। उसमें होना-जाना तो कुछ हैं ही नहीं । 
अहो ! गुरुजी ! अब तो में बड़े घनचक्करमें पड़ गया हूँ, कृपा करके 
इस संशायको मिटा दीजिये ! ॥ ३३० ॥ 
॥ १८।। सदगुरु उत्तर। वचन भास्कर-१८।। खण्ड-३६॥ 
दोहा)-आ्रान्ति मिटनके कारणे । सुन शिष्य ! तू चित्त देय॥ 
( २६ ) ज्ञान विज्ञान प्रकाशिया | यामें. नहीं... सन्देह॥ ३४० ॥ 
टीकाः--सहुरु वेदान्तोक्त सार कथन बतलाते हैं:--हे दिष्य ! 
मेरे चाक्यकों अब तुम चित्त रुगाके सुनो! अज्ञान-अवियाके आबर्णसे 
द्वैतको मिथ्या श्रान्ति फेल गई है। अधिष्ठान सत्य ब्रह्ममें जगत॒की 
पम्िथ्या आरोपण हो रही है। अपनेको आत्मा न जानकर जीव 
आनकर मिथ्या मायोपाधिके बन्धनोंमें पड़े हुये हैं। सो सब आर्ति 
करके ही हो रहा हैं। अतएव इन्हीं सब शभ्रमको मिटानेके लिंये, 
इसी कारणसे प्रथम साधन चतुष्ठययुक्त श्रवणादि कर-कराके 
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ज्ञानमार्ग और विज्ञान मार्गको प्रकाश किया जाता है। जिससे 
हृदयमें प्रकाश होकर सब आन्ति मिट जाती है.। फिर ऐसे कोई 
सनन्‍्देहोंका लवलेश मात्र भी नहीं रहता। सिर्फ भ्रान्ति मिटानेके 
कारणसे ही मेने शान-विज्ञानको .प्रकाश करके तुझे सुनाया, बताया 
है। हे शिष्य ! तू उसे चित्त दे करके सुन |! और ठीक तरहसे मनमें 
गुन, यानी मनन कर । इसमे सन्देह करनेकी कोई आवश्यकता ही 
नहीं । तुझे सन्देह' क्‍यों हुआ कि तूने आत्मज्ञानकों ठीक तरहसे 
- मनन नहीं किया । नहीं तो इसमें सनन्‍्देह कहाँ रह सकता है। 
इसमे ऐसा उल्टा सन्देह करनेका तो कोई काम ही नहीं । अब 
एकात्मका निश्चय करके निःसन्देह हो जाओ ॥ ३४० ॥ 


॥ १६ ॥ शिष्य ग्रश्न ॥ शब्द दीपकफ-१६ ॥ खण्ड-२७ ॥ 
॥ चोपाई--मण्डर भाग--३१.॥ चो० १ से ५ तक है ॥ 


१, भ्रान्ति मिटी कि मिटी न जाहीं। तो यह आत्मा है कि नाहीं | ३४१॥ ' 
टीकाः--गुरुके समाधान कर चुकनेके बाद फ़िर शिष्य उन्नीसवों 
प्रश्ष कहने लगा कि, हे सहुरु देव ! भ्रान्ति मिटानेके लिये ही आपने 
इस शान-विज्ञानको विस्तारपृवक कहे, सो बात तो समझा | परन्तु 
इसमें शड्बा यह होती है कि--श्रान्ति मिटती है कि, मिठती नहीं ? 
अथवा मेरी श्रान्ति मिंटी कि, अभी नहीं मिटी ? यात्री भ्रम मिट 
जाती है कि नहीं ? ओर यह' भ्रम आया तो कहाँसे आया? फिर 
मिटके कहाँपर जायगी ? । तो फिर भ्रम रहते इयेमें आत्मा वैसे ही 
रहता है' कि नहीं ? यह आत्मा कोन है? उसमें भ्रम रहता है कि 
नहीं ? ओर भ्रम आत्मासे भिन्न है कि नहीं ? इसमें केसे समझना 
चाहिये ॥ ३४१॥  /£ 
२. कहो भ्रान्ति मिंटी नहिं जो छो । आतमा यह कहलाय न तो लो ॥ ३४२॥ 
टीकाः--और शिष्य कहता हैः--अगर इसके उत्तरमे आप ऐसा 
कहेंगे कि, जबतक भ्रान्ति, दुविधा मिटती नहीं, या मिटेगी नहीं, 


>. निर्णयसारादि ९ 
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तबतक यह शुद्ध आत्मा या केवल परमात्मा कहलाता नहीं है या 
कहलायेगा नहीं । तब तो वहा ठेत साबित ही हो गया। क्योंकि 
एक भ्रम, दूसरा जीव, तीसरा आत्मा, यह तजिपुटि खड़ी हो गई। 
और अपनेसे भिन्न दूसरा कोई पदार्थ हुये बिन्षा भ्रम हो ही नहीं 
सकता । एक अकेलाम भ्रम काहेका ? कैसे होगा ? इससे तो अद्वेत- 
मत सरासर ही खण्डन हो गया | अब कहियेकि, जबतक वह श्रान्ति 
मिटती नहीं, तबतक क्या यह आत्मा कहलाता नहीं? अगर वैसा 
नहीं, तो फिर क्‍या कहलाता है'? सो कहिये ॥ ३४२ ॥ 

३, तो एकता दृष्टान्त बताये | ओ अखण्ड कहिके समुझाये ॥ ३४३॥ 

टीकाः-- शिष्य कहता है।-- ओर पहिले तो आपने जीव-ब्रह्मकी 

एकता करनेके लिये तथा आत्मा-जगतकों एक बतानेके लिये जो 
दृष्टान्त दिये सो कनक-कुण्डलन्याय, खुवर्ण-भूषणन्याय, घट 
सत्तिकान्याय, जलू-गारान्याय, अस्नि, वायु, आकाशवत्‌ , टहराके 
उक्त उपमा देके आत्मसिद्धान्तकों बताया था) तहाँ आत्माकों 
अखण्ड, अपरिछिन्न, एकरस, सर्वव्यापक इत्यादि विशेषण-युक्त 
युक्ति-प्रयुक्ति प्रभाणसे कहके अद्वेत आत्मसिद्धान्तको समझाये थे । 
परन्तु तहाँपर एकता ८ एक तरफी या एकदेशी पाँचों तत्त्वोके कार्य- 
कारण संयुक्त खण्ड-खण्ड दृष्शान्त बताके फिर सिद्धान्तमें आत्माको 
एक अखण्ड कहे | अब विचार करनेकी बात है कि, पाचों तत्त्व तो 
जड़, एकदेशी होनेसे उनके काय-कारणके ग़ुणमें समता रहती है, सो 

: प्रत्यक्ष दीख भी रहा है। किन्तु तद्बत्‌ अखण्ड सर्वदेंशी माना हुआ 
आत्माका साक्षात्कार कहापर होता है? कहीं भी नहीं। खाटी 
वाणी मात्र ही कहा-सुना जाता है। फिर हम असल सार क्या 
समझ ? सो कहिये ! ॥ ३४३ ॥ ड़ 

४. अधिष्ठान आतमा कहिया । सो विचार प्रश्षु | कहवा रहिया॥ ३४४॥ 

टोका+--शिष्य कहता हैः-- और आत्माकों आपने सर्वाधिष्ठानं 

कहा है, अर्थात्‌ सब चराचरके आधार, सकल जगतके मूल भूमिका, 
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महाकारण, सबमें भरा हुआ एक परमात्मा सिद्ध किये हैं। अब फिर' 
आपने उसपर अ्रान्ति. उत्पन्न होनेका कथन किया, ओर अ्रान्ति 
मिटानेके लिये ज्ञान-विज्ञान' प्रकाश किया, पऐ सा बताये। अब तो 
हे प्रभु! सो अखण्ड, अद्वेत, आत्माका विवेक-विचार कहा रहा? 
यानी सो आत्मविचार अब कहाँपर रह गया या रहेगा ?। अब तो सब 
उपरोक्त विचारको छोड़-छाड़के बिलकुल अविचारी होना ही दीखता है। 
क्योंकि सर्वाधिष्टान आत्मा तो खयंसिद्ध ही है। फिर उसके बारेमें कुछ 
विचार करना ही बेकार है। जब आत्मासे भिन्न कोई कुछ भी नहीं; 
फिर विचार करनेवाला कहा रहके क्या विचार करेगा ? ॥ ३४७ ॥ 


*, सब दृष्टान्त दोषित होय तबहीं । कछु सम विषम बतावह्‌ जबहीं ॥ ३४५ 
टीकाः-- शिष्य कहता हैः-ओर आपने प्रथम जो-जो दृष्टान्त 
बताये, सो सब तो दृषित> दोषके सहित, खराब, अनुपयुक्त, 
निकम्मे ही हो गये। क्योंकि दृश्शान्‍्त, कथा, कहांवत, उदाहरण, 
मसलन, उपमा ये सब दैतमें ही साबित होते हैं। जब आपने एक 
ही आत्मा बताये, तभी सब दृश्शान्तमें दोष-फसर आ गया । अब यदि 
आप फिर भी सम ८ बराबर, एक समान, आकाशवत्‌ इत्यादि कह 
करके और विषम ८ अनमिल, ऊँच, नीच, घट-बढ़, भिन्न-भिन्न पृथ्वी 
आदि चार तत्वाँके कार्य, कारणादिवत्‌ कुछ भी दृश्शान्त-सिद्धान्त वा 
उपमा-उपमेय जब बतायेंगे, ठीक-बेठीक तरहसे वाणी कथन' करंगे, 
तब भी वहॉपर अद्वेत दृष्टिसे दोष देखनेमें ही आए जायगा। अर्थात्‌ 
युक्ति-प्रयक्तिसे सम-विषम, घटित-अघटित, योग्य-अयोग्य इत्यादि 
प्रकारसे जो कुछ भी दृष्शान्त, समाधान करनेके लिये जब आप अब 
बतायेंगे, तभी वे सब एकात्म विचारसे दोषयुक्त, अनुपयुक्त हो 
जायेंगे। अतणव अब मेरा भ्रम केसे छूटेगा ! भ्रम छूटे विना तो 
आत्मस्थिति होनेकी नहीं । हे प्रभो ! मुझे दे ठीक-ठीकसे समझाइये । 
क्या ऐसी अनसमझसे में मुक्त होऊँगा या नहीं ? मेरी आन्ति 
मिटेगी कि नहीं ? कब मिटेगी ? आत्सस्थिदिसे में कब पडुचेगा 
सं० नि० घट ० १४--- 


रर६ ] संयुक्त निणयसारादि षट्‌ ग्रन्थः । [ निर्णयसार--- 


सो यही सब ऊूपा करके कहिये ॥ ३४५ ॥ 
॥ १६ ॥ सद्शुरु उत्तर | वचन भास्कर-- १६॥ खण्ड इ८ ॥ 


दोहा;- आ्ान्ति मिटी वा ना मिटी । आतम मिटे न कोय || 
(३० ) आतम अनादि अखण्ड है। मानि लेहु शिष्य सोय ॥ ३४६॥ 
टीकाः-- अह्ममुख वाणीको परिपुष्ट करके सहुरु बता रहे हैं. कि 
हे शिष्य ! खास मतलरूवकी बात में तुझे बता देता हैँ, तू खुन ! 
आन्ति, संशय, दुविधा, यह कोई चीज तो है नहीं, उसे मिटाना ही 
चाहिये, ऐसी भी कोई बात नहीं । चाहे आ्रान्ति मिट जाय, अथवा 
बनी रहे, न मिटे, तब भी कोई हानि-लाभ नहीं हे'। क्योंकि, आत्मा 
तो अमिट, अचल है। उसे तो कोई किसी प्रकारसे भी तीनकालर्म 
मिटा नहीं सकता है । अगर श्रान्ति मिटानेमें भी द्वेत मालूम पड़ता 
हो, तो उसे मत मिठाओ। अश्रान्ति किसे कहते हैं, सो सुनो ! 
कहा है।-- दोहा । 
“जन्म मरण गमनागमन, पुण्य पाप सुख खेद || 
निज खरूपमें मान है | भ्रान्ति बखानी वेद |” विचार साू० ४१०१॥|| 
म्रान्ति नाश वर्णनः-- दोहा । 
“जन्म मरण मोर्म नहीं, नहिं सुख हुःखको लेश.॥ 
किन्तु अजन्य कृव्खमें, श्रान्ति नाश यह वेश ॥? वि० सा० ४१०७ 
इस 7५४? विदा करके चाहे तो भ्रान्ति मिटाओं, चाहे मत 
मिठाओ | परन्तु आत्मा तो किसी कालमें भी नहीं मिथ सकता है । 
क्योंकि परमात्या या परब्रह्म जो है, सो अनादि अखण्ड, अचिन्त्य, 
अज्नन्म, निर्विकार, निराधार, सर्वव्यापक है। उसके ठढिये 
भसगवद्रोताका प्रमाण देता हूँ । छुनो ! कहा हैः-- 
“जैन छिन्दान्ति शम्राणि नन॑ देदहति पावकः || 
न चैन क्लेदबन्यापों ने शोपयति मारुतः |? भ० गीता २२३ ॥ 
“डे अर्जुन ! इस आत्माको राह्आदि नहीं काट सकते हैं और इसको 
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आग नहीं जला सकती है, तथा इसको जल गीला नहीं कर सकते है 
ओर वायु खुखा नहीं सकता है ॥ 

“अ्रस्छेद्रो5यमदाह्यो5यमक्लेद्योडशोष्य एव च ॥ 

नित्य: सर्वंगतः स्थासुरचलोड्यं सनातनः |» भ० गीता २२४ ॥ 

-- क्योंकि यह आत्मा अच्छेद्य है, यह आत्मा अदाह्य, अक्लेय 
ओर अद्योष्य है. तथा यह आत्मा निःसन्देह नित्य, सर्वव्यापक, 
अचल, स्थिर, रहनेवाला ओर सनातन है ॥ | 

“अ्रव्यक्तोज्यमचिन्त्योड्यमविकारयों5यमुच्यते ॥ “ 

तस्मादेवं विदित्वेन नानुशोचितुमहसि |? भ० गीता २।२५ ॥ 

-- और यह आत्मा अव्यक्त अर्थात्‌ इन्द्रियोका अविषय और यह 
आत्मा अचिन्त्य & मनका अविषय और यह आत्मा विकार रहित न 
बदलनेवाला कहा जाता है। इससे हे अर्जुन ! इस आत्माको ऐसा 
जानकर तूँ शोक करनेको योग्य नहीं है, अर्थात्‌ तुझे शोक करना 
उचित नहीं है ॥ 

इस कारण उक्त प्रमाणपर लक्ष देकर हे शिष्य ! तुम भो चिन्ता, 
संशय, तक, भश्रमादिको दिलसे छोड़ दो । में आत्मा अनादि अखण्ड 
हैं | ऐसा तुम भी दृढ़ निश्चयसे मान छो, सोई सुखका धाम है, ऐसा 
ख़मझो ॥ वास्तवमें तो श्रम भी मिथ्या है, मिथ्या वेद प्रमाणसे 
मिथ्या गुरु उसे नाश कर देते हैं । मिथ्यासे मिथ्याका नाश हो 
जाता है। यह विचारसागरका प्रमाण है। तहा पश्चमस्तरहमें 
लिखा है :-- | 

“वेद रुगुरु जो मिथ्या रहिये | तिनते भव दुःख नश्यों न चहिये ॥ 
जैसे मिथ्या मर थलको जल । प्यास नाशकों नहिं तामें बल ॥ 
सत्य वेद गुरु कहें तु देत। मयो गयो सिद्धान्त अद्वेत ॥?” 
“जो द्वितीया कूँ मतिमेँ घारै। मय ताक यह वेद पुकारे॥?? 
--तहाँपर भर्यू मत्मी ओर राजाका दृष्टान्त दिया है 
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॥ & ॥ इन्दव छनन्‍्द ॥ +४8॥ 

“भछुं मरस्यो रु परेत भयो यह, वाक्य असत्यहु सत्य पिछाना | 

देखि लियो निज आँखिन जीवत, तोहु परेतहु मानि भगाना ॥ 

वैचकतै सुनि देत तथा, मतिमैँ विसवास करे जु अजाना। 

ब्रह्म अद्वेत लखें परतच्छुहु, तोहु न ताहि हिये ठहराना ॥ 

जो मिथ्या हे दैशिक वेदा। केसे करहीं भव दुःख छेंदा ॥ 

वेद रु गुरु सत्य जो होवै। तो मिथ्या भव दुःख नहिं खोबे |?” 

यहाँ पर राजाके पैरमें सियारने स्वप्नमें काटा, तो स्वप्नके मिथ्या 
उपायसे ही वह अच्छा भी द्वो गया, ऐसे दृष्टान्त दिया है। और 
“विषय हेतुहि दृष्टान्त प्रकाश्यों । लखि मिथ्या तें मिथ्या नाश्यो ॥” 

--संसाररूप दुःख मिथ्या है, याते तिसके दूरि करनेके 
साधन वेद, गुरु मिथ्या ही चाहिये हैं । मिथ्याके नाशमें सत्य 
साधनकी अपेक्षा नहीं । मिथ्या जो संसार दुःख, ताका नाश मिथ्या 
वेद-गरुसे होवे है, साचे वेद-गुरु अपेक्षित नहीं ॥” 

इत्यादि कथन विचारसागर प्रन्थमें विस्तारसे लिखा है ॥ 

अतएव जगत्‌ भ्रान्ति मिटे वा कदाचित्‌ न मिटे, उससे परम 
तत््वकी कोई हानि नहीं । आत्मा मिट्ता है, पऐेसा तो कोई नहीं 
कह' सकता | सबका कारण आत्मा स्वयं स्वरूप अखण्ड अनादि 
है। हे शिष्य ! अब तुम भी उपरोक्त प्रमाणसे आत्माकों ऐसा ही 
मान लो! सब तक्क-वितर्क, सन्देह, छोड़के शान्त हो जाओ। 
कहो अब तुम्हें केसा समझनेमें आया? क्‍या बोध हुआ ? सो 
बताओ ॥ ३४६ ॥ 


॥ २० ॥ शिष्य ग्रश्न ॥ शब्द दीयक--२० ॥ खण्ड--३६ ॥ 

दोहाः---वेद वचन उपदेश अरु । मिथ्या सब गुरुवाई ॥ 

( ३१ ) आतम तो में एकरस | नीकी बात बताई ॥ ३४७ ॥ 
टीक्राः--शुरू उपदेश और जाँच-पूछ खुन करके शिष्यने सविनय 
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बीसवाँ प्रश्न कहने गा कि,-- हे गुरुदेव ! अभी तो मैंने यही 
समझा कि, वेद-शास्म्रादिकोंके समस्त वचन भी भूठे ही हैं। 
उपदेश देना--लेना यह दोनों भी भूठा है। गुरु उपदेश भी मिथ्या 
है, ओर गुरु-चेले भी भूठे हैं। सम्पूर्ण गुरुचाई-सिखाई भी मिथ्या 
है। जगतमे द्वेत भासना भी मिथ्या है। अर्थात्‌ रोग, रोगी, वैद्य, 
औषधवत्‌ जीव, जन्म-मरण, गुरु, और उनके उपदेश वेदादिके 
प्रमाण यावत्‌ मिथ्या प्रपञ्ञमात्र है । मिथ्या बन्धनोंकों मिथ्या वेदके 
आधारसे मिथ्या गुरुने निवारण किया, सो भी मिथ्या ही है। 
कथनी, बदनी, अवण-मननादि सब मिथ्याकी पसारा है। और 
एक अविचल सर्वाधिष्ठान, एकरस, नित्य-निरश्नन, परमात्मा तो 
स्वयं में ही सत्यस्वरूप हूँ ! यही आपके उपदेशसे सुझे बोध हुआ 
है । सो आपने बहुत अच्छी परमोत्तम बात बतलाई है। इससे 
तो मेरा सर्वाधिक मान बढ़ गया है। क्‍योंकि सब भूठे ठहरे ओर 
मैं सच्चा, में सबसे बढ़के हूँ! यह बड़ी खुशीकी बात है। परन्तु 
सत्य और मिथ्या ये दो बातें तो यहाँ भी ठहर गई, तो द्वेत ही 
सिद्ध हुई, अद्लैतकी सिद्धि तो कुछ भी नहीं भई। फिर अद्वेतकी 
कथन क्या ढकोसलामात्र है ? या घास्तवमें अद्वेतकी रक्षण साबित 
भी हो सकता है वा नहीं ? यही में जानना चाहता हूँ ! यह बात 
जैसा हो, तेसा दया करके जनाइये ॥ ३४७ ॥ 
॥ २० ॥ सद्गुरु उत्तर ॥ वचन भास्कर-२० ॥ खण्ड-४० ॥ 
॥ चौपाई--मण्डल माग--३२ ॥ चौ० १ से ६ तक है ॥ 
१, अरे बाल ! मैं तोहिं बताई । मिथ्या सत्य कछु नहिं भाई !॥३१४८ 
टीकाः--फिर ब्रह्ममुखसे गुरुने आत्मज्ञानको दृढ़ करनेवाली 
चार्ताकों बताना आरस्म किया। सहुरु कहते हैंः-- हे शिष्य | तुम 
तो बिलकुल ही छोटे-छोटे बालकोंके समान ही अल्प बुद्धिवाले 
अनसमझसे हो रहे हो ? अरे बालक ! मैंने तो बहुत बार आत्मशान- 
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के रहस्यको तुम्हें खोल-खोलके बताया हूँ, फिर भी अभोतक तुमने 
ठीकसे समझा ही नहीं । बड़ी मोटी बुद्धि है तुम्हारी, अच्छा ! अभी 
और भी खुलासा करके में तुम्हे असली भेद्‌ बता देता हूँ! सो 
ध्यान पूर्वक सुनो ! हे भाई ! शिष्य ! मिथ्या ८ अखत्य था भ्ूठ कहा 
जा सके, ऐसी कोई वस्तु ओर सत्य 5 सच्चा, असली कहने लायक 
पैसा कोई पदार्थ भी कुछ नहीं है। अर्थात्‌ आत्मामें सत्य वा 
मिथ्याकी कुछ भी भावना करनेकी जरूरत नहीं है। सत्य-मिथ्यासे 
परे विलशक्षण ऐसी आत्मा आश्चर्यमय मानी गयी हें। इस बारेमें 
गीतामें प्रमाण आया है, सो श्रवण करो । कहा है।--- 

“आश्चर्यवत्यश्यति कश्चिदेनमाश्रयवद्धदति तथ्ैवब चान्यः ॥| 

आश्ररयवच्चेनमन्यः &णोति, अत्वाप्येनं वेद न चेव कश्चित्‌” | भ० गीता २।२६॥ 


--हे अर्जुन ! यह आत्मतत्व बड़ा गहन है। इसलिये कोई 
महापुरुष हो इस आत्माकों आश्चर्यकी ज्यों देखता है। और वैसे ही 
दूसरा कोई महापुरुष हो आश्चरयकी ज्यों इंसके तत््वकों कहता है। 
और दुसरा कोई हो इस आत्माको आश्रय्यको ज्यों सुनता है। और 
कोई-कोई सुनकर भी इस आत्माको नहीं जानता हैं | 

अतएव अब तुम मिथ्या वा सत्यकी कुछ भी भावना मत करो | 
क्योंकि परमतर्व आत्माको मिथ्या वा सत्य कुछ भी कहा जा सकता 
नहीं । और आत्माके सिवाय दूसरा कुछ है ही नहीं ॥ २४८ ॥ 


२, जो कछ होय तो द्रष्टा कहिये । द्रष्टा दृश्य न एको लहिये॥|३४६॥ 


टीकाः--सहुरु कहते हैंः--क्योंकि आत्मासे भिन्न कोई कुछ 
कहीं अनात्मा होवे, वा दृश्य वस्त॒की अस्तित्व होषे, तभी तो द्रष्टा, 
साक्षीको भिन्न कहते बनेगा न। परन्तु यहाँ तो ऐसी कोई बात ही 
नहीं । तीन कालमें दृश्यका कुछ भी भाव है नहीं, अत्यन्त अभाव 
है। फिर कहो भरता ! द्रष्टाको न्‍्यारा केसे कहना ?। इसलिये 
आंत्मार्में दुष्ट, दृश्य, और दर्शनकी एक भी सम्भावना एवं प्रतीति 
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नहीं होती, दृष्टा-जीव ओर दृच्य-जगत्‌ चराचरके पदार्थ एक भी 
वहाँपर प्राप्त नहीं हो सकते | इससे आत्मा अग्माह्य, अकथनीय है 
आत्मा तो नित्यमुक्त-नित्य ठप है। जो तुम ऐसा कहो कि--आत्मा 
सदा ही नित्यमुक्त बरह्मखरूप है, तो श्रवणादिक ज्ञानके साधन निष्फल 
होवेंगे। तो उसके समाधान विचारसागर तरह्ष ५ में कहा है, खुनो ! 
॥ <&8 ॥ इन्‍्दव छन्‍्द ॥ ५8 ॥ 
नाहिं खपुष्प समान प्रपञ्च तु, ईश कहां करता जु कहावे | 
साक्ष्य नहीं इम साक्ति स्वरूप न, दृश्य नहीं हक काहि जनावे || 
बन्धहु होय तो मोज्ष बने अरु, होय अज्ञान तो ज्ञान नशावे । 
जानि यही करतव्य तजे सब, निश्चल होतहि निश्चल पाबे ॥ वि० सा० १६० ॥ 
एक अखरिडत ब्रह्म असक्, अजन्य अ्रदृश्य अरूप अनामें | 
मूल अज्ञान न॒ सूक्ष्म स्थूल, समष्टि न व्यष्टिपनो नहीं तामें ॥ 
इंश न सूत्र विराट न प्राज्ञ, न तैजस विश्वस्वरूप न जामैं | 
भोग न योग न बन्ध न मोक्ष, नहीं कछु वामेँ रद है सब वामै || वि० सा० १६२॥ 
अतणव आत्मतत्त्वमें कुछ भी प्रपश्चके विकार नहीं है ! जो कुछ 
है, सो तो आत्मा ही है । ओर द्वष्टा, दृश्य, दर्शन, ये त्रिपुटीके 
उपाधि एक भी वहाँ नहीं मिल सकते । और भी विवेक चूड़ामणिमें 
शंकराचार्य ने कहा है, सुनो-- 
“कतृत्व मोक्तत्व खलत््व मत्तता, जड़च्वबद्धत्वविमुक्तता दयः ॥ 
बुद्ेविकल्पा न तु सन्ति वस्तुत, खस्मिय्परे ब्रह्मण केवलेडद्वये” ॥| ४११ ॥ 
--कर्त्तापन, भोक्तापन, दुष्टता, उन्मत्तता, जड़ता, बन्धन, और 
मोक्ष--ये सब बुद्धिकी ही कब्पनायें हैं। ये प्रक्रति आदिसे अतीत 
केवल अद्वितीय ब्रह्मस्वरूप खात्मामें वस्तुतः नहीं है ॥ 
“सन्तु विकाराः प्रकृतेदशशधा शतधा सहखधा वापि || 
किंमे एसंगचितणैस्तैनधर्न: क्वचिदम्बर ख्ुशति ॥ ४१२ | वि० चू० ।। 
--प्रकृतिमं दर्शों, सैकड़ों और हजारों विकार वयों न हों, उनसे 
मुझ असक्ञ चेतन आत्माका क्‍या सम्वन्ध ? मेघ कभी भी आकाइशको 


११२ ] संयुक्त निंयसारादि पट गन्धः | _ निर्णयसार--- 





नहीं छू सकता ॥ है 
इस प्रकारसे सबसे परे आत्मतर्वको तू अपनेमें जान के ॥३४९,॥ 


३, सब विलास आतम कर भाई ! आपुह्ि खेले आपु खलाई ॥३४० ॥ 


टोकाः--सहुरु कहते हें:--हे भाई शिप्य ! आत्मा स्वयं खुख 
स्वरूप है । इसलिये सम्पूर्ण चिछास, आनन्द आत्मा करके ही होता 
है। यानी सब सुख विलास आत्मा ही है, आत्म क्रीड़ामे ही सब 
जगत्‌ समाया हुआ है। वह आत्मा अपने आप विविध प्रकारके 
रूप घारण करके खयं ही बहुविधि खेल-खेलता है, फिर खेल कराने- 
वाला खेलाड़ी भो आप ही आत्मा है। वह अपना खेर आपही 
खेलता-खेलाता रहता है | कहा है+-- 

“अहमात्मा गुडकेशः  सर्वभूताशयस्थितः || 

अहमादिश्व मध्य च मूतानामन्त एवं च॥ भ० गीता १०२० || 

“हे अज़ुन ! में सब भूतोंके हृदयमें स्थित सबका आत्मा हूँ! 
तथा सस्पूर्ण भूतोंका आदि, मध्य, और अन्त भी में ही हूँ । 

“सुन्दर और कछू मत जानहु, ब्रह्महि देखत ब्रह्म तमासे ॥ 

ब्रह्महि माहिं विराजत ब्रह्महि, ब्रह्म बिना जनि ओरधि जानी ॥ सु० बि० ॥ 

अतएव यह जगत्‌ सब आत्माका विलासमात्र ही है। इसमें 
अन्य विपरीत भावना करनेकी जरूरत ही नहीं। सर्वेशक्तिमान 
आत्मा आपही खेल ओर खिलाड़ी होके खेलता-खेलाता हुआ विहार 
कर रहा है। अतः सब कुछ आत्मा ही आत्मा है, ऐसा ज्ञानो ॥३००॥ 


४, यामें घटे बढे कछ नाहीं। चूपचाप रहिये निज ठाहीं ॥३५१ 
टीकाः--सहुरु कहते हैं:--और उस आत्मामें घटना-बढ़ना तो 
कुछ होता ही नहीं; एकरस, अखण्ड, आकाशवत्‌ है । कहा है+--- 
“व्योमकों व्योम अनन्त अखरिडत; आदि न अन्त सु मध्य कहाँ है ! ॥ 
को परमान करे परिपूरण, द्वैत अद्दैत क्‍छ्छू न जहाँ है॥ 


ग्रल्थः १] पारस सिद्धान्त दश्शिनी भ्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित । [ २१३ 





कारण कारज भेद नहीं कछु, आपमें आपहि आप तहाँ है ॥| 

सुन्दर दीसत सुन्दर माहिं सु, सुन्दरता कहि कौन उहाँ है” ॥ सु० बि० ॥ . 

अतएव इस आत्मामें रजश्चलकमात्र भी कभी घटना ओर बढ़ना 
हो सकता नहीं । जैसे शून्यका क्षय वा वृद्धि होती नहीं, तेसे ही 
आत्मा भी अक्षय--अविनाशी, एक समान हे। ऐसा जान करके 
कि, सोई आत्मा में हूँ! फिर तुम चुपचाप निर्विकल्प हो, निज 
आत्मतत्त्वमें ही स्थित रहो, ऐसे ही सदा रहना चाहिये। कहा है+-- 

“ग्रसद्भो <हमनड्भो5हमलिंगो 5हमभंगुरः ॥| 

प्रशान्तोडहमनन्तो 5हमतान्तो इहं चिरन्तनः ॥|?? वि० चू० ४६० ॥ 

--में असक़् हूँ, अशरीर हूँ, अलिक्ञ हैँ, ओर अक्षय हूँ तथा 
अत्यन्त शान्त हूँ, अनन्त हूँ, अतान्‍्त - निरीह ओर पुरातन हूँ ! ॥ 

इस प्रकार समझके एकरस आत्मस्वरूपमें मोन होके निज ठोरमें 
ही ठहरे रहना चाहिये ॥ ३०१ ॥ 


५, सब बानीको होय गयो अन्ता । आपु आपन आत्म अनन्ता ॥ ३४२ 

टीका+-- सहुरु कहते हैः-- आप अपने ही अनन्त आत्मखरूपका 
निश्चय हो जानेपर सब वाणीः-- नैखरी, मध्यमा, पश्यन्ती, ओर 
परा, इसका महान अन्त्य हो जाता है। जब सम्पूर्ण मन, बुद्धि, 
वाणी आदिकी अन्‍्त्य हो गयी, तो, अपने आप आत्मा अनन्त, 
बेअन्त, असीम, अथाह, अपार ही रह जाता है। वहाँ पहुँचनेपर 
बोल-चाल मिट जाती है, वाच्य, लक्षकी इति श्री होती है अर्थात्‌ 
वचन विचारको भी समाप्ति वा अन्त्य हो जाता है ॥ ३०२ ॥ 


६. ज्योंका त्यों ही त्रह्म विराजे । मुक्त बन्ध एको नहिं छाजे ॥ ३५३ ॥ 
टीकाः-- सहुरु कहते हें:--इसलिये हे शिष्य ! परबह्म जो है 
सो, ज्योंका त्यों, जहांका तहाँ. जैसेका तैसा, अकथनीय या अवाच्य, 
सर्वन्न परिपूर्णरूपसे विराजमान व्यापक है। उसमें कभी बन्धन 
ओर मुक्ति होनेकी बातकी कल्पना करना एक भी शोभा नहों देता 


२३४ |] संयुक्त निर्ययसारादि घट ग्रन्थः । [ निरशयसार-- 


क्योंकि बन्धन ओर मुक्ति तो द्वेत उपाधिका ही कथन है। परन्तु 
ब्रह्म एक अद्वेंत अखण्ड ओत-प्रोत है। फिर तहाँ बन्धन' वा मुक्ति 
आदिका वर्णन कुछ भी नहीं हो सकता । खुनिये इस . बारेमें 
कहा भी हैः-- 
“बन्चहु होय तो मोक्ष बने अरु, होय अजशान तो ज्ञान नशावे | 
जानि यही करतव्य तजै सत्र, निश्चल होतहि निश्चल पावे ॥ 'विं० सा० ५११६०] 
पाप न पुण्य न स्थूल न शत््य न, बोले नमीन न सोवे न जागे | 
एक न दोइ न पुर्ष न जोइ न पीछे न आगे ॥ 
बृद्ध न बाल न कर्म न काल, न हुख विशाल न जूमे न भागे । 
बन्ध न मोक्ष अप्रोक्ष न प्रोक्ष न, सुन्दर है न असुन्दर लागें [[? सु० बि० | 
ब्रह्म निरीह निरामय निर्गुण, नित्य निरश्जन और न भासे | 
ब्रह्म अखरिडत है अध ऊरध बाहिर भीतर ब्रह्म प्रकाश | 
तह्महि सूक्षम स्थूल जहाँ लगि, ब्रह्म हि साहिब ब्रह्महि दासे ॥” सु० बि० ॥ 
-- ईस प्रकार ब्रह्म ज्योंका त्यों है, सर्वत्र विराजमान है । अतएव 
उच्समें मुक्ति ओर बन्धनका छायामात्र भी लवलेश नहीं है। ऐसा 
हृढ़ निश्रय करके तुम अब शान्त हो ज्ञाओ। चाणी-विलाससे होने 
वाल्य यावत्‌ अ्रम-संरायको छोड़ दो। कहो, अब तो तुम्हें कुछ 
परमतत्त्व समझनेमें आय कि, नहीं ? ॥ ३०३ ॥ 
॥ २१ ॥ शिष्य प्रश्न | शब्द दीपक-२१ ॥ खण्ड-४१ || 
दोहाः-बोलन तो कछ ना रहो | दुगदुग रही मन माहिं ॥ 
(३२) में जेसेकी तेसा रहा। स्थिति ग्राप्त कछ नाहिं॥ ३५४॥ 
'. टीका+-तत्पश्चवत्‌ जिज्लासु शिष्य उदास; हतोत्साह होके 
इक्कीसवा प्रश्न बोलता भया कि, हे गुरुदेव ! अब में क्‍या बोले ' 
बोलनेके लिये तो कुछ भी जगह नहीं रहा। क्योंकि आपने एक 


आत्मा बताके चुपचाप या गुमसुम हो रहनेको इच्चारा कर चुके हैं 
शडप कंस्मेकी मना कर चुके हैं; ओर मन, वुद्धि, चाणीसे परे एक 
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आत्मापूर्ण बता चुके हैं । परन्तु जब मुझे भी ऐसा बोध हो तब न ? 
सड्लोचके मारे बोलनेके लिये तो कुछ बाकी रहा नहीं, तो भी मेरा 
श्रम छूटा नहीं। मनमे तो दुगढुगी ८ संशय, दुविधा, खुटका वा 
शड्जा यह पूर्ववत वैसे ही वन रही है। आत्मा एक ही हे, तो मुझे 
नानात्व दिखाई क्‍यों देता है? आत्मसाक्षात्कार अभीतक भी क्यों 
नहीं भया ? में देखा हुआ जगतकों सच्चा मानूँ कि, आपसे खुना 
हुआ बह्मको सत्य मानूँ ! में क्या पकड़के निश्चय करूँ। आपके 

अद्वेतवादम बोलके अब कुछ सार निकलेगा, ऐसा तो आशा कुछ 
रही नहीं । परन्तु दुगठुगी मेरे मनकी मनमें ही रह गईं है'। क्योंकि 

में तो आपके शरणमें आनेके प्रथम. जेसा अबोध था, अभी 
आपके दशरणमें आके भी चैसाका वैसा ही अज्ञानी बना रहा । मेरे 
मनमें तर्क-वितर्क, सझ्जव्प-विकव्प, श्रम-भमूल, दुविधा, जेसाका-तैसा 
ही बना हुआ है और व्यापक आत्मा बनकरके भी मुझे अभीतक कुछ 
भी स्थिति प्राप्ति नहीं हुई है। खरूप स्थिति प्राप्ति होनेके लक्षण 
शान्ति, सन्तोष, गम्भीरता भी मुझे प्राप्त नहीं हुआ ॥ ३०७ ॥ 


दोहाः-कोन दःख छटा अब १। का उपाधि गह मोर ! | 
(३३) में जैसाका तैसा रहा । अब का विशेषता तोर १॥ ३५५ ॥ 


टीका+-- शिष्य कहता है हे शुरो ! में पहिले जीवभावमे था, 
तो नाना तरहकी उपाधि ढुःख भोग रहा था। सो दुःख निदृत्तिके 
लिये में आपके शरणमें आया, तो आपने ज्ञान-विजश्ञानका मार्ग 
विवरण करके मुझे अद्देत बोध कह दिये, ब्रह्म वा सर्वाधिष्ठान 
आत्मा बनाये, वही बात दढ़ाये हैं । आपके कथनसे में परमात्मा खयय॑ 
ही हो गया। अब यह तो बताइये कि, इस प्रकार ब्रह्म या आत्मा 
बनके भी अब मेरा कौन-सा ठुःख छूट गया? कौनसी उपाधि मेरी 
मिट गई ? आधि, व्याधि, उपाधि एवं जिविधितापके कठिन उुः्खलोमे 
तो में पीड़ित पड़ा ही हुआ हँ । फिर चोरासी योनिके दुःखोसे वच' 


२३६ ] संयुक्त निर्णयसारादि षट्‌ ग्रन्थः । [ निर्णयसार-- 


_ >> >> र््््र्ृ ृ ृ  वकि्ंंओअ्ििजीन+-+ 
जाऊँगा, यह भी सम्भव नहीं दीखता । जब अभी मेरे मनसे वासना 
कुछ मिटी नहीं, तब पीछे खुख मिलेगा, यह भी कैसे मान? में तो 
आत्मशानको जान करके भी जैसे अज्ञान अवस्थामें स्थित, गति थी, 
चैसे ही अभी भी बनी ही है। जैसेका तैसा बद्ध ही बना हुआ हँ। फिर 
अब आपके शरणमें आनेकी तो विशेषता मुझे क्‍या प्राप्त हुई ? अब 
आपके बह्मजश्ञानकी विशेषता भी क्‍या हुई ? में तो वड़ाभारी धोखेमे 
पड़ गया हूँ । ज्ञान-विज्ञानमें आत्मज्ञानी गुरुमे सी कुछ अधिकाई 
देखने में नहीं आईं ॥ २०० ॥ 
दोहाः-सकलों मोर विलास भौ । जो तुम्हार उपदेश ॥ 
(३४) आवागवन कैसे मिट ! । केसे छुंटे कलेश ? ॥३५६॥ 
टीकाः-- शिष्य कहता हैः-- हे सुरों | उसका कारण यही हैः 
कि, मैंने आपके उपदेशको श्रवण करके जो सार जान पाया, सो 
यह कि, सम्पूर्ण जगत्‌ मेरा विलास, क्रीड़ास्थल सिद्ध भया । अर्थात्‌ 
मुझ आत्माके सहज लीला विछाससे ही चराचर जगत्‌ स्ृश्का 
प्रसार हुआ । फिर मैं आत्मा ही सर्वत्र परिपूर्ण व्यापक हूँ! जगत्‌ 
क्या है? सो मेरा विलासमात्र है। में सर्वरूपसे आत्मा एक हूँ । 
मन, बुद्धि, वाणासे परे आकाशवबत्‌ शल्य हूँ, अकर्ता, अभोक्ता, 
अविकारी, अक्रिय, शुद्ध, बुद्ध, निरश्नन हूँ | ऐसा समझके फिर मनमे 
आवे, वैसा पशवत्‌ बर्ताव करूँ। यही तो आपके उपदेशका सार 
मिकला है। परन्तु उस तरहकी समझ तथा बर्तावसे मेश आवागमन 
कैसे मिटेगा ? त्रितापादि कष्ट-कलेश अज्ञान वा अविद्याका मदहादुःल 
कैसे छूटेगा ? मेरी असली मुक्ति कैसे होगी ? अब भी दया करके 
उसका भेद बताइये ! यही मेरी आपसे विनय है। अर्थात्‌ आपके 
उपदेशसे जब यही ठहरा कि, साय जगत्‌ जार, भवसागर मेरा ही 
विलास भया। मैं आत्मा ही एक-अनेक स्वरूप भया। तब फिर 
कहिये पञ्नक्लेदा कैसे छूठेगा ? आवागमन कैसे मिटेगा ? कभी नहीं 
म्िटेगा । अतः दया करके अब तो भी समाधान कीजिये ॥ रे५५ ॥ 


ग्रन्यः १ | पारख सिद्धान्त द्शिनी भ्रग विध्वंशिनी सरल टीका सहित | [. २३७ 





॥ २१ ॥ सद्गुरु उत्तर | वचन भास्कर-२१ ॥ खण्ड-४२॥। 
॥ चोपाई--मण्डरू भाग--३३ ॥ चो० १ से ४ तक है ॥ 
१, आवागवन दोय बिना न होई। आतम एक सदा है सोई।। ३५७ ॥ 


टीकाः--सहुरु श्रीपूरणाहेब ब्ह्ममुख वाणीको बता रहे हैं।--- 
हे शिष्य ! आवागवन केसे मिटेगा, यह संशय तुम्हें जो छगा है, सो, 
मिथ्या भ्रममात्र है। क्योंकि जाना और आना, जन्मना और मरना, 
उत्पत्ति-प्रछलय, यह तो दो हुए बिसा होता ही नहीं। परन्तु यहाँ तो, 
सदाकालसे सर्वत्र आत्मा एक अद्वेत ही है। फिर आवागवन' 
किसको, कैसे होगा ? जो चीज सत्य है ही नहीं, उसको मिटाना ही 
कैसा ? आत्मा वा बह्म एक है, तहाँ कहा है खुनो [--- 


एक हि ब्रह्म रह्मों भरपूर तु, दूसर कोन बतावनहारो । 
जो कहि जीव करे परमान तु, जीव कहा कछु ब्ह्मते न्यारो ॥ 
जो कहि जीव भयो जगदीशते, तो रवि माहिं कहाको अंध्यारों । 
सुन्दर मौन गहि यह जानिके, कौनहु भाँति न हो निरधारो || सु० वि० | 
ब्रह्म है ठौरकों छोर, दूसरो न कोड और । 
वस्तुकी विचार किये, वस्तु पहिचानिये ॥ 
न तो कछु उरमयों, न सुरभयो कहूँसो कोन !। . 
सुन्दर सकल यह; उहावाही जानिये॥ 
तोहिमेँ जगत्‌ यह, तूहि है जगत माहिं। 
तोमेँ अरू जगतम, भिन्नता कहाँ रही १ ॥ 
सुन्दर कहत एक, ब्रह्म बिना ओर नाहिं। 
आपहिमँ आप व्यापि, रक्षों सब ठोर है |। सुन्दर विलास ॥ 
कहो अब तो समझा न ? आत्मा एक सदा सर्वदासे है, सोई त्‌ 


है, और दूसरा कोई नहीं । अब बताओ, आवागवन किसका होगा? 
कैसे होगा ? आत्मासे सिन्न दसरः है ही कौन ? ॥ ३५७ ॥ 


र्श्८ ] संयुक्त निर्णयसारादि घट ग्रन्थः | [ निर्शयसार-- 


२, आवागवन काहेको भाई ! मिथ्या श्रम सब देउ उड़ाई ॥ ३४८॥ 
टीका+-- सहुरू कहते हैः--हे भाई शिष्य ! तू अच्छी तरहसे 
विचार करके देख कि, आवागवन काहेका ? क्‍यों होगा ? एकमे कहीं 
आवागवन होता है ? कभी किसी प्रकारसे भी हो सकता नहीं। 
क्योंकि, जन्म, मरण, गर्भवासमें जाना-आना यह सब तो भिथ्या 
भ्रान्ति है। श्रम करके ही यह भासता है'। उत्त सब मिथ्या भ्रमोंको 
उड़ा दो, हटा दो, मानो ही मत, फिर कहाँ आवागवन है? ओर 
कष्ट, क्लेश, दुःख और सुख इत्यादि सब भी भ्रम करके ही भासता 
है ! आत्मा तो निर्विकल्प, निर्विकार है। अतएव पुनर्जन्म होनेके मूठ 
अ्रमको उड़ाके विलीन कर दो ॥ ३५८ ॥ 
३, आतम सदा एकरस जानो। दूजा धोखा कबहूँ न मानो ॥३४६॥ 
टीकाः-- सहुरु कहते हेः--सदा-सर्वदा च्रयकारमे आत्माको 
एकरस, अखण्ड, नित्य, सनातन, अनादि, अनन्त, पूर्ण व्यापक ही 
जान लो | और आत्माके सिवाय दूसरा कोई कुछ सत्य मानना यह 
सरासर धोखा है । उस द्वेत, श्रम, धोखाको कभी भी मानों ही मत । 
माननेसे ही दूसरा धोखा खड़ा हो जाता है, पाप-पुण्य, बन्ध-ुक्त, 
खर्ग-नक, खुख-दुःखादि, सब द्वेत प्रपश् माननेसे ही होता है, न 
मानो तो बह्मके सिवाय ओर कोई कुछ नहीं हैं। इसवास्ते आत्माको 
सदा एकरस जानके दूसरे घधोखाको मत मानो ॥ २०० ॥ 


[औ, 


४, भरम बाता सब परमाना । विधि निषेध एको नहिं जाना।। ३६० || 
टीका+-- सहुरु कहते हें:--आत्मा जो है, सो प्रमा, प्रमाण, और 
प्रमेयसे रहित है। इसलिये श्रम, तक, वितर्कादि' बार्ताका प्रमाण 
आत्मा विषे लूगता नहीं । क्योंकि वेद-शास्प्रादि कथन एथं बारता वह 
सब मिथ्या भ्रमरूप है । उसी प्रमकी वाणीसे द्वेतमें सब कोई पभिन्न- 
भिन्न मत-पन्थोंका सिद्धान्त स्थापित करके प्रमाण करते हैं, उसे सत्य 
मानके विधि-निषेध प्रतिपादन करते हैं, सो मानने योग्य नहीं । 





ग्रन्थ: १. | पारख सिद्धान्त दर्शिनी भ्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित । [ २३६ 





क्योंकि वे श्रमिक लोग आत्मासे भिन्न भी नानात््व मानते हैं, सो 
घोखेमे पड़े हैं। अतएव भ्रम वारताके प्रमाणको एक भो मत मानो । 
आत्मामं विधि-निषेधकी उपाधि एक भी नहीं है, ऐेसा जानो । शुभा- 
शुभ, कर्ताव्याकर्तव्यसे रहित केवल आत्मस्थितिमं लवलीन हो रहो। 
इस प्रकारसे शिष्योंको बह्मज्ञानी छोग दढ़ाते हैं। सोई यहाँ दर्सा 
दिया है, ऐसा जानना चाहिये॥ ३६० ॥ 


॥ २२ ॥ शिष्य प्रश्न ॥ शब्द दीपक--२२ || खण्ड--४३ ॥ 
॥ चौपाई-मण्डल भाग--३४ ॥ चो० १ से ३ तक है' ॥ 


5 के 


१, में तो केवल आतम एका । दूजा भरम कहँसे देखा! ॥ ३६१॥ 


टीका+-- तदननन्‍्तर शिष्य बाईसवा प्रक्ष कहने रूगा कि; हे 
सहुरो ! आपके उपदेश तथा वेद-वेदान्तकी सखिद्धान्तके प्रमाणसे 
में तो केवल एक आत्मा, अद्वेत, विधि-निषेधसे रहित, असीम, 
अपार, निर्मेल, निराकार, अखण्डपूर्ण ठहरा, सर्वोपरि कहलाया, 
अर्थात्‌ केवल्य सच्चिदानन्द एक ही आत्मा में कहलराया या ऐसा में 
होता भया। इस तरह तो भेरे सिवाय अन्य कोई कुछ भी ठहरे 
नहीं । फिर यह दूसरा जगतका श्रम ढेत भास कहासे उठके आया 
ओर उस अभ्रमको मेने भी कहासे केसे देखा ? फिर मुझे भ्रम ही 
क्यों हुआ ? क्‍या एकमे भी श्रम होना सम्भवता है? बड़ी गजबकी 
बात है, में इसे केसे समझ ॥ ३६१ ॥ 


२, में तो अजर अखण्ड केहलांया | मिथ्या भरम कहंसे आया ? ॥ ३६ २॥ 
टीकाः--शिष्य. कहता हैः--और में आत्मा तो परिपूर्ण अजर, 
अमर, अखण्ड, नित्य, सत्य, एक-अछेत, सर्वाधिष्ठान, अबाध, 
अगाध, निरीह, परात्पर, ऐसे-ऐसे शुण लक्षणवाल्ता एक ही 
कहलाया। फिर यह तो कहिये कि, मेरे खरूपके मध्यमें मिथ्या 
अ्रम-भूल कहासे टपकके आया ? क्‍यों आया * जब कि मुझे इच्छा 
ही नहीं थी, तब भ्रम कहासे कैसे आया ? अगर बाहर कहींसे भ्रम 


२४० ] संयुक्त निर्शयसारादि घट अन्थः । [ निर्णयसार-- 





आया कहियेगा, तो द्वेत हो जञायगा । ओर बाहरसे श्रम आता नहीं, 
बताइयेगा, तो एकमें श्रम हो सकता हो नहीं । तब मुझ आत्मामे 
अकारण ही मिथ्या भ्रम केसे आया? में तो यह बात कुछ भी 
समझ नहीं सका । मुझे इसको खुशी तो नहीं थी, कि में अ्रममें पड़ 
जञाऊँ, फिर क्‍यों श्रम खड़ा हुआ ? सो कहिये ॥ ३६२ ॥ 


३, जाके मारे मैं बेहाला । सबे देशमा दुःखकी ज्वाला ॥ ३६३ ॥ 

टीका+--शिष्य कहता है;--औओर जिस अ्रम-भूछके मारे पीड़ित 
हो करके में जीवात्मा बेहाल 5 परम दुःखी, आकुल-व्याकुल, परेशान 
हो रहा हैँ ! नाना तरहसे कष्ट-कलेश भोग रहा हूँ ! असझा दुखके 
मारे छटपटा रहा हैँ! सो मुझ अकेलाकों ही दुःख हुआ हो, ऐसी 
बात भी नहीं, मैं अलुभव करके देख रहा हूँ कि, सर्व देशमें + सकल 
दुनियाँमें या सारे संसारमे सब ठिकाने जहाँ देखो वहाँ ही दुःख, 
सन्‍्ताप, कष्टकी प्रचण्ड धधकती हुई ज्वाला सुलूग रही है। अर्थात्‌ 
सर्व देशमें सब कोई प्राणी अनेक प्रकारसे दुश्ख-ही-दुःख भोग रहे 
हैं। ये श्रम-दुः्ख, सनन्‍्ताप, भी मेरा ही अपना आत्मा खरूप ही 
है, क्या ऐसा समझभूँ? हे गुरो! अब तो इसका निरतकरण करके 
समझाके कहिये ॥ २६३ ॥ | 
२२।। सदुशुरु उत्तर | वचन भास्कर--२२ ॥ खण्ड---४४ ॥ 

॥ चोपाई--मण्डर भाग--३५ ॥ चो० १ से ३ तक है ॥ 

१. भ्रमको ओर न अधिष्ठाना । श्रम तेरा तुझहीमें जाना ॥३६४॥ 

टीकाः--सहुरु श्रोपूरणसाहेब यहाँ भी ब्रह्म मुखसे ही समझा 
रहे हैः-- हे शिष्य ! ध्यानपूर्वक सुनो--तो तुम्हें बात समझनेमें 
आयेगी । श्रम होनेके लिये और अधिषप्ठान 5 आधाररूप जगा होनेकी 
कोई' आवश्यकता ही नहीं । इसलिये भ्रम-भूलकी ओर कोई अधिष्ठान 
नहीं हे। तेरा भ्रम तुझ ही मेंसे या तेरे स्वरूपमेंसे ही होता है, और 
प्लरिटता है, ऐसा जानो । क्योंकि तूँ आत्मा सर्वाधिष्टान है, फिर वह 


ग्रन्थ: १ ] पारख सिद्धान्त द्शिनों श्रम विध्वंशिनी सरल टीका. सहित । [ २४१ 


भ्रम तेरेसे कहां भिन्न हो सकती है? कभी नहीं । इसलिये श्रम 
जिसमें हुआ, सो उसीका खरूप जानना चाहिये। एक वक्त तेरे 
समान संदाय असित शिष्यने कोई ब्रह्मशानी गुरुसे ऐसा ही प्रश्ष 
किया था, उसका उत्तर खुन्दर विलासमें लिखा है, सो भी बता 
देता हूँ |! तू खुन, ओर मनमें गुन, फिर कुछ ठीकसे समझ पावोगे । 
कहा है' :-- 
“शिष्य पूछें गुरुदेव ! गुरु कहे पूछे शिष्य ! 
मेरे एक संशय है, क्यू न पूछे अब ही ॥ 
तुम कहो एक ब्रह्म, अजहूँ में कहूँ एक 
एकता अनेकताको, यह भ्रम सब ही ॥ 
प्रम यह कोन कूँ है! प्रमहि कूँ प्रम भयों। 
प्रमहि कूँ भ्रम केसे? तू न जाने कबहीं | 
कैसे करि जानूँ प्रभु! गुरु कहै निश्चै घरि। 
निश्चें ऐसे जातव्यो अब, एक ब्रह्म तबहीं ॥” 
हो ठुम कोन १ हूँ ब्रह्म अखण्डित, देहमें क्यू नहिं, ! देहके नेरे॥ 
बोलत केसे ? कहूँ नहीं बोलत, जानिये कैसे ! अज्ञान है तेरे ॥| 
दूर करो प्रम ! निश्चधघारि, कहो गुरुदेव! कहूँ नित ठेरे॥ 
हो तुम ऐसे ! तुहूँ पुनि ऐसेहे, दोइ नहीं, नहिं द्वेतहि मेरे ॥ 
॥ सुन्दरविलास---सुन्द्रदासजी | 
देखो ! श्रमहीको भ्रम होता है, पद्यमें केसा कहा है, सुना न । 
अब तू ही सोच ले, भ्रम होनेकी और कोई अधिष्ठान है' क्या ? भ्रम 
भी तो तेरा विलास ही है, सो तुझही में है और रहता भी है, ऐसा 
जान लेना चाहिये। जाना कि नहीं ? ॥ ३६७४ ॥ 


२, तेरा अ्रम तुझहीमें होई । रज्जू-सपे न्‍्यायवत जोई ॥ ३६५ ॥ 


.._ टीका+--सहुरु कहते हैं:-- अभी नहीं समझा, तो और खुनो ! 
कोई जगत्‌ है, दुःख है, हानि है, लाम है, इत्यादि तेरा भ्रम-भूल 
सं० नि८ घटू० १६-- 
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तुझहीमें होता है। आत्माके बिना भ्रम किसको होगा, भला! जो वस्तु 
जिसमेंसे निकझे, सो उसीके अन्तर्गत भाग होता है । भिन्र होते इये 
भी कारणसे कार्य न्‍्यारा नहीं रहता । तहाँ कहा है :--- 
“आ्रादि हुतो सुहि अन्तहि है पुनि, मध्य कहा कछु और कहावे। 
कारण कारज नाम घरै पुनि, कारण कारण माहि समावे || 
कारण देखि भयों बिच विश्रम, कारण देखि विभर्म समावे। 
सुन्दर निश्रय ये अमिश्रन्तर, द्वैत गये फिर द्वेत न आबे ॥” 
॥ सुन्दर विज्ञास ॥ 
इसी तरह अ्रमका कारण तू आत्मा ही है, सो सदा तेरेमें ही 
समाये रहता है। जैसे कहींपर रस्सी आड़ी-टेड़ी, गिरी-पड़ी है, 
मन्द प्रकाशमें द्रशको सो दृश्य सर्पंचत्‌ भासता है। जिससे उद्ेग, 
भय, कंपादि विकार खड़े हो जाते हैं। क्योंकि सर्प समझके हानिकी 
आद्ाइ्ासे मनुष्य भयभीत हो जाते हैं। अब यहा विचार करो कि, 
सर्प न होते हुये भी रज्जूमें भ्रमसे, मिथ्या इप्टिसे ही सर्प भासता 
भया | तहाँ अ्मका मूल अधिष्ठान रज्जू सत्य ठहरा। अमनिर्वत्ति 
होनेपर भो रज्जू ज्योंका-त्यों सत्य ही रहा। रज्जू आदि, अन्त, मध्यमें 
भी अधिष्टान सत्य है । उसमें मासता हुआ सर्प त्रिकालमें असत्य 
है। इसी प्रकार रज्जू-सर्प न्‍्यायवत्‌ विवेक करके देखो! जगत 
भ्रम आदिका अधिष्ठान आत्मा तू सत्य है, मध्यका जगत भ्रम-भास 
मिथ्या है। ऐसे रज्जूमें सर्प शदश तेरा सकल अम तेरेमेसे उत्पन्न 
होके तुझहीमे ठहरा रहता है या विछाय जाता है, ऐसा जानो ॥रे९५॥ 
३, ज्ञान अज्ञान सम्भव तुझहीमें । रूपा शुक्तिवत्‌ उपजे जन्में ॥३६६ 
टीकाः--सहुरु कहते हैं।-- हे शिष्य ! तुझ भात्मामें श्ञान-अक्षान 
दोनों ही सम्भवता है। कोई बातकी असम्भवता नहीं हैं। जैसे 
निर्मेल आकाशमे प्रकाश और अन्धकार दोनों ही रहते हैँ। परन्तु 
डससे आकाशका कुछ भी दृर्णि-लाभ नहीं होता। तेसे ही अश्लान, 
_ अविया, तस, तामस और ज्ञान, खुविद्या, सत्त्व-सात्विक निर्विरोध 
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आत्मामें समावेश हो सकते हैं। परन्तु उससे आत्माका कुछ भो 
बनाव-बिगड़ाव नहीं होता । जैसे शुक्ति 5 शीपी विषे, रूपा + चॉदीकी 
अआन्ति उत्पन्न होती-है कि, यह चांदी पड़ा होगा। फिर हाथमे 
लेकर उस सफेद शीपीको देखनेपर भ्रम मिट जाती है । तथापि 
कारण शीपी तो चैसे ही बना रहता है। श्रम करके ही शीपीमें. चाँदी 
भासता है, चाहे केसा भी डलछठ-पुलट भासो, तथापि शीपी तो वैसे 
ही बना रहता है। तद्वत्‌ अधिष्ठान आत्मामें जगत॒की सत्यता भासती 
है, जगत्‌ उत्पन्न ओर विनाश होता रहता है। जन्म ओर रुत्यु भी 
होता हुआ दिखाई देता रहता है, परन्तु सो भ्रम ही है । सो शान, 
अज्ञान, विज्ञान, भ्रम, भूंल, सन्देह, इत्यादि सब कुछ तुझ आत्मासे 
ही निकलते हैं, ओर तेरे ही मे रहते हैं। तू ही एकसे अनेक और 
अनेकसे एक होता रहता है; ऐसा संमझके तू अब निश्चल हो जा, 
समझा कि नहीं ? सो कहो ॥ ३६६ ॥ 
॥ २३ ॥ शिष्य ग्रश्न ।। शब्द दीपक--२३ || खण्ड--४५ ॥ 
 ॥ चोपाई--मण्डलू भाग--रे८ ॥ चो० १ से ७ तक है ॥. 
१. हे गुरु ! तुम मोहि' नीकि खुनाई । जानेडे तव प्रसाद मन छाई ॥३६७ 
' ठीका+-रज्जू-सपंके दृष्टान्त-सिद्धान्त छुनके शिष्य पसन्न होकर 
तेइंसवां प्रश्न कहने रूगा कि, हे सहुरो ! आपने मुझे दृष्टान्त सद्दित 
अच्छा उपदेश सखुनाये हैं। में भी' ऐसा विधिपूर्वक ही समझना 
चाहता था। मन छगाके ध्यानपूर्वक मेंने आपके उपदेशको 
श्रवण किया। उसे मनन करके आपके हपा-प्रसादसे आत्म- 
सिद्धान्तकोी भलीभातिसे अब जान लिया हैँ कि, सर्वाधिष्टान एक 
ही आत्मा है ॥ ३६७ ॥ 
२, सपे आरान्तिको अधिष्ठाना | रसरी मई सकल विधि जाना ॥४६८ 
टीका+-शिष्य कहता है।--- ओर आपसे जो दृ्छान्त--- ख्जूसप 
न्याय” की उपमा बताई है, उसमें मिथ्या रपको आरित अध्िष्ठान- 
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रूप रज्जूमें भई, इसलिये रस्सी ही सब प्रकारसे सत्य ठहरी । सो , 
इसी तरहसे मेने भी जान लिया कि, सर्प भ्रान्तिकी अधिष्ठान 

ही सकल विधिसे सत्य होती भई। क्योंकि रस्सी पहिले भी थी 
और पीछे भी बनी रहती है, उसमें मिथ्या भ्रमसे ही बीचमें कल्पित 
सर्प भासता है, पश्चात्‌ वह निवृत्त हो जाता है। मन्द प्रकाशमें 
सर्प॑चत्‌ प्रतीत होता है, फिर पूर्ण प्रकाशम वस्तुका निश्चय होता है । 
यह मैंने जाना है ॥ ३६८ ॥ 


३, तेसेहि आतम अधिष्ठाना | जगत्‌ आदि शान्ति विधि नाना ॥ ३६६ क्‍ 


टीका+--शिष्य कहता हैः-- तेसे ही सिद्धान्तमें सम्पूर्ण विभ्वका 
एक आत्मा ही अधिष्ठान रू सर्वाधार, सबके ठहरावका अगह 
भूमिकारूप 'भूमा? है। ख्थावर, जजुम, चारखानी चौरासी योनि 
पाँच तत््वका विस्ताररूप जगत्‌ उत्पत्ति-प्रलय आदि-अनादि नानात्त्व 
विकार इत्यादि अनेक प्रकारसे जो भासता है, सो सम्पूर्ण पसारा 
खाली भ्रान्तिमात्र है, जगत आदि आआान्ति नानाविधिसे झआत्मा 
अधिष्ठानमें हो-होके विलूय हो जाते हैं। आत्मा एक समान बना रहता 
है, ऐसा तो मैंने समझा है ॥ ३६० ॥ 
४. सो भआ्रान्ति किमि छूटि गोसाई। बिना अधिष्ठान भ्रान्ति नहि आई ॥ २७० 
टीकाः--शिष्य कहता हैः-- परन्तु हे इन्द्रिय निम्रही सहरो ! 
आप, गो ८ दर्शो इन्द्रियोंको, साई - खाधीन रखनेवाले श्रेष्ठ मालिक 
हो | उसमें मुझे यही संशय होता है' कि, सो वह आत्म-भ्धिष्ठानकी 
भ्रान्ति केसे छूटेगी ? कि नहीं छुटेगी? दृश्शन्तर्मेंकी--सर्प आम्ति 
तो पूर्ण प्रकाश होनेपर छूट जाती है, सो प्रत्यक्ष वस्तु है, और 
सिद्धान्तमें वैसा पूर्णप्रकाश क्या कैसा होगा ? रज्जूचत्‌ आत्मा तो 
दृश्य है नहीं । फिर किस प्रकारसे मेरा भ्रम निवारण होगा। क्योंकि 
अधिष्ठान या आधारकी जगह एवं सप पूर्व दृश्य सत्य हुये बिना 
५ सस्‍्खीमें आन्ति कहाँसे आयेगी, अर्थात्‌ अधिष्ठानके बिना आन्ति 
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आ नहीं सकती। वह पदार्थ पूर्व दृष्ट, श्रुत, भोग्य न होवे, तो श्रम 
आवे ही कैसे ? कहा भी है कि :-- 
साखीः---““ो श्रहि कबहूँ देखा नहीं । तैहि रज्जूम नहिं दर्शाय ॥ 
सप॑ ज्ञान जाको भयो। जहाँ-तहाँ देख  भयाय ।।७६॥ 
!। कबीर परिचय ॥ 


सर्प ओर रस्सीको देखनेवाला मनुष्य, सारा संसार प्रत्यक्ष 
भिन्न-भिन्न रहते हुये भी एक आत्माके सिवाय दूसरा कुछ नहीं, 
ऐसा में कैसे निश्चय करूँ? अब तो मुझे ऐसा रूगता हैं कि, सर्पवत्‌ 
आत्मा ही भ्रम-भूत मिथ्या धोखा हो, और जगत्‌ ही अधिष्ठानरूप 
सत्य हो, तो क्या आश्चर्य ? क्‍योंकि जड़-चैतन्यरूप ज़गत्‌ तो सबको 
प्रत्यक्ष ही दीख रहा है। तैसा आत्माका प्रत्यक्ष तो हैं नहीं। 
अधिष्ठानके बिना भ्रम आता नहीं, यदि आत्मा ही सत्य और जगत्‌ 
ही मिथ्या है, तो जगत्‌ भ्रान्ति समूल नष्ट होके केसे छूटेगी? कृपा 
करके सोई युक्ति बताइये ॥ ३७० ॥ 
॥ २३ ॥ सद्मुरु उत्तर ॥ वचन भास्कर--२३ ॥| खण्ड-४६॥ 
दोहा;--तौलों भ्रान्ति रहत है। ज्यों लॉ कहिये तू अज्ञ ॥| 
(३५) ज्ञान भयो आ्रान्ति मिटी । आतम अज्ञ न तज्ञ ॥ ३७१॥ 

टीका+- सहुरु श्रीपूरणसाहेब ब्रह्मसुखी वाणी ही बता रहे 
हैं:-- हे शिष्य ! मिथ्या श्रान्ति जो है, सो तमीतक कायम रहती है, 
जबतक कि, तू अज्ञानी कहलाता है। और तू कहता हे कि, में कुछ 
नहीं जानता, मे अज्ञानी हूँ, सुखी, दुखी हूँ, देहधारी हूँ, जन्म, 
मरणादिमे पड़ा हूँ, कर्ता हैँ, भोक्ता हूँ, मुझे शड्ा है, श्रम-भूल है, 
जीव हूँ, हीन-दीन, मलीन हँ--इत्यादि प्रकारसे जबतरूक तूँ अपनेमें 
मिथ्या आरोपण करके मानता रहता है, अज्ञानीके समान वातो 
कहता जाता है, अज्ञान अविद्यार्में ग्रसित द्वेतवादी होता रहता है, 
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तबतलक तेरेमे दढ़तासे भ्रान्ति बनी ही रहेगी | कहा भी है।-- 

“तैंलों तारा जगमगे, जॉलों उगे न सूर॥ 

तौंलों जीव कर्मंबश डोले | जॉलों ज्ञान न पूर ॥” बीजक साखी २०५ ॥ 

--जैसे अन्धकारमें तारे जगमगाते हैं, स्ूर्यके प्रचण्ड प्रकाशमें 
रुप हो जाते हैं। तैसे ही पूर्णशान न होनेतक जीव कमैबश डोलते 
हुये भटका करते हैं ॥ अतएव जबतक अज्ञान' अवस्थामे रहोगे, 
लबतक तो भ्रम रहेगा हो, और जब आत्मज्ञान या ब्रह्मश्ञान इढ़तासे 
हृदयमें परिपुष्ट हो जायगा, सहविकदप वा निर्विकल्प ज्ञान समाधि 
लग जायगी, तदाकार वृत्ति हो जायगी, तब सकल भ्रान्ति-भूल, 
क्षैत भास आप ही मिट जायगी । ज्ञान प्रकाश हुआ कि, थ्रान्ति मिट 
गई। आत्मज्ञानसे समाधिस्थ हो जानेपर सकल भ्रम सदाके लिये 
निव्वल हो जाने हैं। फिर आत्मा ज्योंका-त्यों ही रहता है। आत्मा 
अज्ञ - अज्ञान, अविद्या संयुक्त अज्ञानी भी नहीं रहता और तन्न 
जशञान-विद्या वुद्धियुक ज्ञानी, पण्डित, बुद्धिमान भी नहींई होता । अर्थात्‌ 
अम मिट जआमनेपर आत्मा ज्ानी-अज्ञानो नहीं होता । तब तो विज्ञान 
प्रकादर्में खययं प्रकाशित रहता है । इसलिये आत्मजश्ञानकों निश्चय 
करके श्रमरूप अज्ञानकों मिटाओं, सदा ज्ञान समाधिमे स्थित हो 
रहो। अज्ष-तन्ञ दोनों ही आत्मा नहीं होता, ऐसा जानो । ओर अरब 
तुम्हे क्या कहना है, सो कहो ? ॥ ३७१ ॥ 

॥ २७ ॥ शिष्य प्रश्न ॥ शब्द दीपक-२४ ॥| खण्ड-४७ ॥ 


॥ चौपाई-मण्डलछ भाग-३७ ॥ चो० १ से ५ तक है ॥ 


?, सुनिये गुरुराये सुख टाई। ज्ञान समाधि एकदेशि आई॥ ३७२॥ 
टोका/-- सहुरुके वचन सुननेके उपरान्त जिशासु शिष्य चौबी- 
सवा प्रश्ष कहने लूगा कि, हे सहुरु महाराज ! शझानियोंम सर्वश्रेष्ठ 
गुरुदेव ! शरणागत नरजीवॉकों हर तरहसे खुख देनेयाले, आप 
-खुखदाई हो। मझलकारी, आप ममुलरूप हो। आपने जो कुछ 
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कक कस कह अकेली कस पकल कलह जम पलक हक कद 3 0:+ मर कल 
आत्मज्ञानकी शिक्षा कहे हैं, सो मैने ध्यानपूर्वक खुना है। अब आप 
मेरी विनय भी सुन लीजिये । जैसा विचार मुझे हुआ, सो बतलाता 
हँ। आपने ज्ञान समांधि छगाके निर्विकल्प स्थितिंमे रहनेके लिये कहा 
है। परन्तु ज्ञान समाधि तो एकदेशी है। एकदेश, एक जगह, 
एक घटमें ही ज्ञान समाधि हो आता है, सो तो एक तरफ एक 
जीवमे ही कहीं-कहीं हो आया, यह प्रत्यक्ष मालूम होता है ॥ र२े७२ ॥ 


२, औ सर्वदेशी आ्रान्ति निहारो । सर्वदेशि आतमहु विंचारो॥ २३७३॥ 
टीकाः--शिष्य कहता हैः--और आच्ति तो सर्वदेशी देखनेमें 
आती है, क्योंकि जहाँ देखो, वहाँ सब ठिकानेपर सब लोग आआान्तिमें 
पड़े हुये ही दिखाई देते हैं। फिर आत्मा भी सर्वदेशी व्यापक है, 
ऐसा विचार आपने बताये हैं | इस प्रकार आन्ति और आत्मा दोनों 
हो सर्वदेशी होनेका विचार यहाँपर दढ़ होता है ॥ ३७३ ॥ 


३, एकदेशि है ज्ञान समाधी । सहखनमें कोई-कोइ जिव साथी ||२७४॥ 

टोका+-- शिष्य. कहता है।--परन्तु ज्ञान समाधि जो आपने 
वताया है, सो एकदेशी है। कहिये तो सर्वदेशी भ्रान्तिको वह 
एकदेशी ज्ञान समाधि फैसे निवारण करेगा ? फिर सो भी सेकेड़ों, 
हज़ारों, छाखों साधकोंमेंसे कोई-कोई बिरले ही नरजीव साधना 
करके सफल होते हैं। अर्थात्‌ हजारोंमें कोई बिरले ही साधक ज्ञान 
समाधिको एक देशमें प्राप्त करते है। सर्वदेशभे ज्ञान समाधिका 
दर्शान होता ही नहीं ॥ ३२७४ ॥ 


४. आ्रान्ति तो स्वेदेशि कहाई । सकल जीवको प्राप्ति गोसोई।| ३७५॥ 
झीकाः-- शिष्य कहता हैः--और आन्ति तो सब ठिकाने सब 
प्राणियों होनेसे सर्वदेशी कहलाता है। हे इन्द्रिय निम्नही गुरो ! 
आन्ति तो सकरू जीवॉको खयमेव प्राप्त ही है। अर्थात्‌ सम्पूर्ण जीव 
आन्तिर्म आप-ही-आप पड़े ही हैं। तैसे ज्ञान समाधि सबको सहज 
प्राप्ति नहीं है ॥ ३७५ ॥ 


र्ध्द ] संयुक्त निर्णयसारादि घद अन्थः । [ निर्णयसार-- 


५, अधिष्ठान बिन आ्रानित न होई। अधिष्ठानमें रहत समोई ॥ ३७६ ॥। 


टीकाः-- शिष्य कहता हैः-- फिर अधिष्ठान + आधाररूप जगह 
हुये बिना भ्रानित कभी किसीकों हो ही नहीं सकती है। सर्वंदा 
भ्रान्ति अधिष्ठानमें हो समाई रहती है। इसी प्रकार सब जगतके 
अधिष्ठान आत्मा ठहरनेसे सम्पूर्ण भ्रान्ति भी उसी आत्मामे ही 
समाई रहती है, फिर शान समाधि लरूगाया तो भी आान्ति केसे 
मिटेगी ? आान्तिका सूल कारण आत्मा ही हुआ। हे दयाल्ध ! अब 
बतलाइये कि, भ्रान्ति केसे छूटेगी ? ॥ ३७६ ॥ 


॥ २० ॥ सद्गुरु उत्तर | वचन भास्कर-२४ || खण्ड-४८ ॥| 
॥ चोपाई-मण्डर भाग-रे८ ॥ चो० १ से ६ तक ॥ 


१, ज्ञान समाधि भान्ति रे भाई ! जगत त्क्ष आ्रान्ति ठहराई।। २७७॥ 
टीकाः-- ब्रह्ममुखसे सबको निषेध करके भ्रम बताकर सहुरू 
यहापर एक आत्माका ही प्रतिपादन कर रहे है। हे भाई शिष्य! 
तुझे में वास्तविक आत्मसिद्धान्त बतलाता हूँ, खुन ! अरे ! तू व्यर्थ ही 
ज्ञान समाधि, एकरेशो, सर्वरेशी कहके उस चकरमे क्या पड़ा है? 
क्योंकि, शान समाधि रूगाना, योग समाधि करना, सो भी श्गन्ति 
ही है। भ्रमके बिना कोई कर्तव्य होता ही नहीं। तहाँ कहा 
हे, सो खुनो 43% 
“भर्म सेवा भर्म पूजा, भर्म जप तप ध्यान। 
भर्म करि-करि भर्म बन्धा, नहीं सॉँच पहिचान || 
भर्म इन्द्रिय करी निग्नह, भर्म गुफा बास | 
भम तो तहाँ तीन लोक जहाँ, जीवन्मुक्तिकों आश ॥?” 
इस कारण ज्ञान समाधिकी भाषना भी शान्ति है। उतना ही 


नहीं।, जगत्‌ और ब्रह्म, द्वेत और अद्वेत, ठहराना भी शान्ति ही है। 
ह क्योंकि, कहा है।--- ह 
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“को परमान करे परिपूरण द्वेत अ्रद्वेत कछू न जहाँ है ॥” सुन्दर विलास ॥ 
एक ब्रह्म ओर अनेक जगत्‌ कहना, यह भी आन्ति ही ठहरता 
हैे। ज्ञो मन, बुद्धि, वाणीसे अत्यन्त परे है, उसको फिर क्‍या 
कहना ? जो कहा जायगा, सो आरान्ति ही होगी । इसलिये जगत्‌से 
ब्रह्म पर्यन्त वाच्यशानको अन्तमे भ्रान्ति ठहराया गया है, सो 
जानो ॥ ३७७ ॥ 
२. अध्यारोप ओर अपवादा । ई सब भ्रान्तिकेर विषादा ॥ ३७८॥ 
टीकाः-- सहुरु कहते हैं:--और इस बारेमें कहा हे, सो सुनो-- 
साखीः--अ्रध्यारोप जाके जबन , ताहि गले अपवाद ॥ 
अध्याराप अज्ञानी, कोइ न जाने आद ॥ ४८ ॥ 
अध्यारोपी ब्रह्मको, करे ब्रह्म अपवाद ॥ 
वाणी ब्रह्म न लखि परे, मिथ्या किन्हों बाद॥ ४६ ॥ कबीर परिचय ॥ 
अध्यारोप 5 वाणोके प्रमाणले विधिपूर्वक ब्रह्म अद्वेत आदि कोई 
एक सिद्धान्त स्थापन, प्रतिपादन, करना; ओर अपवाद न फिर 
'स्थापन किया हुआ खिद्धान्तको भी तोड़-ताड़के खण्डन कर निषेध 
कर देना, परात्पर अवाच्य हो जाना; ब्रह्म ही ब्रह्मकी विधि तथा 
निषेध करनेवाला ठहराना। इस प्रकारसे अध्यारोपसे के करके 
अपवाद पयेनन्‍त जितने भी कथन हैं, ये सब ही आआान्ति करके 
'होनेवाला, एक प्रकारका विषाद > दुःख, चिन्ता-शोकका घर ही है, 
अर्थात्‌ वह सब भो भ्रममात्र ही हे ॥ ३७८ ॥ 


का 


३, कहना सुनना आ्रान्तिहि जानो। पूछनहू भ्रान्ति अनुमानो ॥ ३७६॥ 

टीकाः-- खसहुरु कहते हैं:--इसलिये ब्रह्म सिद्धान्त कथन करके 
कुछ कहना, ठदराना, वेद-शासत्रादिके उपदेश चर्णन करना और 
'बाणी-वचनको सुनना, सुनाना, कथन करना, व्याख्यान देना, यह 
सब भी आआन्तिका ही व्यवहार हे, ऐसा जान को । फिर कोई बात 
'पूछना, प्रश्न वा शह्ढा करना, तक-वितके उठाना, वाद-विवाद करना, 
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गुरु-शिष्य होना, ज्ञानी-अज्ञानी बनना, में नहों समझा कहके बार- 
बार पूछते जाना, इत्यादि सब अनुमान-कल्पना भ्रान्तिका ही विस्तार 
हे। अर्थात्‌ कहना, खुनना, पूछना, इन' सब कार्योको आन्ति ही 
समझो ॥ ३७९॥ 


४, कल्प विकल्प आन्ति सब होई | आतम सदा एकरस सोई ॥ ३८० ॥ 
टीका+-- सहुरु कहते हैं।--- ओर सड्जभुल्प-विकव्प, चित्त-चिन्तन, 
अहंकर्तूत, इत्यादि सब भी आन्तिमें ही होते है। अथवा नाना 
कट्पना करना, फिर विकरप होना, सन्‍्देहमें पड़ना, कोई बात भी 
निःश्चय न कर पाना, सो सब भआ्रान्ति ही हे। इससे परे जो कभी 
घटे-बढे नहीं, सदा एकरस, अखण्ड, अपरिमित बना रहे, सोई 
आत्मा अधिष्ठान है । आत्माकों श्रान्तिसि वा और किसीसे भी कुछ 
हानि, लाभ नहीं होता है। आत्मा खर्वेदा एकसा ही बना 
रहता है ॥ ३८० ॥ 
५, ज्योंका त्यों तू तक्म आनम्दा। एूणे समुद्र आनन्दको कन्दा॥ शे८१॥ 
टीकाः-- सहुरू कहते हैंः-- हे शिष्य ! तू तो ज्योंका-त्यों बना 
रहनेवाला सच्चिदानन्द्घन परवब्रह्म खरूप हे। जो कि समुद्गके 
समान पूर्ण लवालब भरा हुआ, ऐसा आनन्दको कन्दा > अतिशय या 
अत्यन्त आनन्दखरूप सदा सुखी परमानन्द है, सो तू ही हे।॥ 
कहा हैंः-- 
“ग्रक्षय अखण्ड एक,-रस परिपूर्ण है। 
ताहिते पूरणानन्द, अनुभो ते पायो है ॥ 
याहिफ्रे अन्तर भूत, आनन्द जहाँ लो और । 
सुन्दर समुद्र माहिं, सब॑ जल आयों है |? सु० बि० ॥ 
आनन्दके पूर्ण समुद्र, कन्‍्द समान मीठा महवानन्द तू ही 
जैसाका-तैसा ब्रह्म है, ऐसा निश्चय करके जानो या ऐसा ही अब 
माने को ॥ ३८१ | 
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६, कल्प-पिकल्प ओ जगत तरंगा | मिथ्या उठत होत सब भंगा || ३८२ 
टीका+-- सहुरु कहते हैं।-- जैसे अगाघध महासागरमें वायुके 
वेगसे तरंगें अनेकों बार उठ-डउठके फिर उसीमें हो विछाय जाती हैं । 
तरज्ञ उठना ओर नाश होना, सदैव होता ही रहता है। वैसे ही 
आनन्द्कन्द पूर्ण ब्रह्मरूपी समुद्रमेसे सड्डल्य, विकल्‍्पादि विषय और 
नानातरहके जगत्‌ तरक्ञष या लहरी उमड़-उमड़के बड़े वेगसे उठा 
करते हैं, परन्तु वास्तवमें असत्य या मिथ्या होनेसे समस्त विश्व 
छिन्न-भिन्न हो भंग होके महाप्रलयमें विनाश हो जाते हैं। अर्थात्‌ 
महासागरवत्‌ ब्ह्ममें खाभाविक इच्छासे सद्जव्प-विकल्पद्धारा जगत्‌ 
तरहइ्येका प्रवाह चला ही करता है, यात्री उत्पत्ति-प्रलछय हुआ ही 
करता है । सृष्टि बनती हो बिगड़ती रहती है, तथापि जगत्‌ मिथ्या 
है, अधिष्ठान व्रह्म ही सत्य है, ऐसा अच्छी तरहसे ज्ञान को ॥ ३८२॥ 
| २५ ॥ शिष्य ग्रश्न ।। शब्द दीपक-२५ || खण्ड-४६ ॥ 
दोहाः-प्रलय अम्बुवत में भया। बहु तरह्ष मोहिं माहिं || 
(३६) में हुँ ्वभाविक रहत हों । सो तरह्गमों पाहिं।| ३८३ ॥ 
. टोका+- उपरोक्त शुरु उत्तरको सुत्र करके शिष्य हताश होके 
पचीसचा प्रश्न बोला कि, हे गुरुदेव! आपके कथनसे तो में अब 
ऐसा भया कि, महाप्रर्यमे महासागरको जैसी स्थिति होती है, तेखे 
ही मेरी भी हाल हुईं, यानो प्रढय विनाश, अन्त्य, सत्यानाश 
होनेवाला, अम्बुवत  समुद्रके पानीके समान में भी पूर्ण सर्वव्यापक 
आत्मा होके वैसे ही अस्थिर या चञ्धल होता भया। ओत-प्रोत मुझ 
आत्मामें भी बहुतेक तरह्न या रूहरी सड्जल्प-विकल्पका विकार होते 
रहना, साबित हो गया। अर्थात्‌ प्रलढ्यकालमे नाश होनेवाला 
जलूवत में आत्मा होता भया । फिर तो बहुत अपार तरंग सुझमें 
हुई | में आत्मा भी सागरवत्‌ हो खामाविक खदा उत्पत्ति-प्रतयके 
अधिष्ठान बना रहता हूँ। सो जगत्‌ विकारोंकी नाना तरंगे, जन्म, 
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मरण, गर्भ, त्रियेघिताप, इच्छा, द्वेष, प्रयल्ल, राग, झुख, दुः्स, 
आद्या, तृष्णादि लहरिया भी सदा मुझमें वा मेरे आश्रयमें ही बनी 
गहती हैं । जेसे जलूकों छोड़के तरंगोंके अस्तित्व कहीं नहीं है। जल 
बिना तरंगें, हो सकती भी नहीं, और जलका तरंग जल ही 
में सदा टिकी रहती है । वैसे ही आत्मा बिना जगतका भी अस्तित्त्व 
नहीं । अनात्मार्म इच्छादि विकार होता ही नहीं। आत्मामें ही सब 
कुछ होता रहता है। में स्वतः सबका कारण बना रहता हूँ। 
सारे कार्य मुझमें से ही होके मेरे पासमें रहते हैं ॥ ३८३ ॥ 


दोहा;--मम तरंग जगरूप सब । केहि विधि होबे शान्त || 
( ३७ ) तरंग शान्त हुये बिना | मोको कहाँ निरान्त ॥३८७॥ 


टीका+--शिष्य कहता हैः--ओर सर्वाधिष्टान आत्मा होनेसे 
चराचर या जड़-चेतन, गुप्त-प्रगट, स्थूल-सूक्ष्म, पॉर्चो तत्त्व, 
चारखानी चौरासी योनिया इत्यादि विराट जगतके समस्तरूप वे सब 
तो मेरे ही तरह्ञ, प्रवाह, हिलोर या लहरियां ठहरीं। अर्थात्‌ जगतके 
सबरूप भेरे ही कार्य ठहरे, में आत्मा कारणरूप हुआ | अब बताइये 
बह तरहइरूप प्रवाह किस प्रकारसे शान्त होगा ? संकल्प-विकर्प, 
आशा-तृष्णा, इच्छादि प्रचण्ड तरंगें शान्त या स्थिर हुये बिना 
वा आवारगवनसे छुटकारा पाये बिना, भवचक्रसे मुझे निरान्त - 
केवल मुक्ति स्थितिकी निवृत्ति, स्थिरताका खुख तो भी कहाँसे 
मिलेगा ? या केसे पाऊँगा ? अच्छा, जो कुछ भी हो, यदि जगतका 
सबरूप मेरा ही तरह्ष हुआ, तो वह किस तरहसे शान्‍्त या निवृत्त 
होगा ? क्योंकि वे सब तरह्ष सर्वथा शान्त हुये बिना, तो मुझे 
परमानन्द मुक्ति सुख कहाँसे मिलेगी ? कहीं नहीं मिलेगी। अतएयव 
अब वही युक्ति बताइये, जिससे मेरी मुक्ति हो, सब तरंगें शांत 
हो जायें । यह रहट-घड़ीके दुःखोंसे छूट जाऊँ। दया दृष्टि करके 
अब स्लोई युक्ति बताइये, जिससे मैं अभी शान्त-निरान्त हो जाऊँ ॥३८४॥ 


ग्रन्थः १ ] पारख सिद्धान्त दशिनी भ्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित । [ २५३ 


॥ २४ | सद्गुरु उत्तर ॥ वचन भास्कर-२५ || खण्ड-५० ॥ 
॥ चौपाई--भण्डल भाग--३९ ॥ चो० दो मात्र है ॥ 


१. चित्त बात शान्त जब होई। सकल तरंग शान्‍्त होय सोई ॥३८५॥ 
टीकाः--शिष्यका कथन सुनके कुछ थोड़ा-बहुत इशारा देके 
सहुरु कहते हैं कि--हे जिज्ञासु शिष्य ! तुमने जो समुद्र तरब्ोंके 
समान जगत्‌ आत्माकी लहरी बताया, ओर उसके शान्‍्त होमेका 
उपाय पूछा, तो खुनो ! उसमें प्रबलयुक्ति तो यही है कि-- 
जैसे वायुके झकझोर शान्त होनेपर तालाब, सरोवर, और 
समुद्रमें भी तरंगें उठना रुकके स्थिर निश्चल हो जाती हैं। केवल 
निर्मेल जल श्ान्त रह जाता है। तेसे ही चञ्चल होनेवाला चित्त- 
रूपी वायु यहाँ हृदयमें भी जब शान्त, स्थिर, शुल्य, निश्चिन्त, लय 
हो जाता है, तब सम्पूर्ण इन्द्रिय, मन, बुद्धि, हंकार, सूक्ष्म, स्थूलके 
सारे विकार तरज्न-चञ्चल्तादि भी उसीके साथ ही शान्‍्त या रूय 
होके स्थिर हो जाते हैं । इस तरह सम्पूर्ण जगवके महातरह 
चित्तरूपी पवनके रुकते ही आप ही फिर शान्त हो जावेंगे । यह अनुभव 
किया हुआ अटरछ-अकाव्य बात है, ऐसा जानो ॥ रेट५॥ 
२, बिना पौन नहिं तरंग उठाहीं। यह तो विद्त आहि जगमाहीं |।३८६ 
टीकाः--सहुरु कहते हेंः--ओर चश्चरू पचन प्रवाहित होके 
बार-बार जलरूमें ठोकर लगे बिना कभी भी समुद्र, तालाब आदिके 
एकत्रित जलाशयोंमेंसे तरकृ, रृहरियाँ उठ-डठके झकझोर होकर 
चञ्जल हो नहीं सकती है। जबतक पवन नहीं चलता, तबतक जल 
स्थिर ही रहती है। वायुके चपेटा लगते ही जल भी पतलारूप होने- 
से हिल उठते हैं। वायुके विशेष बहाव होनेसे तरहु भी उमड़- 
घुमड़के जोर-जोर उसी तरफसे उठने लगती है । फिर वायुके रुकते ही 
जलूमें भी स्थिरता आ जाती है। यह बात तो जगतमे जाहिर ही है.. 
संसारमें सब कोई जानते हैं कि--वायुके छूगे बिना तरंग नहीं. 
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उठती । सो जगज़ाहिर प्रसिद्ध बात है, विशेष इसमें कहनेकी 
आवश्यकता भी नहीं । इसी तरह कूटस्थ चेतन ओर जीवात्मा- 
के बीचमें चित्तका सम्बन्ध लगा है। चित्त सोई यहाँ पवनका रूप 
है, वासना-चेग उसमे भरे हैं। सो चित्तके शान्त होतें ही सकल 
डुःख तरह समाप्त होके शान्त होते हैं, ऐसा जानो ॥ ३८८ ॥ 

॥ २६ ॥ शिष्य ग्रश्न || शब्द दीपक-२६ || खण्ड-५१ ॥ 
दोहाः:--चित्त बात कहाँते उठे ? । कीन थान यहि केर ? | क्‍ 
( ३८ ) सतगुरु मोहि बताइये । मिटे चित्तको फेर || ३८७॥ 

ठीकाश--फिर हिष्यने छब्बीखवा प्रश्न इस प्रकारसे पूछा कि--- 
हे सहुरू देव ! चित्त बातके शान्त होनेसे सकल तरंगे शान्त होती 
है, ऐसा आपने जो कहा है, सो ठीक है। परन्तु वह चित्तरूपी 
चायु उठता कहासे है ? इस चित्तके रहनेका स्थान, कोन ठिकाने- 
पर है? यह तो में जानता ही नहीं, फिर उसे शाल्त में केसे करूँ ? 
अतएव रूपा करके अब आपही बता दीजिये कि--पवनरूप चित्त 
'कहाँसे उठता है ? उसका निवास स्थान कहापर हैं ? जिस प्रकार- 
से इस चित्तका फेरा, चक्कर, चशा्चलूता, उद्देग, मिट जाय, फिर 
कभी वह उठे नहीं, स्थिर शुन्य हो जाय, वह युक्ति या उपाय हे. 
सहरो ! अब मुझे दया करके बता दीजिये। वही युक्ति में जानना 
चाहता हूँ ! बतलाइये ॥ ३८७ ॥ 


॥ २६ ॥ सदुशुरु उत्तर ॥ वचन भास्कर-२६ || खण्ड-५२॥। 


दोहाः---सबको अधिष्ठान तू | तुझ बिन और न कोय ॥ 

( ३६ ) तोहिते दूजा होय तो। शिष्य | बताहँ तोय ॥१८८॥ 
टीकाः-- उपसेक्त शिष्यकी जिशासा सुन करके सहुरु ब्रह्ममुख 

चाणीको दर्शाते हैं:-- हे शिष्य ! चित्तके स्थान आदिके बारेमें तुमने 

चुछा, तो सही ! परन्तु तुमने अभीतक यह नहीं समझा कि, तुम 
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: आत्मा सर्वाधिष्ठान है। अच्छा तो ध्यान रूगायके अभी खुनो ! 
आत्मा है। चित्त, बुद्धि, मन, हंकार, अन्तश्करण, दश' इन्द्रिया, 
२८ प्रकृति, तीन देह, तोन अवस्था, पंचकोश, पंच विषय, पाँच तत्व, 
स्थावर, जड़म इत्यादि यावत्‌ विश्वके अधिष्ठान-आधाररूप आत्मा 
परमतत्त्व जो है, सो तू ही है, समझा ! तुझ आत्माके बिना और 
द्वेत कहीं कोई हैं ही. नहीं, तू तो अद्वेत व्यापक है। हे शिष्य ! 
तुझ आत्माके सिवाय दूसरा और कोई हो या होवे, तभी तो तुम्हें 
में बताऊँ कि--चित्त अलग है, वह यहापर रहता है, इस प्रकार 
उठता है। अभी तो तुझे एकात्मबादका कथन उसी तरह बतला 
रहा हूँ, जैसा कि, वेदान्ती शुरूवा छोग बतलाते हैं। यद्यपि यह 
मेरा खास सिद्धान्त नहीं हे । तथापि तेरे मनको थकानेके लिये 
ओर कसर-खोट परखानेके लिये ही यह प्रकरणकी परिपुष्टि कर 
रहा हूँ । अतः तू सर्वाधिष्ठान आत्मा होनेसे तेरे बिना और कोई 
कुछ भी नहीं है। अगर आत्मासे चित्त भिन्न होता, तो में ठुझे 
उसके स्थान वगैरह बताता । किन्तु यहाँ तो ऐसी बात है ही नहों। 
चित्त भी तूहीं है, स्फुरणा, चिन्तनादि भी तेरेसे ही उठते हैं। अब 
चाहे तू उसे बन्द करेंदे, चाहे चात्यू रख। यह तेरी खुशीकी- बात 
है ॥ अब संमझमें आया कि नहीं ? सो कहो ॥ 3८८ ॥ 


॥ २७ ॥ शिष्य प्रशन ॥ शब्द दीपक-२७ ॥ खण्ड-४३ ॥ 
॥ चौपाई-मण्डरू भाग-- ४० ॥.चो० १ से ४ तक है ॥ 


१, सबको अधिष्ठान में आपू । मोहिमें रोग सकल सन्‍्तापू।| ३८६॥ 
टीका+-- तब शिष्य उद्धिग्न होके सत्ताइसवाॉ प्रश्न कहने लगा 
कि-- हे गुरुदेव ! आपके कथनसे तो में आत्मा आपही आप खर्य॑ 
ही सकल चराचर जगतका आधार या आश्रयरूप भूमिका सर्वाधि- 
शान ही ठहर गया। जब में आपही सबका अधिष्ठान हुआ, तब 
मुझ आत्मामें ही रोग, आधि-व्याधि, उपाधि, त्रिविधताप, जन्‍म, 
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मरण, गर्भवास, तीनपन, षद उर्मी, इत्यादि सकरू सनन्‍्तापसहित 
नाना रोगोंके घर या खदान तो हमही हुये। सारे विकारका भण्डार 
तो मेरे में ही साबित भया। बड़े अफशोसको बात है, में ऐेसा 
क्या अधिष्टान हो गया ? सकल रोग-सन्‍्ताप मेरेमें हों, ऐसी मुझे 
क्या खुशी थी ? ॥ ३८९ ॥ 


२, सकल रोगके हमहीं मू ला। मम॒ स्वभावते मोहि अनुकूला ३६ ०॥ 
टीकाः-- शिष्य कहता हैः-- ओर सकल रोग > त्रयताप, जन्म, 
मरणादि अय दुःख, चारखानी चोरासी योनियोंके नाना कष्ट-फ्लेश 
इत्यादि सम्पूर्ण रोग, शोग, भोग आदिकके सूल कारण बीजरूप 
हम आत्मा ही हुये, हमारे स्वाभाविक इच्छासे ही यह सारा जगत्‌ 
ओर दुःख-सन्ताप उत्पन्न भये, तो सुझे अज्ुकूल-प्रिय होना चाहिये 
था न ? फिर कष्ट-कलेशादि दुःख मुझे अप्रिय-प्रतिकूल क्यों होते हैं ? 
क्या कारण है कि--सकल रोगके मूल होते हुये भी मुझे मेरे 
स्वभावसे उत्पन्न रोगादि दुःख अज्ुकूल नहीं होते हैं । यदि रोग मेरे 
इच्छालकूल होता, तो फिर डुगखही क्यों मानता ॥ ३९० ॥ 
३, आतम जगत सनातन ऐसा । रोग स्वभाविक छूटे कैसा ! ॥३६१॥ 
टीकाः--शिष्य कहता हैः--यदि्‌ “एकोऊई बहुस्याम/” के प्रमाणसे 
परमात्माकी इच्छा या स्फुरणासे ही सारा जड़-चेतन्यरूप अगत्‌ 
उत्पन्न भया है। फिर अनिच्छा वा प्रल्य करनेकी इच्छासे अस्तर्मे 
सकल जगत मिट-मिटायके आत्मा या बह्ममें समा जाता है। ऐसा 
कहा है, यदि ऐसी ही बात है, तो आत्मासे जगत्‌, ओर जगवदसे आत्मा 
उलट-पुलूटके होते रहना, ऐसा सनातन  सदाकालर अनाविसे ही 
हो रहा है; तब कहिये खाभाविक रोग, सन्‍्ताप, दुध्ख फिर केसे 
छूटेगा । गुणीसे गुण कभी भिन्न नहीं होता; परन्तु तत्त्वोके गुण, 
गुणीमें कहीं भी सुख-दुःख मालूम नहीं पड़ता । तेसे ही जीवात्मामें 
. 'भी होना चाहिये था, सो होता क्यों नहीं? अगर जगत्‌ वा आत्मा 
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कहनेकी नाममात्र दो, किन्तु वस्तु एक, ऐसा ही सनातनसे है, तो 
जन्म-मरणादि, उत्पत्ति-प्रल्यादिके रोग खाभाविक होनेसे केसे 
छूठेंगे ! क्योंकि खामाविक क्रियाका कभी अभाव नहीं होता ॥३२९१॥ 
४. छूटे बिना न होइहै काजा । रोग विवश व्याकुल महराजा ॥३६२॥ 
टीकाः--शिष्य कहता हैः--और जगत्‌ वासना, विषयासक्ति, 
जड़ाध्यास सर्वथा छूटे बिना मेरा कल्याण या मुक्ति प्राप्तिका मुख्य 
कार्य भी पूरा नहीं होवेगा। अर्थात्‌ आवागमनरूप कठिन रोग सर्व॑था 
छूटे बिना कार्य सिद्ध भी होनेका नहीं। इसवास्ते हे गुरु महाराज ! 
में आपसे बार-बार विनय कर रहा हूँ। क्योंकि--में जन्म-मरण, 
अयतापादि रोगॉसे विवश ८ परवश, लाचार, असमर्थ होकर कष्ट, 
क्लेश: भोगते हुये घबराया हुआ, आकुंल-व्याकुल हो रहा हूँ। मुझे 
भूल-भुडैयाके घनचक्रमें मत डालिये। यथार्थ मुक्तिमार्गको बतलाइये । 
जब सर्वोपरि आत्मा ही रोग-विवश व्याकुल है, तब रोग छूटे बिना 
कल्याणका काज कैसे होवेगा? प्रथम “रोगी मिन्न रोग है मिन्ना? 
पेसा आप कह चुके हैं ! फिर आत्मा होनेपर रोग-रोगी कैसे एक हो 
'ज्ञायगा ? अगर एक है, तो हम रोगसे व्याकुलर क्यों होते है ? कृपा 
करके आप इसका समाधान कर दीजिये ॥ २९२ ॥ 
॥ २७ || सदगरु उत्तर ॥ वचन भास्कर-२७ || खण्ड-५४ ॥ 
दोहाः--रोग स्वभाविक कौन विधि। छूटत है यह भाय ॥ 
, ( ४० ) ऐसा समुझि विचारिके | चूपचाप रहि जाय ॥ ३६३॥ 
टीका+--ब्रह्ममुख वाणीसे सहुरूु कहते हैं कि-- हे शिष्य ! 
तुम अच्छी तरहसे विचार करो कि-- जो खाभाविक रोग है, वह 
किस प्रकारसे छूटेगा ! अर्थात्‌ खाभाविक रोगका धर्म जो है, सो 
कदापि छूट नहीं सकता है। क्योंकि जो बात अनादि खतः सिद्ध 
होती है, वह किसी प्रकारसे भी बदल नहीं सकती है । जैसे अग्निमें 
डउच्णता, जलरमें शीतलता, पृथ्वीमें कठिनता, धर्म एवं रूप, रस, गन्ध, 
सं० नि० षटू० १७-- 
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गुण उनमें खामाविक ख्यं है, सो त्रिकालमें गुणीसे मुण भिन्न हो 
नहीं सकता है। तेसे ही आत्मामें स्फुरणा, चिन्तन होना, स्थूल, 
सूक्ष्म, सृष्टि बनते-बिगड़ते रहना, उत्पत्ति-प्रलयः होते रहना, यह 
स्वाभाविक अनादि स्वयं सिद्ध रोग है'। फिर कहो भरता ! यह किस 
तरहसे, केसे किस भावसे छूट सकेगा, वास्तवमें छूटना-छुटाना 
कुछ भी नहीं, सब भ्रम ही है, ऐसा सोच-समझके मोन हो रहो । 
क्योंकि, आत्मामें बन्ध-मुक्ति कुछ भी नहों, वह तो ज्योंका-त्यों हैं । 
रोग, शोग, भोग, वह सब तो भ्रममात्र है, ऐसा विचार करके चुप- 
चाप रह जाना चाहिये। कुछ वोलनेका अब काम ही नहीं । बोलना, 
कहना, सुनना, पूछना, यह सब अभ्रान्ति है, पेसा पहिले कहा जा 
चुका है । अतएव एक आत्माके सिवाय दूसरा कुछ नहीं है, यही 
निश्चय करके चुपचाप रह जाओ, बोलो ही मत ॥ ३५३ ॥ 


दोहाः--रोग असाध्य कहाँ जाइहे | तुम बिन नाहीं ठाँव || 
(४१) तुम्हें छाड़ि फिर रोग सब । काह घरावत नाँव ॥३६४॥ 


टीकाः--सहुरु कहते हैः-- हे शिष्य ! तुम ठीक तरहसे सोच 
लो कि--आत्मखरूप तुम्हारे बिना, कोई अणु-परमाणुमात्र भी जगह 
खाली है ? नहीं है । ओर उत्पत्ति-प्रछलय या जन्म-मरणादिका रोग 
असाध्य है। अर्थात्‌ जो किसी प्रकारसे भी छूटनेयाला नहीं है, 
कोई उपचार ओंषधि भी जिसमें रूगते नहीं, जो कि निवारण करनेके 
लिये साध्य या सम्भव नहीं हो, उसे अखाध्य कहते हैं। पेसा 
असाध्य अनादिका रोग कहाँ जायेगा ? तुम आत्माके बिना उसको 
जानेका ओर ठाँव > जगह है ही नहीं । क्योंकि जिसको अखाध्य 
रोग होता है, सो रोग उसीके पासही रहता है भोर किसीके पास यह 
नहों जाता । ओर तुम आत्मा अधिष्ठानकों छोड़ करके फिर यह 
खरे रोग कहा परे क्‍या माम धरायेंगे ? जैसे तुम्दारे शरीर न 
. बोफ़छो,शरोगादोये और भोग फिर कहाँपर हो सकते हैं। लैसे 


अन्थः १ | पारख सिद्धान्त दर्शिनी श्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित । [ २५६ 





सम्पूर्ण पिण्ड-ब्रह्माण्ड आत्माका शरीर है। वही विराट-पुरुष है । 
उसमें रोगादि होते रहते हैं; तथापि उससे आत्माका कोई हानि-लाम 
नहीं है। अधिष्ठानको छोड़के जगत्‌ विकार कहाँ जायगा ? तैसे ही तुमको 
छोड़के फिर रोग सब भी कहाँ क्या नाम धरायेंगे ? जैसे कारणको 
छोड़के कार्यका ठहराव ओर नाम-रूप भी पृथक्‌ कुछ हो सकते 
नहीं । क्योंकि बिना कारणके कार्य केसे बनेगा ? वैसे आत्मःके बिना 
जगत खुख-हुःखादि भी कहीं नामोनिशानमात्र भी नहीं हो सकते, 
ऐसा जान को ॥ ३५९७॥ द 


दोहाः-ताते सब विधि तुमहीं हो । ओर न कछू विचार ।| 
( ४२ ) बोलन चालन थकित भो। मन चकर दे डार ॥३६५॥ 


टीकाः-- सहुरु कहते हैं--- इसवास्ते हे शिष्य ! तुम ही सर्वा- 
घिष्ठान एक आत्मा हो; सब प्रकारसे नित्य, सत्य, सब कुछ तुम्हीं 
हो; परमतस्तव परमात्मा सर्वाधार तुमही हो; “तत्वमस” यह वेदका 
महावाक्य भी बतछाता है कि, तुमही परब्रह्म हो ! और तुमसे भिन्न 
कुछ भी नहीं, आत्मासे कुछ भिन्न है, ऐसा विचार करो ही मत | 
यह अटद्वेत आत्मसिद्धान्तका पक्का विचार है। अब आत्मतत्त्वके 
विचार में रहके बोलना-चालना, छोड़के मनको मननके चक्करमे डाल 
दो, मन थकित हो जानेपर खयमेव आत्म-स्थिति हो जायगी। 
अतप॒व सब तरहसे में एक आत्मा ही सत्य हूँ । इसीका निरन्तर 
विचार करो ओर द्वेतमासका कुछ भी विचार न करो। मनकी 
चञ्चलतासे ही बोल-चाल करना, तर्क-वितर्क, प्रश्न, शंकादि होते 
हैं । तहा---“संशयात्मा विनश्यति” अर्थात्‌ खंशय करनेवाला विनाशकों 
प्राप्त होता है, ऐसा गीतामें कहा है। इसलिये मनके घनचक्रको 
निकाल डाछो,. तोड़ दो, उन्मुन कर दो, मन' थकके स्थिर होते 
ही तंद्रूप आत्मसाक्षात्कार -हो. जायगा। फिर शुमखुम हो मोन 
धारण करके अवाच्य, अलक्ष होछे उसीमें शास्त हो रहो । इससे 


२६० ] संयुक्त निर्णयसारादि षद ग्रन्थः । [ निर्णयसारं-- 


अधिक आगे शंका करनेकी भी जगह नहीं है । यह मैंने तुम्हें आत्म 
ज्ञानकी अन्तिम स्थिति बता दिया है। अब तुम भी चुपचाप आत्मा 
जुभवकी निज स्थितिमें रह जाओ । अब सिद्धान्त समझा कि नहीं, 
सो कहो ? ॥ ३९५ ॥ 


॥ २८ || शिष्य ग्ररन || शब्द दीपक--२८ || खण्ड---५५ ॥ 
॥ चौपाई--मण्डरू भाग--8१ ॥ चौ० १ से १४ तक है ॥ 


! हे ग्रश्चु ! मोपे क्यो न जाई | जानि परी नहिं कछ अधिकाई।|३६६॥ 
टीका+-- उपरोक्त शुरू उत्तरकों श्रवण करके शिष्य आख्यर्य- 
चकित होके कुछ देर तक तो मोन होके सोचता-विचारता ही रहके 
शान्‍्त हो गया। फिर हतोत्साहसे उदास होके नीचे लिखे अनुसार 
अट्टाइंसवाँ प्रश्ष कहने लगा कि-- हे सहुरु प्रभो ! मुझले तो अब 
सत्य-असत्य, अच्छा-बुरा कुछ भी कहा नहीं जाता । एक कहाचतमें 
कहा है कि-- 
“काह कहूँ कछु कह्मो न जाय। बिन कहे मोसे रही न जाय ॥ 
एक बात अचरजकी भई । सात गाँव बकरी चर गईं ॥” 
तैसे ही अब क्या कहूँ। कहा में मुक्ति हासिल करना चाहता 
था, और यहाँ आत्मा बनके अनादिका असाध्य रोग शिरपर चढ़ 
गया । में निर्णयसे सत्यासत्य जानना चाहता था, यहां गोलूमाल 
हो गया, और आपके शरणमें आके इतना साराशंका-समाधान करके 
सत्संग विचार किया। परन्तु अभी अन्तिम सिद्धान्त ठहरनेसे 
तो आपके उपदेश तथा आत्मज्ञानमें कुछ रक्ती भर भी विशेषताई 
जान नहीं पड़ी, यानी आत्मशानकी अधिकता कुछ जाननेमे नहीं 
आई। अब में क्या कहूँ ! शंका करना भी आपने मना कर दिया है। 
मन, बुद्धि, वाणीसे परे आत्मा बताके चुपचाप होनेको कह दिये हैं। 
यदि समाधान होता, तो में खय॑ ही चुप रह रे" परन्तु अभीतक 
,. मेरा समाधांन, सेन्‍्तोषपूर्वक नहीं हुआ। कहा ती कुछ जाता नहीं, 
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कहे बिना भी मुझसे रहा जाता. नहीं। इसोसे आपके समक्ष में 
अपना दु'खड़ा रोयके कहता हूँ ! कृपा करके खुन लीजिये। अभी- 
तक आपके कथनसे जो आत्मज्ञान वर्णन हुआ, उसमे मुझे कुछ भो 
अधिकाई ज्ञान नहीं पड़ती है ॥ ३५६॥ 


२, प्रथम प्रश्न में कीन्ह गोसोरई | आवागवन कस जानहि आई ॥|३६७॥ 
टीकाः--शिष्य कहता हैः--डसका कारण भी में बताता हूँ। 
इन्द्रिय निश्नही हे गुरुदेव ! सर्वप्रथम मेंने आपसे यही प्रश्न किया 
था कि--जीव आवागमनमें कैसे आया ? और जन्ममरणादि डुग्खोंसे 
जीव कैसे छूटेगा ? सो कैसे जानना? निजखरूप और बन्धन कैसे 

जाननेमें आयेगा ? ॥ ३९७ ॥ , 


३. केहि कारण यह ज्ञान प्रकाशा | आवागवनमें कीन्ह निवासा॥ ३६८॥ 
टीकाः--शिष्य कहता हे+--अज्ञान किस कारणसे हुआ ? यह 
ज्ञानका प्रकाश किस कारणसे हुआ ? जन्‍म, मरण, गर्भवासरूप 
आचागमनमे जीव किस लिये निवाश किया? यही खब बातें मैंने 
पूछा था। अगर आत्मा अधिष्ठान होके फिर भी आवागमनमे ही 
सदेव निवाश होनेका था, वह जन्म-सत्युसे जीव नहीं छूटता है, तो 
फिर आपने यह शान-विज्ञान आदि किस वास्ते प्रकाश किये ? इससे 
क्या सार निकला ? किस कारणसे यह आत्मज्ञानका प्रकाश हुआ £ 
जीव जन्म-मरणादिमें पड़े हैं, सों केसे छूटोंगे? यह मेरा पूर्वका 
प्रश्ष था ॥ २९.८ ॥ | 


४, तब तुम कहा सकल मानेते । तत््वमसि आदि बन्धन जेते ॥ ३६६॥ 
टीकाः--शिष्य कहता हैः--तब उसके उत्तरमें आपने यही कहा 
था कि--तत्‌, त्वं, असि। ज्ञान, अज्ञान, विज्ञान। काल, सन्धि, 
झाँई', इत्यादि जितने बन्धन हैं, उन सकलको माननेसे या मानन्दी 
करनेसे जींच जन्म-मरणादिमे पड़े है। “'मानि-मानि बन्धन तर आवा” इत्यादि 
वचन प्रकाश करके मानन्दी ही मुख्य भवबन्धनौका कारण ठहराये 
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थे। तत्त्वमसि आदि बन्धनके कारणरूप सम्पूर्ण मानन्दीकी परित्याग 
करनेके लिये आप बताये थे। परन्तु अभी अधिष्ठान आत्मा पक है, 
ऐसा दृढ़ निश्चय करके माननेके लिये प्रेरणा कर रहे हैं । यह 
वात है ? इसे में क्या समभूँ, वताइये ! ॥ ३६९ ॥ 
५, तब मैं पूछा अहो गोसाँई३ ! बन्धन सकल बतावहु साँड !।|४०० 
टीकाः--शिष्य कहता हैः--तदननन्‍्तर मेने आपसे पूछा था कि--- 
अहो सहुरो ! गो-मनादिके विजई स्वामी ! विस्तारपूर्वक सकल 
बन्धनोंको बताइये । किस-किस बन्धनमें केसे-कैसे जीव अर्झे 
पड़े हैं, सो भेद खोलके द्रशाइये। जीवके ऊपरमे कोई शिव, 
भालिक है कि, नहीं है? जीवको किसीने वनाया कि--आप ही 
आप है? बन्धनमें किसीने डाल दिया कि,--आपलही पड़ा हैं? कैसे पड़ा 
है? हे खामी! सो सम्पूर्ण वन्धनोंके कारण, लक्षण बताइये, यही मेरा 
प्रश्ष आया था, यानी वही बात मेने पूछा था ॥ ४०० ॥ 


६, तब तुम करत चले निरुवारा । तत्तमसि आदि सकल विचारा।।४० १ 
टीका+--शिष्य कहता हे--तब उस प्रश्नके उत्तरमें आप एक- 
एक करके निर्णय करते चले गये थे ! तत्वमसि आदिको बन्धन 
ठहराकर उसके सकल विचार भिन्न-भिन्न बतछाये थे । तहाँ तत्गद्‌ 
ईश्वर ज्ञान, त्वंपद जीव अज्ञान, इन दोनोंकां भेदभाव मिट जानेपर 
जीव-ईश्वरकी समता या एकतारूप असिपद्‌ विज्ञान ब्रह्म कहे थे । 
वेद प्रमाणसे तत््वमस्यादिका सम्पूण विवेक-विचार दर्शाय करके 
निर्णय करते-करते यहा तक चले आये हैं ॥ ४०१ ॥ 
७, हम प्रभु | श्रवण मनन सव कीन्हा। निद्ध्यास साक्षातहु चीन्‍्हा ॥४०२ 
टीकाः--शिष्य कहता हेः--औओर जिस प्रकार आप निर्णय करते 
गये, उसी प्रकार हे गुरुदेव प्रभो! हमने भी श्रद्धा भक्तिपूर्यंक 
साधन चतुश्य सम्पन्न हो करके जिशाखु शिष्यके पूर्ण लक्षण 
धारणकर अत्यन्त आद्र निष्ठासहित गुरुवाक्थरूप उपदेशको प्रेमपूर्वक 
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एकाग्र चित्तसे श्रवण किया। फिर एकान्त प्रदेशम बेठके उसे 
विधिपूर्वक मनन करके हृदयज्षम भी किया। यानी सब शिक्षा-उपदेश 
को भ्रहण करके धारण भी किया। फिर हमेशा आत्मा-परमात्माका 
चिन्तनरूप निदिध्यासन-एकता कार्यान्वित भी किया। जिससे 
आपके कहे अनुसार आत्म-साक्षात्कार करके में आत्मा सर्वाधिष्ठान 
हूँ, ऐेसा भी चीहढ़ लिया या ऐसा हाब्द प्रमाणसे मानके पहिचान 
लिया । इस प्रकार निर्विष्न साधना भी समाप्त हो गया। साधना 
करनेमें ओर समझने-बूझनेमें तो कोई कसर रही नहीं ॥ ४०२ ॥' 


८ चीन्हत चीन्हत हो प्रश्चुराई ! जानते अजान भयो में आई ॥४०३॥ 


टीकाः--स्थिति न मिलनेसे उदास होके शिष्य अपनी दशा 
वर्णन कर रहा है:--शिष्य कहता है-- हे प्रभु गुरु महाराज ! आपके 
कथनसे त्रिपदको चोन्हते-चीन्हते निश्चय करके पहिचानते-पहिचानते 
पहले में जीव ठहरा, फिर ईश्वर बना, अन्त ब्रह्म या आत्मा कहाया, 
तो यहाँ आकर में जानसे अजान ८ श्ञानसे अज्ञान, जीवसे ब्रह्म और 
ब्रह्मसे श्रमके अधिष्ठानरूप आत्मा हो गया । अब कहिये क्‍या इसी 
दुर्देशाकी स्थितिमे में पड़ा रहूँ ! चीन्हते-चोन्हरतें अब तो अनचीन्ह 
हो गया, जानते-जानते अनजान बना, पढ़ते-पढ़ते मूर्खे हुआ, शान 
करते-करते महाअज्ञानी हो गया । ऐसा ही आत्मज्ञान' मुझे मालूम 
हो रहा है । गुरुके शरणमें में आया तो था मुक्ति पानेके लिये, 
प्रसन्‍तु आत्मा बनके अब तो में महान बन्धनमें पड़ गया हूँ, अब 
कया करूँ ? ॥ ४०३ ॥ 


&£ कहते कहत तुमहूँ गुरुराई ! गुरुत आतम आपु कहाई ॥४०४॥ 
टीकाः--शिष्य कहता हैः--ओर हे गुरु श्रेष्ठ ! शुरुराज ! उपदेश 
कहते-कहते तत््वमसिका भेद रखाते-लखाते आपने भी गुरुसे भी 
बढ़के आत्माको बताया है। बल्कि गुरुषपदको भी छोड़के उससे आगे 
आप स्वयं ही एक परिपूर्ण व्यापक आत्मा कहलाये। कहते-कहते 
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न यम मम 
तो आपने ऐसा कह दिया कि, आत्मा एक अद्देत है, दूसरा कुछ है. 
नहीं । इस प्रकार आप गुरुसे पलडके आत्मा कहाते भये ॥ ४०७ ॥ 

१० तुमहूँ आतम हमहूँ आतम । ये जग सबहीं आत्मसनातन ४ ० ५॥ 
टीका:--शिष्य कहता हैः--अब तो आपके ही वचन अ्माणसे 
आप भी आत्मा हुए, तथा मैं भो आत्मा हुआ, ओर यह सारा जगत्‌ , 
जड़ पाँचतत्त्व, उनके सम्पूर्ण कार्य, अन्तरिक्ष, सूर्य, चन्द्र, तारागण, 
सागर, पहाड़, वन, महाअरण्य, हिम।लय, समप्त विश्व, एवं च।रों- 
खानीके सारे देहधारी चैतन्य जीव, चराचर सबही सनातन' आत्माक्रे 
ही खरूप ठहरे | अथांत्‌ मैं ब्रह्म, तू ब्रह्म, ए ब्रह्म, ओ बह्म, दर्शो- 
दिशामे परिपूर्ण व्यापक गवरणशुण्ड एक ब्रह्म ओतप्रोत बही ब्रह्म, यही 
सिद्धान्त कायम हुआ । “सर्व खल्विद ब्रह्म” “एकोवल्न द्वितियों नास्तिश 
इस प्रकार अनादि, अनन्त, व्यापक, ब्रह्म या आत्मा सनातनसे 
तुम, हम ओर ये सार जगत्‌ भी एक आत्मा ही हुए, यही 
ठहरा ॥ ४०० ॥ 
११, अब प्रभु ! कोन मुक्ति ठहराई ? कोन ढुंःख छूटा ग़ुरुराई! ॥४०६॥ 
टीकाः--शिष्य कहता हैः--अब हे प्रभु ! हे सुरो! अब कहिये 
कौनसी मुक्ति ठहरी ? तथा कोनसा बन्धन ठहरा ? और मुक्तिकोंतो 
भी कौन ठहरायेगा ? कहाँ ठहरायेगा ? क्योंकि एक आत्माके सिवाय 
दूसरा जगह तो खाली कहों है ही नहीं! फिर हे गुरुराज ! ऐसा गोल- 
मालके आत्मज्ञानसे मेरा कोनसा दुःख छूटा या छूटेगा ? चिताप, जन्म- 
मरणादि कठिन दुःखामेसे एक भी दुःख छूटता हुआ या छूटनेवाला 
मुझे दिखाई दे नहीं रहा है ॥ ४०६॥ 
१२, यह तो अनादि सिद्धको रोगू। ज्योंका-त्योंहि बना है मोगू |४०७ 
टीका+--शिष्य कहता हैः-- क्योंकि आपके अभ्रीतकके आत्म- 
ज्ञानके उपदेशका सारांश विचार करनेसे यही निश्चय हुआ कि, 
_ इस्पेक्तिअछय या जन्म-मरणादि होना, यह तो अनाविकालका 
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स्वयंसिद्ध, अप्रतिंहायं, अच्छे, अमिट, नित्य होते रहनेवाला 
असाध्य रोग है। कारण बह्मसे कार्यो जगत्‌ होना-मिटना, सदा 
लगा ही हुआ है। सो कभी किसो प्रकारसे भी रुक नहीं सकता है, 
स्वयं अह्के स्फुरणाकों कोन रोके ? यानी ब्रह्मकी इच्छाकों रोकनेमें 
कोई समर्थ नहीं। इसलिये संसारका कष्ट चौयसीयोनिका दुःख भोग 
त्रयताप, जन्म, मरण, गर्भवासादिका कमभोग ज्योका-त्यों ही बंना 
हुआ है, उसका विनाश कुछ भी हुआ नहीं, और न होगा, न हो 
रहा है। चाहे ब्रह्म बनके ठुःख मानो या न मानो, पूर्ववत्‌ आवा- 
गमनका ठुःख भोगना ही पड़ेगा। ऐसे जो अनादिका रोग है, वह 
छटैगा कैसे ? मुक्ति होनेकी आशा भी निराशा हो गई । जैसा अज्ञानी: 
लोग चौरासी ठुःखभोगमें पड़ते रहते हैं, तैसे ही अह्मज्ञानी भी चौरासी 
योनिका दुःख भोगा करेंगे। भवबन्धनोंसे छूटना दुःस्साध्य हो गया, 
ऐसा मालूम पड़ता है ॥| ४०७ ॥ . . 
१३, एक विशेषता यामें पाईं। कहत-कहत आपुद्दि थकि जाई ||४०८ 
टीकाः-- शिष्य कहता है।-- हे गुरुदेव ! अमीतकके प्रश्नोत्तरमें 
सिर्फ एक बातकी विशेषता प्राप्त हुई है। सो यही कि, उत्तर, 
समाधान करनेमें युक्तिप्रयुक्तिसे दष्टान्त-सिद्धान्तकी उपदेश कहते- 
कहते आप भी अपनेआप ही थकित हो गये । क्योंकि ज्यादा कहना 
पड़ा, तो कहनेवाला कहते-कहते आप ही थक जाता है। इसीसे 
उपदेश देनेमें ज्यादाबोलनेसे आप कथ गये, हैरान, झुस्त, हो 
गये हो, यही विशेषता इसमें मिली है ॥ ४०८ ॥ 
१४. सुनत-खुनत हमहूँ थकि गयऊँ । अब गुरु ! चूपचाप होय रहेऊे ॥४०९ 
टीकाः--शिष्य कहता हैः--औओर आपके शिक्षा, उपदेश, समा- 
घानको मन रूगायके सुनते-खुनते अब तो में भी अत्यन्त थकित 
हो गया हूँ, चित्त उपराम, उचाट, हो गया है। इससे तन-मनमें 
ज्यादा थकावट आ गई है। अब तो हे ग़ुरुवर ! गुरु-शिष्य दोनोको 
ही चुपचाप या गुमखुम हो करके तें चुप, में चुप, दोनेके सिवाय 
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ओर दूसरा कोई चारा वा रास्ता ही नहीं दीखता है। काम तो कुछ 
हुआ नहीं, सार भी कुछ नहीं निकला, ज्योका-त्यों आत्मा जगत्रूप 
ही सिद्ध हुआ । आखिरमे चुपचाप हो रहनेके लिये अभी पहले आप 
भी कह चुके हैं। इससे आप कहते-कह्दते थक गये हैं, यह मालूम 
पड़ा। क्षमा करिये ! अब में आपको बोलनेमें लगाके वा बोलनेके लिये 
दुश्ख देना नहों चाहता हूँ। अब में मुख बन्द करके चुपचाप, गुमसुम 
हो, गूँगेको नाई' मोन हो रहँगा! आपके इजाजत वा आज्ञा मिले बिना 
में कुछ बोलूँगा ही नहीं। ऐसा कहके जिशास्ु शिष्य नीचे दृष्टि करके 
मोन हो रहा ॥ ४०९ ॥ क्‍ 
॥२८॥ सद्गुरु उत्तर | वचन भास्कर--२८ | खण्ड---१६ ॥ 
॥ चोपाई--मण्डलर भाग--७४२ ॥ चौ० १ से १६ तक है ॥ 
१. अब तुम जिन घबरावहु भाई ! पुनि विचार तोहि देहूँ बताई ॥४१०॥ 
टीका+-- गुरूमसुखः- सहुरु श्रीपू्रणसाहेव कहते हैं-- यहाँसे 
अब जिपदसे भिन्न पारखपदके बोधका यथार्थ रहस्य बतलाकर 
शिष्यको निजखरूपकी स्थितिमें ठहराते हैं । हे प्रेमी शिष्य ! तुम्हारे 
वचनसे जाहिर होता है कि, तुम वहुत घबरा गया है, तलूमरूा गया 
है। हे भाई! अब तुम मत घबराओ, घैय घारण करो । तुम्हारे 
परिपुष्टिके वास्ते ही परिक्षाके तोरपर कसर-खोट परखानेके लिये, 
देखें, तुम्हारी समझ कहातक जाती है, यह जाननेके लिये ही अभी 
तक मेने अन्य मतवादीयोंका कथन तद्गत्‌ होके बतछाया था, परन्तु तुम 
तो वेदान्त सिद्धान्त खुन-सुनके हताश होके घबरा गया; खैर, अब 
सम्हलो, शान्त चित्त करके सुनो ! फिरतसे में तुम्हें! गुरु विचारका 
इशारा बतलाय देता हैँ! जिससे तुम्हें निज खरूपका बोध हो जायगा, 
सब जन कसर-खोट भी जाननेमें आ जायगा ॥ ४१० ॥ 
२, जोन बात हम तुमसे कहिया। तोन बात हृदया नहिं रहिया।॥४११ 
. अप्ीक्ाइतालड़रूकहते हैं?-- हे शिष्य | जौन-ज़ौत बात हमने तुमसे 
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पहले कहा था, तोन-तोन बातके रहस्य तुम्हारे हृदयमे याद नहीं रहा । 
अर्थात्‌ हमने उत्तरमें तुम्हें किस-किस प्रकारका लक्ष-लक्षण बतलाया 
था, किधर समझने-पकड़नेका संकेत किया था, सो अन्तःकरणमें 
स्मृति तुमने रखा ही नहीं। इसलिये तुम विचलित, भ्रमित, हो 
गया । अन्य-अन्यमें ही लक्ष लगाके भूछ गया। जिस बातको धभ्रहण 
धारण करना था, सो तो हृदयमें धारण हुआ ही नहीं ॥ ४११॥ 
३, सुनि निर्णय तुमहूँ घबराया । अन्तर कछु थिति नहिं पाया ॥४१२॥ 
टीकाः--सहुरु कहते हैंः-- और तुम्हारे प्रश्षके मुताबिक ही मैंने 
भी मत-मतान्तरोंका निर्णय गुरुवा छोगोंके मान्यताके अन्नुसार ही 
बतला दिया था। वह कुछ मेरा अपना सिद्धान्त नहीं है। अभीतक 
विशेषतः गुरुषवा छोगोंका ही मानन्दी सखिद्धान्तका कथन वेद, 
वेदान्तादि शास््रोंके प्रमाणसे कह दिया हूँ । परन्तु वेदान्तके निर्णय 
आत्मसिद्धान्तको श्रवण करके तो तुम भी बहुत घबरा गया और 
अन्तर 5 भीतर-हृदयमें निज स्थिति ठहरावकों बिना पारख कुछ भो. 
नहीं पाया। इसी तरह व्रह्मशानियोंकी भी डामाडोल दशा होती है, 
अब तुम अपनी गति देखके समझ सकते हो । विवेक बिना अन्तः- 
करणमें कुछ भी स्थिति नहीं मिलती है। भ्रम-भूलमें ही ब्रह्मशानी: 
छोग भटकते रहते हैं। जगत ब्रह्मके फेरामें नाचा करते हैं। कोई 
गाफिलीमें ही पशुवत्‌ वृत्ति बनायके व्यर्थ नर-जन्मकों बिताय 
देते हैं ॥ ४१२ ॥ 
४. तुम जनि शह्ढा मानहु भाई ! पुनि अब तोहि कहों समुझाई ॥४१२॥ 
टीकाः-- सहुरु कहते हैं:-- हे भाई ! जिशासु शिष्य | अब तुम 
कोई बातकी किसी प्रकार भी शड्ढा 5 दुविधा, सनन्‍्देह मत मानों। इतना, 
ही बात नहीं, अभी अन्तिम फैसला हो गया, ऐसा मत समझो । पारख 
सिद्धान्त गुरुषद तो इससे बहुत दूर न्यारा है। में गोलमाल करके. 
सन्देहमेँ डालके छोड़ दूँगा, ऐसी बात नहीं हो सकती है। 


र्द्ट८ ] संयुक्त निर्णयसारादि पट ग्रन्थ: ।._....[ निर्णयसार-- 


सहरुकी दयासे निजखरूप पारखका पूरा बोध मुझे है। और अन्य 
मत-मतान्तरोंका सिद्धान्त भी भलीभाति जानता हूँ ! वेदान्त आदिकी 
मुख्य-मुख्य बात तो में तुझे बता ही चुका हूँ! अब फिर तुझे उसका 
सार-असार, सत्यासत्य समझाके कह' देता हूँ! जड़-चैतन्यका 
भेद रूखा देता हूँ! परन्तु निर्णयको ठीक तरहसे समझते जाना, 
तो मुरुमुख सत्यनिर्णयका सत्य-रहस्यथ तुम भी समझ पाओगे ॥४१३॥ 


५. प्रथम शिष्य! तुम पूछा मोही। केहि प्रकार मानन्दी होही ।।४१४ 

टीकाः--सहुरु कहते हें।-- हे जिज्ञासु शिप्य ! तुमने प्रथम 
मुझले यही पूछा था कि, किस प्रकारसे मानन्दी होती है और वह 
मानन्दी कितने प्रकारके हैं? कोन मानन्दी जीवने किया, उसका भिन्न- 
सिन्न. चिह्न बतलाइये ? जिसका गशुण-लक्षण जानके त्याग किया 
जायगा, इत्यादि शुरूमे तुम्हारा प्रक्ष हुआ था ॥ ४१४ ॥ 


८, सो तुमको हम प्रथम सुनावा । तत्वमसिका भेद बतावा ॥४१५॥ 
टीकाः--खसहुरू कहते हैंः-- सो उसके उत्तर नू० ४ में तरव- 
मस्िकी मान्तन्दी हो सकल वन्धनोंका कारण बतलाओे उसके भिन्न- 
भिन्न भेद भी हमने तुमको प्रथमके उत्तरमें ही सुना दियाथा। 
अर्थात्‌ प्रश्न ४ से पक्ष २७ तकके उत्तरमें विस्तारपूर्चक त्वंपद, तत्पद, 
ओर अखिपदका भेद बताया गया है। कैसे-कैसे त्रिविधि मानन्दी 
भया, जीव उसमें कैसे फँसा, सो विधिपूर्वक प्रथम ही हम तुमको 
खुना चुके हैं ॥ ४१५ ॥ 
७, हे प्रकार त्वंपद बतलावा | कम उपासना अज्ञ सुनावा ॥४१६॥ 
टीका:--सहुरु कहते हैं।-- ओर प्रश्न ७ के उत्तरमें त्वंपदर्म दो 
प्रकारके अज्ञान बतलाये गये हैं। तहाँ विशेष अश्ान, अपसरोक्ष 
खदच्छाले होनेवाला हे। सामान्य अज्ञान परोक्ष, परइच्छासे 
. होनेवाला है। ओर परोक्ष अशानमें पड़े हुये अशज्ञानी छोग किस तरह 
" कमे मार्ग--डपाखना मार्ग अस्झे हैं। सो भेद भी पक्ष ७ के उत्तरके 
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मध्य भागमें विस्तारसे बतलाके सुना चुका हूँ! अर्थात्‌ दो प्रकारके 
पद जो बतलाया, उसीमें कमें ओर उपासना भी अज्ञानके श्रेणीमें 


ही खुनाया गया है ॥ ४१६ ॥ 
८, सबमें ह-8 भांति बताई । पुनि तत्पदकी बात जनाई ॥४१७॥ 


टीकाः--सहुरु कहते हैंः-- ओर परोक्ष-अपरोक्ष अज्ञानके कार्य 
सबोंमे दो-दो प्रकारके भेद खुनाये गये हैं। अर्थात्‌ अपरोक्ष अज्ञान' 
स्वरच्छासे हो, तो विशेषाधिकरण नाम होता है। यदि परइच्छासे 
अपरोक्ष अज्ञानके कार्य होवे, तो वह समानाधिकरण कहा जाता है । 
वैसे ही परोक्त अशानमें भी दो भेद जानना चाहिये। यही त्वंपद 
नामसे प्रख्यात हुआ है। तत्पश्चात्‌ फिर तुमको तत्पदकी बात भी: 
प्रश्ष ९.८ १० के उत्तरमें जना चुके है। यानी समझा चुके है| 
उक्त प्रकरणमें सो बात विस्तारपू्वेक वर्णन हो गया है ॥ ४१७ ॥ 


६ ईश्वर औ ज्ञानीको लेखा | समान ज्ञान औ क्यों विशेषा ॥४ १८॥ 


टीकाः--सहुरु श्रीप्रणसाहेब कहते हैंः-- हे शिष्य ! और प्रश्न 
१० के उत्तरमें परोक्ष ज्ञानके विशेषाधिकरण बतलछाया हूँ ! वहा 
ईश्वरका लक्षण, ऋद्धि-सिद्धि, षट्‌ गुणादियुक्त द्रशाया और 
ज्ञानीका लक्षण रूप-रेखा, लेखा-जोखा भी कहा गया है। ओर परोक्ष 
ज्ञानमें भी सामान्य ज्ञान ओर विशेष ज्ञानका रहस्य विधि-विधानसे 
कह चुका हूँ । सो उपरोक्त प्रकरणसे विशेष करके जाना जायगा, 
यहाँ संक्षेपसे नाममात्र जनाया है ॥ ४१८ ॥ 


१० ता पीछे असिपद दरशावा | परमहंस मत सब समुझावा | ४ १६॥ 


टीका:--सहुरू कहते हैः--- हे शिष्य ! उसके पीछे मेने तुम्हे 
प्रक्ष १३ के उत्तरमें असिपद्‌ 5 ब्रह्म-अद्वेत सिद्धान्तक वर्णन करके 
विधिपूर्वक द्रशाया है। तुर्यातीत अवस्थावाले विज्ञानी पस्महंसका 
मत, मानन्दी, चाल, चलन, लक्षण, दशादि सब एक-एक बताके 


२७० ] संयुक्त निर्णयसारादि पट गन्थः । [ निर्णयसार--- 





तुम्हें समझाया हैँ ! असिपदके खारे भेद भी कह चुका हूँ ॥ ४१० ॥ 


११ परोक्ष ओ अपरोक्ष विज्ञाना| ताके भेद सुनायेउ नाना ॥४२० 

टीकाः--सहुरु कहते हें:-- ओर प्रश्न १४ के उत्तरमें परोक्ष 
विज्ञान, कहनेमात्र चाणीका कथन, ओर अपरोक्ष विज्ञान बाल, 
पिशाच, मूक, उन्मत्त, ओर जड़वत्‌ दशाको ही प्राप्त हुए परमहंस 
कहलाते हैं। उस अखिपदका भी भेद नाना प्रकारसे वर्णन करके 
अभी प्रश्न २७ के उत्तरतकम कहकर तुम्हें मेने सुना दिया है! 
अद्वेत आत्मज्ञानके सिद्धान्त सब उसी असिपदके मानन्दीमे आ जाते 
हैं। एक-अनेकका वहाँपर समावेश हो जाता है। सर्वाधिष्ठान मान 
करके विज्ञानी छोग आप ही जगत्रूप हो जाते हैं, वहाँ उनकी खत्या- 
सत्य विचारणीय बुद्धि कुण्ठित हो जाती हैं। यही मानन्दी बड़ी 
जबरदस्त भई है। गुरुपारखके बोध बिना किसीको दोष लखनेमें नहीं 
आता है ॥ ४२० ॥ 


१२ सुनत भेद तुम भूलेहु भाई! आप अपनपो गये हेराई ॥४२ १ 


टीकाः--सहुरु कहते हैंः-- हे भाई शिष्य ! तत्‌ , त्वं, अखि इन 
तीन पदोके भेद विधियूर्वंक खुनते-सुनते ब्रह्म भावनामें पहुँचके तुम्त < 
तो बिलकुल ही अपनेको भूछ गया। डउसीमें लीन होके ड्रब गया। 
मैंने क्या पूछा था? उसका उत्तर किस प्रकारसे मिल रहा है, यह 
तो मानन्दी बन्धनोंकी बातें परखाया जा रहा है, में उसे अपना 
स्वरूप क्यों मानूँ ? यह कुछ भी ख्याल तुम्हें नहीं रहा । आप अपने 
स्थितिके हंसपद्‌ या चेतन्य जीवपदको भी भूल गया। पहले हंस 
भूलनेकी बात कही थी, सो इसी तरह समझ लो । तुमने तो अपनी 
सुध-बुध, विवेककों भी हेरायके खो दिया। में द्रष्टा तीनोपदसे 
भिन्न हूँ | यह खबर तुम्हें रहो ही नहीं। आत्मशानके भेद सुन-सुमके 
तुम तो उसमें भूल गया। इससे स्वयं अपने पदके तरफले 
'छिरसा गया'। ४२१ ॥ 
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१३ तीनिहुँ पदका जाननहारा | तूहि जान अब करु निरुवारा ॥४२२ 

टीकाः-- सहुरु कहते हें:--- अब सम्हर जाओ, उस अभ्रम- 
भूलको मिटा डालो | हे शिष्य ! अब में तुम्हें पारखनिर्ण्यका उपदेश 
देता हूँ, सो ध्यानपूर्वक सुनो--तत्त्वमसि यह तीनों ही पदको 
जाननेवाला तू ही जनेया चेतन्य हंस जीव द्वष्टा-साक्षी उन' तीनों 
पदोसे न्‍्यारा नित्य-सत्य है, ऐसा जानो या उस प्रकार पहिचान 
करो। अगर तू जाननेवाला पृथक्‌ न होता, तो तत्त्वमलिको कौन 
कहता ? कौन मानता ? यह त्रिपुटीरूप जिग्रुण, त्रिपदकों मानने- 
वाला तू ही हंस सत्य है। अब परीक्षादष्टिसे देखके सार, -असारका 
यथार्थ निर्णय. करो ओर सारको ग्रहण करके असारको 
परित्याग करो ॥ ४२२ ॥ 


१४, तेरो भास तोहिको खाबे । तीनों पद ये जीव भरमावे ॥४२३॥ 
टीका+-- सद्गुरु कहते हैं:-- हे जिज्ञासु नर-जीव ! भास, अध्या- 
सादि तुम्हींसे खड़ा होते हैं। और तेरा मास तुझको ही खराब करता 
है । विवेक-बुद्धिको खाके नष्ट-भ्रष्टण करता है। ओर सब नर-जीवॉको 
भ्रमाने, भुलाने, भटकाने वाला ज्ञान, अश्ञान, ओर विज्ञान यही तीन पद्‌ 
हैं। सो हे शिष्य ! वह तो तेरा भासमात्र है, कोई सत्य वस्तु नहीं। 
परन्तु बिना पारख वही भास तेरेसे निकलके तेरेको ही खाय-खायके 
श्रमाता है। यही तीनों पदने जीवोंको भ्रमा रखा है। यानी उसी जिपद्को 
मान-मानके वा मना-मनाके नर-जीव एक-दूसरेको भ्रमा रहे हैं॥४२३॥ 
१५, आवागवनको कारण भाई ! तत्त्वमसि पद तीन बताई॥४२४॥ 
टीका+--- सहुरु कहते हैंः-- हे भाई शिष्य ! प्रश्न ४ के उत्तरमें 
मेंने पहिले ही तुम्हे बता दिया था किः-- 
दोहाः--- “तत्त्वमसि पद तीन सो, आवागवनको मूल ॥ 
(१०) सो भासों पद जीवकों, सहै घनेरी शूल ॥”? 
उस वक्त तुम्हें बरावर समझनेमे आया नहीं; तो अब अच्छी 


२७२]... संयुक्त निर्णयसारादि घट ग्रन्थः । [ निर्णयसार--- 





तरहसे समझो क्ि--'तत्वमसि”? त्वंपद, तत्पद, और अखिपद; 
अज्ञान, शान, और विज्ञान; काल, सन्धि, ओर झाँई; इन तीनों 
पदोके मानन्दी, भास, जड़ाध्यास यही जीवॉकोी आवागमन' 
जन्म, मरण, गर्भवास चौरासी योनियाोम ले जानेका मुख्य 
कारण हैं । उन्हींकी भावना, वासना, आसक्तिसे जीव भव-बन्धनोंमे 
पड़े रहते है, ऐसा तुम जान लछो। पारखी सहुरुने यही सत्य 
निर्णयका उपदेश बताये हैं। सो उन तीनों पदाँका विस्तार तुम्हें 
मैंने पहिले ही बता चुका हूँ ॥ ४२४ ॥ 


१६. तुम जिन इनको मानहु लेखा। तीनों त्यागो करो विवेका।४२४॥ 


टीकाः--सहुरू कहते हैं: हे शिष्य ! अब तुम पारख विवेक 
करके जड़-चेतन्य, सत्य-असत्य, सार-असार, इसका छानबीन 
करो, तीनों पदोंकी मानन्दीको सर्व॑था परित्याग करो। अपने सत्पद 
के भूमिकामें उन तीनों पदकी लेखा-जोखा कुछ मत करो । यानी 
डसको किसी सच्ची गिनतीमे मत गिनो, वह कोई सत्य वस्तु नहीं | 
मिथ्या मानन्दी जीवके भासमात्र हैं। अतएच ततक्त्यमसिके मानन्दीमें 
तुम लक्ष मत लगाओ, अपने सखरूप करके उसे गिनो मत। उन 
तीनोंकी मानन्दी परित्याग करके तुम सत्य खरूपमें स्थिर हो रहो-। 
डसके लिये विवेक-विचार करो। कहो सुबुद्धि शिष्य ! अब तुम्हें केसे 
समझनेमें आया ? प्रथम आत्मज्ञानका कथन था, इसलिये “हुपचाप 
रहि जाय” पेसा कहा गया था। परन्तु अब वह प्रकरण समाप्त हो 
गया है, अब ऐसी वात नहीं है। अब तो तुम समय देखके चाहे 
उतना प्रश्न या शह्व करके पूछ सकते हो, में बोलनेका तुम्हें आज्ञा 
देता हूँ, बोलो ! जो बात समझनेमें न आये, सो अब खुशीसे पूछ 
को ! गुरुकी दयासे निजरखरूप पारखका बोध भी तुम्हें हो जायगा, 
ऐसा जानो ॥ ४र५॥ 


छा 


प्रन्यः १ ] पारख सिद्धान्त दर्शिनी भ्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित । [ २७२ 





॥ २६ ॥ शिष्य प्रश्न ॥ शब्द दीपक-२६ ॥ खण्ड-५७ ॥ 
सोरठाः-तुम गुरु दीनदयाल ! में अजान जानों नहीं ॥। 
(८) तीनों पदकों ठाल। चोथा पद में कोन हूँ ? ॥४२६॥ 


टीकाः--सहुरुकी आज्ञा पायके शिष्य सहर्ष सविनय उनती- 
सवा प्रश्ष कहने गा कि-- हे सहुरों ! आप दीनदयालु हो, 
दयासागर, करुणामय हो, खाभाविक दया आपमे विद्यमान है ! 
हम सरीखे दीन-गरीब जीवोके ऊपर आपकी सदा दया 
टष्टि बनी ही रहती है। में अनजान पारखहीन हूँ। पारखका 
भेद में कुछ अभी जानता नहों हूँ, अभी जो आपने गूढ़ रहस्य 
कहा, सो मेंने बराबर समझा नहीं। तत्त्वमसि ये ठीनों पदको 
हटाकर या छोड़ करके फिर चोथा पद में कोन हैँ? यह 
में नहीं जानता हँ। अभमीतक तो में उसी तीन पदको ही अपना 
स्वरूप समझे बैठा था, आपके कहनेसे मालूम पड़ा कि--में उन 
जिपदसे भिन्न हैँ । परन्तु अभीतक में इस बारेमें अनजान हूँ, में 
कोनसा चोथा पद हूँ, यह तो में जानता ही नहीं । कृपा करके अब 
आप ही बताके छखा दीजिये, में शरणागत हैँ ! ॥ ४२६ ॥ 
॥ २६ ॥ सदुगुरु उत्तर ।! वचन भास्कर-२६ ।॥| खण्ड-४८ ॥ 
॥ चोपाई--मण्डल भाग--४३ ॥ चौ० १ से ४ तक है ॥ 
१ हे शिष्य | तू तिहँ पदको भासिक | चोथापद तू परख विलासिक।।४२७ 
टीकाः---सहुरु श्रीप्रणसाहेब कहते हैः-- हे जिज्ञास शिष्य ! 
त्वंपद, तत्पर और असिपद्‌; ये तीनों पदका तूँ भासिक - जनेया, ज्ञाता, 
द्रश, वा भास करनेवाला है । ओर इन तीनों पददोसे मिन्न चौथा 
दमे तू पारख बविलासी है। अर्थात्‌ तत्तमस्यादि तोनों पदको 
जाननेवाला हे शिष्य | तू तो पारख स्वरूप चैतन्य है। अतणव 


सत्सड्प विवेकमें ही विछास करके तू पारख स्वरूपमें ही स्थित 
सं० नि० षटु० श्--- 


२७४ ] संयुक्त निर्णयसारादि षट ग्रन्थः | [ नि्शंयसार-- 


रहो। वही तेरा चोथा पद जीवन्मुक्तिकी भूमिका है, ऐसा तू 
जान ले ॥ ४२७ ॥ 


२ तत्त्वममसि पद तेरो भास्त्‌ । तू हंस सदा अजर अविनाछ॥४ २८॥ 

टीकाः--सहुरू कहते हैं:--और तत्त्यमसिमें अश्ान, शान, और 
विज्ञानकी जो तीन पद है, सो तो तुम्हारा भास, अध्यास, प्रतिबिम्व 
खप्नवत्‌ मिथ्या प्रतीति, मानन्‍्दी मात्र हे। वह त्रिकालमें भी सत्य 
हो नहीं सकता है। ओर तूँ हंस शुद्ध ज्ञानाकार चैतन्य खरूप सदा ' 
पएकरस, अखण्ड रहनेवाला खयं प्रत्यक्ष अजर, अमर, अविनाशी है, 
त्रिकालमें तेरा खरूपका कोई भी नाश नहीं कर सकता। नीर- 
क्षीररूप जड़-चेतन विभेदक हंस जीव तू ही है। सदा तू भाससे 
पृथक्‌ ही रहता है, ऐसा लखो ॥ ४२८॥ 


३, याको यह ग्रमाण हे भाई ! बिन भासे कछु क्यो न जाई॥४२६॥ 


टीका+--सहुरू कहते हेंः-- हे भाई शिप्य ! उसके लिये यह' 
प्रत्यक्ष प्रमाण ही मौजूद है कि--कोई भी चीज भासे बिना, देख, 
सुन, अनुभव करके जाने विना तो कुछ भी वर्णन करके कहा 
नहीं जाता हैं । जैसे रज्जू-सर्प, गजल आदि अखत्य हैं, तथापि 
विपरीत भास तो होता ही है। तमी ता भय, ओर आशादि वहा होते 
हैं। यदि द्रष्टा-दश्य एक ही होते, तो फिर उसका कथन करके कहा 
ही कैसे जाता ? हंस जीव यदि स्वरूपसे जड़-अज्लान होता, तो 
किसी पदार्थकों न जानता, ओर में अज्ञानी हूँ, ऐसा भी कह नहीं 
सकता। तथा ईश्वर, ब्रह्म, आत्माके अंश ही जीच होता, तो 
कभी देहधारी एकदेशी न रहता। जब जीव देहथारी है, तब यह 
चर्म, आत्मादि एवं उसके अंश भी हो नहीं सकता है । ज्ञीब तो 
अखण्ड-नित्य-सत्य चेतन्यस्वरूप ही है। देह सम्बन्धर्मे ओ-जो 
भासखता है, सो-सों कहता है, और अबोधलसे अपनेको भी चैसे ही 
मान केता है। अतएव भासे बिना कुछ कहा जाता नहीं, यह 


प्रन्थः १ ] पारख सिद्धान्त दर्शिनी श्रम विध्यंशिनी सरल टीका सहित । [ २७५ 





प्रमाणसे खिद्ध है ॥ ४२९ ॥ 


४, जो तीनों पद में बतावा तोहीं। सो तोहिं मास मयो कि नाहीं॥ ४ ३०॥॥ 


टीकाः--सहुरु कहते हैं:--और हे शिष्य ! प्रथम मैंने त्वंपद, 
तत्पद ओर असिपद्‌, यह तीन पदोका क्रमशः विवरण करके जो 
तुझे समझाया, तीनोँंके सकलूः भेदको बतलाया गया था, सो तुम- 
को भास हुआ कि नहीं ? अर्थात्‌ तीनों पद एक-एक करके तुम्हें 
जाननेमें आया कि नहीं! यह निष्पक्ष वा तटस्थ होके विवेक 
करके कहो | में तो पारखसे अच्छी तरहसे पहिचानता हूँ। यह 
तीनों पद्‌ तेरा भास है; तू उन तीनोंको जाननेवाला तीनोंखे 
सरदेव न्यारा ही रहता है। तथापि तुम्हारे विचार बताओ, तुमको 
तीनों पद सास हुआ कि नहीं ? सो कहो ॥ ४३० ॥ 


॥ ३० ॥ शिष्य प्रश्न ॥ शब्द दीपक-३० ॥ खण्ड-५६ ॥ 
दोहा;--जैहि विधि आप बतायेऊ । सम्ममेउँ सब गुरुदेव ! ॥ 
( ४३ ) तीनों पद मोहिं मासिया । परोक्ष अपरोक्ष सो भेव॥४३ १॥ 


टीकाः--सहुरुके पूछनेपए अपना अनुभवको शिष्य तीसवाँ 
प्रक्षमे बतराता है। हे सहुरू देव ! जिस प्रकारसे आपने विधिपूर्वेक 
उपदेश देके मत-मतान्तरोका भेद बताये हो, सो आपकी कृपासे उसी 
प्रकारसे मैने भी लक्षपूर्वंक सब समझ लिया हूँ । और पयोक्ष, 
अपरोक्ष दोनों भेद्से तत््वमसि यह तीनों पद भी निश्चयसे मुझे 
भास भया है। आपके कहे मुताबिक चैसे ही भास हुआ है। अगर 
न भासता, तो मैं उन तीन पदोंको समझ-बूझ ही न पाता । इसलिये 
बराबर मास भया है, जाननेमें आया है । अब हे दयाझु ! बतलाइये, 
में किसमें कैसे उहरूँ ! निजरूपको कैसे जानूँ? ऐसा शिष्यने 


पूछा ॥ ४३१ ॥ 


२७६ ] संयुक्त निर्णयसारादि घट ग्रन्थः । [ निर्णयसार-- 





॥ ३० ।॥ सदगुरु उत्तर। वचन भास्कर-३० || खण्ड-६० ॥ 
॥ चौपाई--मण्डछ भाग--४७ ॥ चो० १ से ८ तक है ॥ 
१ अब तू परखि देखु रे भाई ! तीनों पदसे न्यारा रहाई ॥४३२॥ 


टीकाः--सहरु श्रीप्रणसाहेब कहते हें:-- हे भाई ! जिशासु 
शिष्य ! मेरे वचनोंमें लक्ष लगा करके अब दूँ ही ठीक तरहसे परीक्षा 
करके देखले। 'तत््वमसि? इन तीन पदको जाननेवाला तू डससे 
न्‍्यारा रहा कि नहीं ? पारख करके देखनेसे तो तुम जनेया तजिपद- 
से अवश्य ही न्‍्यारा रहा हो। अर्थात्‌ भावनाकर्ता तेँ चिपद 
तीन देह, त्रिगुण आदिसे सदेव न्यारा हो बना रहता है; 
जैसे घट-द्रण्ा, घटसे भिन्न रहता है, तेसे तीन पदके द्रष्टा 
चैतन्य जीव भी उन' तीनोंसे न्याय ही रहता है, ऐसा तू निश्चयसे 
जान ले ) ४३२ ॥ 


२ तीनिउ पद जेहि अनुभव मयेऊ। सो अनुभवसे न्यारा रहेऊ॥४ २३॥ 


टीकाः--सहुरु कहते हैंः--ओर शान, अज्ञान, विज्ञान ये तीनों 
पद जिसको अनुभव भया, माल्म हुआ, रखने, पहिचाननेमे 
आया, सो अनुभवकर्ता-ज्ञाता, द्रष्टा-चेतन्य जीव उस अनुभव या 
अनुभूतसे न्याराही हो रहता है। जछ-द्रष्टा जलसे जैसे न्यारा ही रहता 
है, तेसे जनेया हंस जाननेमे आया, उस तच्रयपद्से सदोदित न्यारा ही 
बना रहता है । पृथऋ हुये बिना तो कुछ भी मालम हो ही नहीं 
सकता है। द्रष्टा-टश्य एक होवे, तो दर्शान होना ही असंभव हो 
जावे । अतएव अनुभवकर्ता अनुभवसे न्‍्यारा होता है, ऐसा जानना 
चाहिये ॥ ४३३ ॥ 


३ तत्त्वमसिको अनुभव करतां। तच्यमसिसे न्यारा वर्ता ॥४३४॥ 
टीका--सहुरू कहते हे;--इसी प्रकार तत्वमसि इस महावाक्य- 
का अनुभव करनेवाला चेतन्य जीव उस तंत्पद, त्वंपद, असिपदसे 
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हमेशा न्यारा होके ही बत॑ता है| अर्थात्‌ जिसने त्रिपदका अनुमान, 
कल्पना किया, उसे भिन्न-भिन्न रूपसे माना, उसके ग्रुण-लक्षणादिक- 
का पहिचान किया। कहीं अज्ञानी-अव्पज्ञ बना, कहीं ज्ञानी-सर्वज्ञ 
ईश्वर बना, ओर कहीं विज्ञानी-ब्रह्म अधिष्ठान बना, व्यापक कथन 
किया। सो चैतन्य जीव तो एकदेशम नन्‍यारा होके ही वर्तमान 
व्यवहार चलाता है । वह कभी किसी तरह भी त्रिपदके खरूप हो 
सकता नहीं । खाली ऊपरसे मानन्दी भर टिका लेता है ॥ ४३४ ॥ 


४, जो तुम्हरे अनुभवमें आवा। सोई रूप आपन ठहरावा ॥४३५॥ 


टीकाः--सहुरू कहते है:--औओर हे शिष्य ! तुम जनेया, साक्षी, 
हंस जीव पृथक्‌ होते हुये भी बिना पारख जो-जो बात तुम्हारे अजु- 
भवमे जाननेमें आई, सोई-सोई भासको अपना स्वरूप ही तुमने 
ठहरा लिया, सोई वड़ा भारी भूल धोखामे पड़ा । इसी प्रकार सभी 
बेपारखी मनुष्य भ्रम-भूलमे पड़े हैं। जेसे अनुभवमे भिन्न आते हुये 
भी उसीको निजरूप करके तुमने ठहराया।. वैसे ही योगी, ज्ञानी 
भक्त छोग भी अनुभव भासको ही निजरूप मान-मानके गाफिलीमें 
पड़े हैं या ऐसे ही भूलमें पड़ जाते हैं। दर्पणमें प्रतिबिम्बको देखके 
उसे ही निजरूप मानके भूलनेके सरीखी ही जिपदके मानन्दीकी भी 
भूल है। जो अनुभवमें आया, उसीको तुमने निजरूप ठहराया है' 
बिना पारख ॥ ४३२०॥ त 


७, तामें मगन भये तुम भाई ! यारा में ये परख न आई ॥ ४३६॥ 
टीकाः-- सहुरु कहते हैं:-- क्षोर हे भाई ! तुमने स्थूछ, सूक्ष्म, 
कारण, महाका रण, और कैवल्य ये पाँचों देहोंको देखा, फिर उसे 
ही अपना स्वरूप निश्चय करके देह सम्बन्धमें विषयानन्द, प्रेमाननन्‍्द, 
योगानन्द, जश्ञानानन्द, ओर ब्ह्मानन्‍द्‌ प्रगट कर उसीमें तुम मगन 

. हो गया । पश्चरेह, पदश्चकोश, पश्च आनन्दादि भासमें ही तदाकार 
गरगाफ हो गये हो । उसीमें भावना टिकाके मस्त हो गये हो। परन्तु 
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उन सबोके जनेया में उन सबोसे न्‍यारा हैँ, ओर सदा न्यारा ही 
रहूँगा, यह पारख दृष्टि तुम्हारेमे कुछ भी नहीं आई। इंसीसे बिना 
पारख तुम महान्‌ भ्रम-भूलमें पड़े हो। भासमें मगन होनेसे ही में 
भाखिक न्यारा हैँ, यह पारख नहीं आई थी ॥ ४३६ ॥ 


६, जो भासे सो मोर स्वरूपा | यह बन्धन अधियारी कृपा ।। ४७३७॥ 

टीकाः--- सहुरु कहते हैं:-- और हे शिष्य ! स्थूलमें सुन्दर हैं, 
मोटा-पतला हूँ, स््ी-पुरुष हूँ, बार, युवा, वृद्ध हूँ, रोगी-निरोगी हूँ, 
राजा-रड्ू हैँ, चार वर्ण, चार आश्रमवाला हूँ इत्यादि मानना | तथा 
सूक्ष्ममें ध्यानी, तपसवी, यति, जपी, तीर्थवासी, बती हूँ, मानना । 
ध्यानमें दीखनेचाला करिपत मूर्ति आदिको निज्रूप मानना । कारणमें 
योगी, सिद्ध बनना, ज्योति-प्रकाश, अनहदनाद, असतपान, कमलका 
सुगन्ध, समाधिक्री आनन्दको ही अपना खरूप मानना । महाकारणमें 
शानी बनना, तुरिया-सहविकल्प समाधिकी भास, अव्यक्त सबरू ब्रह्म 
मानना । और कैबल्यमें निर्विकल्प, निगुण व्यापक ब्रह्म बनना, 
इत्यादि प्रकारसे तत्‌, त्वं, असि ये तीन पदमें जो-जो भास जीवके 
सन्मुख खड़ा हुआ, सो उसीको ही मेरा खरूप है, करके निश्चयसे 
मान लेना, यही महान बन्धन, आचर्ण, महा अज्ञान-अँधियारी भ्रम- 
कृपमें गिर पड़ना है। इसी अध्याससे सब जीव अन्धकाररूप गर्भ- 
कूपको प्राप्त होते हैं, ऐसा जान को ॥ ४३७ ॥ 


७, भिन्न अक्षत अरु जानत नाहीं। मानि-मानि बन्धनके माही ॥9 ३८॥ 


टीकाः--सहुरु कहते हैः:--भासिक जीव सर्वंदा सब भ्रकारके 

' भाससे भिन्न अक्षत > कभी क्षत-विक्षत न' होनेवाला अक्षय या 
अविनाशो है। अजर, अमर, अखण्ड, नित्य, सत्य भी तुम चैतन्ग 
जीव ही हो । तुम कभी जड़ भासरूप ही नहीं हो सकते हो | ऐसे 
निज खरूप सबसे भिन्न द्ृष्टामात्र होते हुये भो और ही और तरहसे 
अपलेको मानते हो । नाना प्रकारके मानन्दी कर-करके या भान- 
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मानके उलट-पुलूटके बन्धनोंके मध्यमें हो जकड़े पड़े हैं। अर्थाव्‌ 
जीव सबका जनैया सबसे भिन्न ही है, ओर पारख बिना निज 
स्वरूपको जानता नहीं । इसी कारण अनेक प्रकारकी बाह्य मानन्दीमें 
रग:लगके कठिन भवबन्धनोंमें ही जकड़े पड़े हैं, सो उसीका अब 
पारख करो ॥ ४३८ ॥ क्‍ 
८, याते आवागव न रहाई | बहुप्रकार दुःख भ्रुगतहु भाई !॥ ४३६॥ 
टीकाः--सहुरु कहते हैं:--हे भाई जिज्ञास ! इसो कारणसे 
आवागमन 5 आना-जाना, जन्मना-मरना, गर्भवासमें रहके पीड़ित 
होना, नाना तरहके कष्ट-क्लेश, बहुत प्रकारके दुःख, त्रिविध ताप 
आदि भोगते हो, या दुःख भोग ही रहे हो । यह सब खानी-वाणीके 
मानन्दी भावना जड़ाध्यासके कारणसे ही होता है। अतएव उपसोक्त 
तीनों पदको सकल माननन्‍दी परित्याग करके निज पारख खरूपमें 
स्थिति कायम करो, तभी यथार्थ रीतिसे मुक्ति होगी, सो जानो! 
अब तुम्हे क्या समझनेमे नहों आया ? सो कहो ? ॥ ४३५ ॥ 
॥ ३१ ॥ शिष्य प्रश्न || शब्द दोपक--३१ || खण्ड--६ £ ॥ 
दोहाः-बार-बार बन्दन करों । हो गुरु! परख ग्रवीन ॥ 
(४४) मॉकह भेद बताइये | संशय डारो बीन ॥ ४४०॥ 
टीका+-- तब शिष्य एकतीखवा प्रश्षमें इस प्रकार कहने लगा 
कि-- हे सहुरु देव ! में आपके पवित्र चरणकमलोको तथा गशुरुपदको 
बारम्बार शिर झुका-झुकाकरके तचयबार बन्दनारूप बन्दगी करता हूँ! 
अब मैंने आपके ही कृपासे जाना कि, आप पारख प्रवीण सच्चे गुरु 
म॒क्तिदाता हो । इसलिये “पल-पल गुरकों बन्दगी, चरण नवारऊँ शीश ॥७ 
यही मेरा सद्भाव है। आप पारख प्रकाशी हो, आपको धन्य-धन्य 
है! आपने मुझे अपनाकर बन्धनोंके भेद बताये, सो बड़ी रूपा 
किये। में आपका आमारी, रऊतज्ञ हेँ। ओर बाकी रहे हुये खब भेद 
भी मुझको एक-एक करके बताइये ! और संशय -> भ्रम, भूल, सन्‍्देह, 
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दुविधादि, कसर-कचरा-विकार सब भी बीन-बीनके या छान-बीनके 
निकाल दीजिये। यानी जो-जो कसर है, सो भेद बताके दीखा 
दीजिये, तो में संशयको चुन-बीनके निकाल डालूँगा। फिर सहुरुकी 
दयासे निज खरूप स्थितिको प्रापत हो जाऊंगा, यही मेरी 
अभिलाषा है ॥ ४४० ॥ 

॥ चोपाई--मण्डरछू भाग-४५ ॥ चो० १ से ४ तक है ॥ 


? असिपद माँहि काह मैं माना ! | वहाँ न मान न सम्भव ज्ञाना || ४४ :॥ 
टीकाः--शिष्य यहाँपर अपना संशय जाहिर करता है कि, हे 
सहरो ! आपने तत्‌, त्वं, असि ये तीनों पदोँको मानन्दी ओर बन्धन- 
रूप बतलाया है । उसे मेंने अच्छी तरहसे सोंच-विचार छिया है। 
तहाँ तत्‌, त्वं, में तो कुछ मानन्दी जरूर दिखाई देता है, परस्तु 
तीसरा असिपद्‌ ब्रह्म निविकव्प स्थितिमें मुझे तो कुछ भो मानन्दी 
दिखाई नहीं देता है । भरा ! बताइये तो जहॉपर जीव-इश्वरकी भी 
एकता हो गई, दोनों पद मिट-मिटा गया, उस असि पदमे मेने क्‍या 
माना ? वहाँपर तो मान ८ ज़गतकी, अमान ईश्वरकी, दोनों ही. 
मानन्दी नहीं; तथा ज्ञान-अज्ञानक्री भी सस्मवना नहों हो सकती | 
यानी अज्ञान तो वहाँ है नहीं, ओर शानका भी वहाँ अभाव रहता 
है। फिर केसे वहापर कोई मानन्दी रहेगा? मेरे समझमें तो नहीं 
आता कि, कैसे अखिपदमे मानन्दी भया? या द्वोता हे? मान, 
अपमानका भी जहाँ शान ही नहीं रहता, तो और बातका सम्भव 
केसे होवे ? ॥ ४४१ ॥ 
२ एक दोय जहाँ कछ न वानी । भेद अभेद न तहाँ बखानी ।|४४२॥ 
टीका+--हिप्य कहता है;--ओर जहाँपर एक अद्वेत या एक 
ईप्वरका कथन, दोय ८ द्वेत या जगतमें जड़-चेतन, सेव्य, सेवक, 
कोरण-कार्य, प्रकृति-पुरुष, इत्यादि दो-दोका विचार भी नहीं रहता 
बाणीका लंवेलेश मात्र भी जहापर कुछ रहता नहीं, अवाच्य है। 
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ओर भेदाभेद|विवर्जित है । इससे खजाति, विजाति, खगत भेदसे 
भी वह रहित है, परन्तु तहाँपर तो अभ्ेद भी वर्णन नहीं किया 
जाता है। एक कहनेपर दूसरा भी सावित होता है ओर अभेद्‌ कहनेपर 
भेर भी सिद्ध होता है । अतणव असिपदमे तो मुखसे वाणी उच्चारण 
करके कुछ भो कहा नहीं ज्ञा सकता है ॥ ४४२ ॥ 


३ निगुण-सगुंण नहीं विचारा । नाहिं जहा अवस्था चारा ।। ४४३ ॥ 


टीकाः--शिष्य कहता है।--और निर्गुण-निराकार शून्यकी तरह 
भी उसके विचार नहीं होते, तथा सशण-साकार प्ृथ्वी-जलादि 
स्थूलञाकारका भी विचार नहीं होता, जहॉपर जाग्रति, खप्त, खुषुप्ति 
ओर तुरिया ये चार अवस्थाओोका बिलकुल ठहराव नहीं है, इसलिये 
उसे सगुण-निर्शंण कुछ भी कहते नहीं बनता है। पेसा अकथनीय 
परात्पर असिपद्की स्थिति है। डससे बढ़के दूसरा कोई कुछ भी 
नहीं है ॥ ४४३ ॥ ४ 
४ तहाँ मानन्दी काह बतावा। जहाँ न मन वाणीकोी भावा | ४७४४ |। 

टीकाः--शिष्य कहता हैः--फिर हे गुरुदेव ! तहाँ अन्तिम बह्म- 
पदपर कोन-सो मानन्दी आपने वताया है, सो कहिये तो भल्ता ! 
वहा कोन माननन्‍्दी भई, या होती हे! क्योंकि जहापर मत्त, बुद्धि 
चित्त, लक्ष, वाणीके भावक्री पहुँच तो कुछ भी नहीं है, वा कुछ 
भाव हो सकता ही नहीं, फिर मानन्दो भी तो कैसे क्‍या होगा 
मानना तो जाग्रत्‌, खप्त अवस्थामें ही होता है, परन्तु ऊपर कहा जा 
चुका है कि, असिपद्‌ चारों अवस्थाओंसे परे है। मन ओर वाणोका 
जरा-सा भावमात्र भी जहापर नहीं है, तहां भी मानन्‍्दी है, ऐस/( 
कैसे मानना, केसे बताना ? सव मानन्दी छोड़के होश-हवासको भी 
उड़ाके तब कहों ब्रह्म बना जाता है, फिर वहाँ कुछ भी भाव शेष नहीं 
रहता, वह तो पऐेसा विज्ञानपद है। हे प्रसु! अब आप ही छरृूपा 
करके बतलाइये कि, मैंने चहाँ कैसे .क्या माना था? इसीकेवास्ते 


रथ ) संयुक्त निर्णयसारादि घट अन्थः । [ निर्शयसार--- 


तो गुरु करना पड़ता है। यदि मेरी कुछ भूल बाकी है, तो दया 


करके वह मिटा दीजिये ॥ ७४४ ॥ . 
॥ २१ || सद्गुरु उत्तर ॥ वचन मास्कर---३ १ ॥ खण्ड---- ॥ ६२॥ 


दोहाः--हे शिष्य | परखो नोकि विधि | मैं सब देहुँ बताय।। 
(४५ ) असिपदका निश्चय तोहीं। केहि विधि परिया आय || ४ ४ ४ 
टीकाः--सहुरु श्रीपूरणसाहेब कहते हैः -- हे सुमुक्षु शिष्य ! तुम 
अब अच्छी तरहले सार-असारकों परखो | परोक्षा करनेपर जो सत्य 
ठहरे, उले ही मानना उचित है। पक्षपातकों तुम बिलकुल ही छोड़ दो, 
निष्पक्ष होके पारख दष्टिसे परखो | में तुमको विधिपूर्वक सब रहस्य 
बता देता हैँ। कसर-खोट परखा देता हैँ। तात्पय.ं समझके तुम 
भी उसी प्रकार निर्णय करते जाओ। फिर वस्तु-अवस्तुका बोध 
होगा । अच्छा, तो यह बताओ कि, मान, शान, भेदा-भेद, एक, दो 
आदि कथनसे रहित, सबसे माना हुआ जीव, इंश्वर, ब्रह्मकी 
एकतारूप अखिपदका तुम्हें किस प्रकारसे निश्चय हो आया ? यानी 
ऐसो निश्चय माननदी किये बिना तुमने किस तरह, किस आधारसे 
प्रात किया ? अर्थात्‌ असिपद्‌ ब्रह्म विज्ञानका पक्का विश्वास तुमको 
क्रिस विधिले प्राप्त हुआ? सो अपना मुख्य अनुभव हमसे 
बताओ ॥ ४४८ ॥ 
दोहाः--मन बुद्धि वाणी जहाँ नहीं। निर्ुण सगुण नाहिं | 
. (४६ ) सो तुम केसे जानिया ?। मोहि कहो समुकाहिं।।४४६॥ 
टीकाः-- सहुरु कहते हेंः--ओर जिसको तुम मन, बुद्धि, 
चाणीसे परे परात्पर माने हो, तो उसे निश्चय केसे किया ? क्योंकि 
जहाँपर मनको पहुँच ही नहीं, सह्डुल्प-विकतप, मनन करनेमें भी 
वह आता ही नहीं । तथा आत्माको बुद्धिसे अत्यन्त परे माना है, 
इसे बुद्धि भो उसे कुछ निश्चय नहीं कर सकती है। ओर बाणीका 


ज्यकी 


प्रनथः १ ] पारल सिद्धान्त दशिनी भ्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित | [ र८३ 


भी वहाँपर गस्य नहीं, अवाचज्य-अगस्य कहा है। वह निर्भुण८ 
आकाश भी नहीं, सगुण > पृथ्वी, जल, तेज, और वायु भी नहीं, 
स्थूलाकार, -सूक्ष्माकार, निराकार भी वह नहों, फिर कहो मिथ्या 
धोखाके सिवाय ओोर क्या है ? हे शिष्य ! ऐसे लक्षणवाला विलक्षण 
असिंपद ब्रह्मको तुमने जाना, तो केसे जाना ? सो इशाराले समभाके 
अब तुम मुझे सच्ची-सच्ची अपने दिलकी बात कहो। जिस प्रकार 
तुम्हें भास भया है, जिस विधिसे तुमने मानकर पकड़ रखा है, सो 
खुलासा करके मेरेसे कहो? फिर में उसमेंका कसर-खोट तुम्हे 
परखाऊँगा। ईस प्रकार सहुरुने शिष्यके माननन्‍्दीका मूल पकड़ 
करके कावू किये । तहाँ उसके मानन्दी उसीके मुखसे कहलवायके 
धोखा परखावंगे | इसीवास्ते शिष्यसे पूछा गया है, सो जानिये ॥४४६॥ 


॥ ३२ ॥ शिष्य प्रश्न ॥ शब्द दीपक-३२ ॥ खण्ड-5६३ ॥ 


दोहाः---जिमि गूँगा गड़ खात है | स्वाद न कहे बखान।। 
( ४७ ) तेहि प्रकार मोको भया | आतम निश्रय मान || ४४७ 


टीकाः--सहुरुने असिपदका निश्चय तुम्हे जेसा हुआ हो, वेसा कहो 
कहके जब पूछते भये, तब उसके प्रत्युत्तरमे शिष्यने बत्तोसवां प्रश्नमे 
इस प्रकार अपना अनुभव कह सुनाया कि, हे प्रभो ! आप तो सब 
रहस्यको जानते ही हो, तथापि मेरे हितके लिये निर्णय कुरनेको 
जो आपने सवाल रखे हैं, सो में भी' अपना निश्चय आपके समक्ष पेश 
कर देता हूँ! जेसे कोई गूँगा पुरुषको गुड़ खिलाया गया, फिर 
उससे खाद पूछा गया, तहां वह गूँगा आदमी गुड़, शक्कर वा मिश्री 
आदि मिलनेपर ख/नेको तो मजेमें खा लेता है, परन्तु पूछनेपर वह 
किसी प्रकार भी खाद वर्णन नहीं कर सकता है। क्योंकि उसमें 
वाणीका अभाव है, खाली खाद ही मात्र जान सकता है, बता नहीं 
सकता है। उसी प्रकारसे यहाँ मेरी भी वेसी ही हाल परिस्थिति 
है। पूर्वमें साधन चतुश्य सम्पन्न होकरके परिपूर्ण आत्मा ही ज्योका- 


र्ष्य४ ] संयुक्त निणंयसारादि घट ग्रन्थः । [ निर्शयसार-- 
ला नमक ८८ व कर वीक मल मन कक 2 कली सर कक सा जजी तल व पक कप अजब 
त्यों सत्य है, ऐसा निश्चय करके मेंने मान लिया है, बस उसी आत्मा- 
नुभवमें में सदा मगन हो रहता हूँ ' मूँगेके गुड़ खादवत्‌ मुझे भी 
आत्मज्ञानके निश्चयसे परमानन्दका खाद अनुभव भया हें, सरो 
आत्म निश्रयका खाद कुछ वाणी द्वारा कहनेमें नहीं आता। वह 
अनुभवगस्य है, यही आत्मकज्षञानियोंका निश्चय हें। उस बाऐेमे 
इससे अधिक ओर में कुछ भी नहीं कह सकता हूँ, सो लक्षणा 
से जानिये ॥ ७४७ ॥ 
॥ ३२३२ || सदसुरु उत्तर ॥ वचन भास्कर--१२ ॥ खण्ड--६४ || 
॥ चोपाई--मण्डरू भाग--36 ॥ चौ० १ से ८ तक हैं ॥ 
२. हे शिष्य ! तुम मल मोहि सुनाई। जेहि प्रकार तोहि भास्यो भाई! ॥४४८ 
टोकाः--सहुरु श्रीप्रणसाहेब कहते हैंः-- हैं प्रेमी शिष्य! 
शावास ! निष्कपट होनेसे तुम सच्चे मुमुश्लु हो ! हे भाई! बह्म- 
भावनाका टदढ़ निश्चय करनेसे जिस प्रकार तुमको भास खड़ा भया, 
जैसा प्रतीति भया, सो अनुभव वार्ता तुमने मुझ अच्छी तरहसे कहके 
खुनाया | में समझ गया, ठोक वचेसे ही तुम्हें भी भास हुआ हैं। 
अथवा हे शिष्य ! तुम अच्छे भले विचारके स॒पात्र दिखाई देते हो । 
असखिपदका अनुभव तुमने भलीभांति कहके मुझे सुनाया, तुम्हारी 
च्वाई देखके में प्रसन्न हुआ है! हे भाई ! जिस प्रकारसे अनुभव 
तुमको सास भया, भावना दृढ़ हुई है, सो उसी प्रकार सब बह्म- 
ज्ञानियाँंकों भी निश्चय हुई ऑर होती है, सो चाणीका ही 
निश्चय है, ऐसा जानो ॥ ४४८ ॥ 


२, जिमि गूँ गा गुड़ खाय अथाई । सकल स्वाद वह जाने भाई ! ॥४४६ 
टीका+--सहुरु कहते हें:-- परन्तु सोई घोखेका भास है । अब 
उसपर पारखोी सहुरुके सत्य निर्णय न्यायका विचार कहता हूँ! ध्यास- 
पूर्व सुनो ! दृष्टान्तमें जैसे गूँगा मचुष्यने भर पेट शुड़ खाया, और 
, खोके जघा भी गया, गुड़ खाके तप, सनन्‍्तुष् सया, तो हे भाई शिष्य ! 


ग्रन्थ: १ ] पारख सिद्धान्त दशिनी, भ्रम विध्यंशिनी सरल टीका सहित । [ रद+ 





यहांपर विचार करो कि--ग़ुड़ खाया हुआ सम्पूर्ण खादकों वह मूंक 
. आदमी जानता है कि नहीं ? अवश्य ही जानता रहता है। षट रस 
व्यज्ञन जो कुछ भी खायेगा, उन सकलकी भी खाद गूँगा मनुष्य 
जानता ही जाता है। क्‍योंकि वह षट रखसोंके खादोंसे सदा पृथक 
रहिके ही खाद लेता रहता है। तेसे ही आत्मानुभवी ज्ञानी ब्रह्मा- 
नन्‍्दरूप गुड़को खाके तृप्त होता है, तहापर भी ध्यान-समाधि, 
योगसमाधि, ज्ञानसमाधि आदिके आनन्द सुख-खादको वे जानते ही 
रहते हैं, उसीकी भावना किया ही करते है । निवृत्ति-प्रवृत्तिका शान 
होता ही रहता है' ॥ ४४९ ॥ 
३ पर कछु कहत बने नहिं बानी । तो कहे स्वाद भयो वह जानी | ७५० 
टीकाः--सहुरु कहते हैः-- गूँगेने गुड़ खाके खादकों जान तो 
लिया. परन्तु वहां वाणीका अभाव होनेसे या बेखरीद्धारा व्यक्त 
करनेको वह असमर्थ वाक्यहीन होनेसे उससे वाणीद्वारा कुछ कहते 
नहीं बनता है। कहनेको तो वह चाहता है कि, गुड़ बहुत उमदा, 
बढ़िया मीठा है, ऐसा कह ढूँ! ऐसा .डमंग उसे होता है; परन्तु 
कण्टमें शब्द रुक जानेसे छाचार होके रह जाता है। इससे क्‍या 
हुआ ? तो क्या वह खाद नहीं कहना जानता ? ऐसी बात नहीं, वह 
गंगा भी है, तो भो खादकों तो वाचालके समान ही जानता है | इसी 
तरह' निर्विकल्प समाधि, विज्ञानपदके परमानन्दमे पहुँचनेपर सुयबुप्ति 
व॒त्‌ इन्द्रियोंका लयरूप निवृत्ति अवस्था होती है। जेसे सुषुत्तिमें जगत्‌ 
व्यवह्ाारका अभाव ओर अपना भाव बना रहता है। जाग्रतमें भी सो वह 
प्रति प्रगट होती है। वैसे ही ब्रह्मानन्दर्मं भी सुखका भाव तथा दुःख 
का अभाव प्रतीति रहता है, ज्ञाता-बैतन्य जीव भिन्न ही रहके विज्ञान् 
अन्ुभवक्रे आननन्‍्दकों जानता रहता है। परन्तु लय अवस्था होनेसे 
उल वक वाणीसे कुछ बोलते-कहते नहीं बनता है'। तो भी जापम्रत्‌ 
होनेपर उसी वह्मानन्दका विशेष महस्व वर्णन करते ही हैं। उसी' 
प्रकार तुमको भी परमानन्दका अजुभवरूप खाद मालूम भया, यह 


रब | संयुक्त निर्णयसारादि घट ग्रन्थः | [ निर्णयसा[र--- 








मैंने तेरे कथनसे जानके समझ लिया है, परन्तु तू उस खुख-खादका 
जनैया तो तब भी भिन्न ही रहा, कया ठुम यह नहीं जानते हो, 
वा ऐसा मानते नहीं हो? दुराग्रहको छोड़के विवेक करो, तो तुम 
भी उस रहस्यको अभी जानोगे ॥ ४५० ॥ ़ 


४. स्वादी सदा स्वादसे न्‍्यारा । अहो शिष्य ! तुम करो विचारा ॥४१४ 


टीकाः--सहुरू कहते हैंः--अहो, ब्रह्मानुभची चतुर शिष्य ! तुम 
कैसे जान्-बूझके अजान हो रहे हो। सदा-सर्वदा सकल खादसे 
खादी जीव तो न्‍्यारा हो हो रहता है। कभी भी खादी और खाद 
पक नहीं होते हैं। इसको तुम भलीभाँति विवेक-विचार करो। नाना 
पक्कान्नको खाके स्वाद लेनेवाला मनुष्य खयं अपना कभी किसी तरह 
भी पक्कान्न ही नहीं हो जाता है। यदि ऐसा होता, तो खाद ही केसे 
छेता ? दर्शों इन्द्रियाँ, अन्तःकरण चतुश्यद्वारा पञश्च विषयोका 
भोक्ता ज्ञीव भोग्य विषयासे सदैव न्यारा ही रहता है । तद्धत्‌ अनहद 
नादकों सुननेवाला, अम्नत रसको चखनेवाछा) कमढ गंधको सहूँघते- 
वाला, ज्योति-प्रकाशको देखनेवाला और ब्रह्मानन्द आदिके अनुभवसे 
खाद लेनेवाला, जीव सदा उन भासरूप खादसे न्यारा द्रष्ठा स्ादी 
होता है। हे शिप्य! तुम तो बुद्धिमान हो, अब इस बारेमें 
तटस्थ होके विचार करो, जिससे तुम्हें भी वास्तविकताका 
बोध होगा ॥ ४५१ ॥ 
७५, तेहि प्रकार असि अनुभववारा। तू अनुभविता सदा निन्‍्यारा ॥४५२॥ 
टीकाः--सहुरु कहते हेंः-- हे शिष्य ! उक्त दृष्ठान्ताजुसार उसी 
प्रकारसे असिपद विज्ञान सच्चिदानन्द घन, परमानन्द तर्यातीत अवस्था- 
का अनुभव करनेवाला तू सत्य चेतन्य जीव अजुभविक उस ब्रह्मा- 
ननन्‍्दादि अनुभव या अज्ुभूत खुक्ष्म विषयोंसे सदा-सर्थदा निश्चयसे 
न्‍्यारा ही चना रहता है। जिकालमें मी ब्रह्म, आत्मादिके घोखामें तूएक 
होके मिल नहीं सकता है। अगर तू ही ब्रह्म हो जाता, तो तुझे 
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फिर भ्रभ, दुशख, सुखादिका भास न होता | नित्य मुक्त, नित्य ठृप्त 
माना हुआ ब्रह्म फिर नित्य बन्ध, नित्य अतृपत, दुःखरूप जगदाकार 
आप ही कैसे हो गया ! ये तो मिथ्या भ्रममात्र है। माना हुआ 
असिपद ब्रह्म या आत्मासे तू स्वेदा पृथक्‌ अज्ञुभवकर्ता, द्रष्टा, 
खतः चैतन्य हंसरूप हो, ऐसा समझके भ्रम मानन्दीकों परित्याग 
करो, पारख बोधको ग्रहण करो ॥ ४५२॥ 
<, हे शिष्य ! परखि देख रे भाई ! क्‍या गूँगा गुड़ ही होय जाई ॥४५३॥ 
टीकाः-- सहुरु कहते हैं:-- हे जिज्ञासु शिष्य ! तू यथाथ 
विचार करके देख, परीक्षादृष्टिकों खोल करके .देखो ! हे भाई ! 
गूँगाने गुड़ खाया, तो)वह गूँगा क्या आप खयं ही गुड़ हो जाता 
है? ऐसा तो कभी नहीं होता है। यदि गूँगा मनुष्य तथा गुड़ 
दोनों एक ही होते, तो खाता ही. कोन ? यानी फिर किसको कोन 
खा सकता था ? अपने-आपको तो कोई खाता ही नहीं, ओर खादयय- 
पदाथ ही अपने हो जायें, ऐसा भी कहीं नहीं होता है । इसीवास्ते 
मैंने कहा कि--क्या गूँगा ही गुड़ हो ज्ञाता है? नहीं, ऐसा कभी 
नहीं होता. है । गूँगा चैतन्य देहधारी ज्ञीव अलग ही है, और जड़ 
बनाया हुआ गुड़ भिन्न ही होता है.। तभी गुड़ खाके गझूँगा भी 
खाद लेता है। चैसे ही सिद्धान्तमें दूँ चेतन्‍य जीव और तेरा भास, 
मानन्दी न्‍्यारा-्यारा ही होते हैं। परन्तु दूँछी उस मानन्दीकों 
बीचमें ही पकड़ लेता है, और बद्ध होता है । अपने कतंब्यमें दूँ आप 
ही फँसता है ॥ ४५३ ॥ 
७. तिमि अनुभविता सदा निन्‍्यारा। मानि-मानि लिन्हों शिरभ्रारा ॥४५४ 
टीकाः-- सहुरु कहते हें:--“गूंगा गुड़न्याय"-- उल्ली प्रकारसे 
तत्‌ , त्वं और असि ये तीनों पदके सम्पूण भागकों अजुभव  करने- 
वाला तू अनुुभविता उन त्रिपद्से सदा-सवदा न्यारा ही रहता है। 
पञ्चञ-विषय, पशञ्चकोश, चारखानी, चारवाणी, पाँच देह, पाँचों 
अवस्था, पश्चम्ममिमान, ब्रह्म, आत्मा, कूटस्थ,. सद्विदानन्द, 
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परमानन्द, योगानन्दादि खुख, दुःख, काय-कारण, व्याप्य-व्यापक, 
इत्यादि अनु भूत तेरे खरूपसे भिन्न हैं। ओर सदा न्यारा रहके हो 
तू उन सबका अजुभव करता हैे। अनुभविक, भाखिक, शाता, 
द्रष्ठा, साक्षी, कर्ता तू सबंदा अजुभवभाससे न्‍्यारा ही हो रहता 
है। ओर उन सबोको अपना खरूप या सुखरूप मान-मानके 
अर्थात्‌ मानन्दी, दढ़ता, मोह, आसक्ति, कर-करके सूने जड़ाध्यास- 
का बोझा अपने शिरपर उठा लिया है। यदि अब भी मुक्ति चाहता 
है, तो शीघ्र ही उस मानन्दीरूप बोझ या भारको शिरसे उतारके 
सीचे पटक दे, फेक दे, तो फिर तू जीते ही मुक्त हो जायगा। 
अनुभविता .जीव सदा न्यारा ही होता है, परन्तु नाना प्रकारके 
मानन्दीसे भासको ही निजरूप मान-मानके शिरपर भार उठा लिया 
है. ओर उठा रहा है। इसीसे चोरासी योनिके घनचक्रमें सब 
जीव पड़े हैं ॥ ४०७ ॥ 
८. माने सो बन्धन सब भाई !। ताते जीव बहुत दुःख पाई ॥ ४०७ ॥ 
टीकाः-- सहुर कहते हैः-- इसवास्ते हे भाई ! शिप्य ! जितने 
मानन्दी हैं, सो सब जीवको बन्धन हैं । चाहे वह जगत विषयोकी 
हों, चाहे आत्मा या ब्रह्म विबयकी हो, ज्ञितने भी भावना करके 
मानन्दी करोगे, सो सब तुम्हें, वनन्‍्धन' ही दृढ़ होगा। खस्ानी-वाणी, 
मोटी--झीनीके सर्मस्त मानन्दी भव-बन्धनका मजबूत घेरा है। 
उसीमें उलट-पुछटके अरुओे रहनेसे--इसी कारण ज्ञीवॉने अनादि- 
कालसे अनेकों देह धारण करके अनेकों जन्म-जन्मान्तरमें बहुत- 
बहुत दुःख पाये, कए्-क्लेश भोगे, आधि, व्याधि, उपाधिके जंजालमें 
पड़े; देहिक, देविक, भोतिक, ये तीनों तापोंकों सहन किये; जन्म, मरण, 
गर्भवासमें असह्य वेदना सहे । इस प्रकार अपनेसे भिन्न कल्पना, 
भास, अध्यासादि ठिकाके मनमाने कतंव्यमें सब जीव पड़े हैं, 
इसयास्ते जीवॉने बहुत-बहुत दुःख पाये ओर उसी प्रकार अभी 
भी उुश्ख पा ही रहे हैं। जब पारख करके सब कुछ मानन्वियोको 
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छोड़ देओगे, तभी निर्ब॑न्ध-खुखी होके मुक्त होओगे, अब ऐसा यथाथ 
जानो | तुमको अब केसे समझलनेमें आया, सो कहो ? ॥ ४५० ॥ 


॥ ३३॥ शिष्य प्रश्न || शब्द दीपक-- ३३ ॥ खण्ड--- ६५ | 
॥ चोपाई--मण्डल साग--७७ ॥ चौं० १ से ४ तक है ॥ 
१, काह संयोग वियोग कहाई | न्‍्यारा मिला कछ न गोसाँई ॥४५६॥ 


टीकाः-- सहुरुके समझा चुकनेपर शिष्य फिर अपने ठसा 
हुआ आत्मज्ञानक्रे सिद्धान्तका ही परिपुष्टि करके तेंतीसवां प्रश्नमें 
कहता है' कि-- हे गुरुदेव ! जब कि सबदेशो आत्मा एक ही है, 
दूसस कुछ है हो नहीं, फिर उसमें क्या संयोग > मिलाप; सम्बन्ध 
होगा, ओर वियोग ८ अछगाव, विच्छिन्न भी फैसे कहना? यानी उसमें 
संयोग-वियोग हो हो नहीं सकता है, फिर कैसे संयोग-वियोगमें 
कहलायेगा ? वह तो एणकरेशीका काम है, परन्तु आत्मामें ऐसा हो 
ही नहों सकता है। मन, इन्द्रिय विजयी हे खामो ! इसलिये मुझ 
आत्मामें न्‍्याराजु सबसे भिन्न तथा भिला> एकमें. सना हुआ यह 
कुछ भो नहीं है । अर्थात्‌ परमतत्त्व आत्मा न्‍्यारा है, वा सबमें 
मिछा हुआ है, ऐसा कुछ भी कह नहीं सकते हैं। फिर उसे उपाधि- 
विद्ोषफे नामसे तो भी कैसे कहना ? इसीसे संयोग-घियोग आत्मामे 
कहाता नहीं ॥ ४०६॥ 


२,में आत्मा जैसेका तेसा | प्रलय अम्बु लघु दीघ न कैसा ||४४७॥ 


टीकाः-- शिष्य कहता हेः-- और में तो जैसेका-तैसा आत्मा 

हूँ ! घटना-बढ़ना मुझमें कभी होता नहीं, में अनूपम हैँ! मेरेमें 

उत्पत्ति-प्रकूय भी होती नहीं, पृथ्वी, जलादि पश्चतत्त्व भी मेरेमें 

नहों, छोटा-वड़ा भी में ,नहीं। और महाप्ररूयके अम्ब॒ु - जलूकी 

राशिके समान महान स्थूछाकारवाला भी में नहीं, तथा -ओस 

बुन्दके समान छोटा-छोटा आकारवाला भी में नहीं। फिर में ऐसा 
सं० नि० घटू० १६-- 
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हूँ, करके क्‍या कहना? इसीवास्ते आत्माके लिये जैसाका-तैसा, 
जहाँका-तहाँ, ज्योंका-त्योँ, यह शब्द प्रयोगमें झाया जाता हैं। और 
कैसा कहा जाय ? रूघु छोटा, दीर्घ> बड़ा, यह कैसा भी चह 
नहीं। शब्दातीत, भावातीत, निरञ्ञन, निर्गुण, निरीह, ऐसा ही में 
आत्मा हैँ ! सबका विरूय मेरेमें ही हो जाता है। अतः में सर्वाधिष्ठान 
ब्रह्म हैं, ऐेसा शिष्यने कहा ॥ ४०७ ॥ 


३. एक दोय मोमें कछु नाहीं। व्यापिक व्याप्य कहो अब काहीं ॥४५८॥ 


टीका+-- शिष्य. कहता हैः-- ओर मुझ आत्मामें एक अद्धेत 
तथा दोय > द्वैत भी कुछ नहीं हैं। अथवा एक ईश्वरकर्ता, दो-- 
माया ओर जीव जगत है कहना, मेरेमें ये कुछ हे ही नहीं। इस 
कारण व्याष्य 5एकदेशी तत्त्व, प्रति और व्यापक  सर्वदेशी 
परमततर्व परमेश्वर पुर तो भी अब किसको कहना ? क्योंकि 
यह भेद तो आत्मामें है ही नहों। अतएव द्वेत-अद्वेत, स्थूुलू-सूुध्षम, 
कार्य कारण, व्याप्य-ब्यापक, सेव्य-सेवक, अंश-अंशी, प्रकृति-पुरुष, 
इत्यादि अब किसको कहाँपर कहूँ ? मेरेमे तो ये कुछ है ही नहीं। 
फिर में ऐसे भिन्न-भिन्न नामसे किसको कहूँ? अतएव असिपदमें 
कुछ कहा जा सकता नहीं ॥ ४०८ ॥ 


४. में चेंतन्‍न्य सब देश उजार । ऐसहु कछु कहत बने नहि सारा ॥४५०॥ 


टीका+-शिष्य कहता हैः--ओर में चैतन्य सर्वव्यापक, सर्व- 
देशोका प्रकाशी हूँ ! मेरे बिना तो सब देश उजाड़, बिरान, सुनशान 
है। में आत्मा ही सबका प्राण छूै। सबको चैतन्य करनेवाला विश्वका 
प्रकाशक में हूँ । सारांश ऐसे भी सार सिद्धान्त निम्चय करके 
कुछ भी कहते नहीं बनता । इसके बारेमे उपनिपद्‌में भी कहा है।-- 

“बतो वाचों निवत॑न्ते | अप्राप्प मनसा सह |? 

तैत्तिरिय० । ब्रह्मानन्द बल्ली अ्र० ४ ॥--भरर्थात्‌ू आत्मा-मन, 
_ बुद्धि, वाणी, इन्द्रियाँ, इत्यादिकोंले जाना जाता नहीं, ओर प्राप्त 
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हो सकता नहीं ॥ अतएव अकथनीय या अवाच्य, आत्मा में हूँ ! 
इससे आगे ओर कुछ सार नहीं है। क्योंकि वहा कुछ कहते बनता 
नहीं । इस प्रकारके खान्नुभवर्म तह्लीन समरस में हो रहा हूँ ! अब 
मेरे लिये कुछ त्याग-अहण करना रहा नहीं । आप सहुरुकी रृपासे ही 
मुझे आत्म-स्थिति मिल गई है, में रृतकृत्य हो गया हूँ । अब आगे 
कुछ कहा नहीं ज्ञाता, ऐसा कहके शिष्य चुप हो गया ॥ ४०५, ॥ 
॥ ३३ | सदुगुरु उत्तर | वचन भास्कर-३३ || खण्ड-६ ६ ॥ 
॥ चौपाई--मण्डलर भाग--8८ ॥ चौ० १ से ३ तक है ॥ 
१. ऐसेहि भास शिष्य ! तोहि भयऊ। बिन भासे कस निश्चय ठयऊ ॥४६०॥ 
टीका+--सहुरु श्रीप्रणसाहेब कहते हैंः-- हे शिष्य ! जैसा 
तुमने अभी कहा--आत्माके बारेमें, कुछ कहा जाता नहीं; संयोग, 
वियोग, न्‍्यारा वा मिलछापसे रहित, रूघु, दीघसे परे, एक--दो, 
व्याप्य-व्यापक कथनसे रहित है-- ऐसे ही मानन्दी भास तुमको 
दृढ़ हो गया है, उसे में पारख दृष्टिसे अच्छी तरह जानता हूँ। 
वेदान्तकी वाणी सुन-सुनके तुमने उसी प्रकार विश्वास कर लिया' 
है। सो तो तुम्हारा भास है; क्योंकि भासे बिना निश्चय करके तुम 
कैसे ठहरा सकता कि--आत्मा ऐसा ही है। जो बात जाननेमें नहीं: 
आती, सो कही भी नहीं जाती | जिसके बारेमें उपक्रम बाधके कुछ 
विशेषणरूपसे कहा-खुना जाता है, यह आत्मा है, वह नहीं, ऐसा 
है, वैसा नहीं वा आत्मा सर्वरूप है, ऐसा निश्चयसे ठहराया गया, 
सो भास होनेपर ही हुआ, या होता है। अर्थात्‌ वैसे ही तुमको 
भास भया है, जैसा कि तुम कहते हो । अगर भास नहीं भया, 
ऐसा कहोगे, तो भासे बिना या जाने-बूझे, समेझे बिना, आत्मसिद्धान्त- 
को तुमने कैसे ठहराया, निश्चय भी किस प्रकारसे किया ! इस 
बारेमे लक्ष लगाके सोचो, समझो । मेरी कृपासे तुम्हें आत्मश्ञानका 
बोध मिला कहते हो, तो में उसमे अब कसर बतलाता हूँ। चेत 


२६२ ] संयुक्त निर्णयसारादि षटू ग्रन्थः । [ निर्युयसार-- 





करके तुम परखते जाओ। जिससे तुम्हें सत्यका बोध 
होवेगा ॥ ४६० ॥ 


२ अति सक्ष्म दृष्टि करि देखो । भास मेटि निज परख विशेखो।।४६१॥ 


टीकाः--सहुरु कहते हैंः--- हे चतुर शिष्य ! अद तुम अत्यन्त 
सूक्ष्म पारख दृष्टि खोल करके अपने मानन्दीकी कसर-खोटको 
देखो ! फिर उक्त भास, अध्यास, अनुमान, कव्पनादि विकारको भेट 
मिटायके यानी भासादिका सत्यानाश करके शुद्ध पारख निज़स्रूप- 
में ही विशेषरूपसे स्थिति कायम करो । अर्थात्‌ मोटी इृश्सि तो 
तुमकों एक आत्मा ही सर्वत्र सास रहा है। स्थूछ दृष्टिसे सो धोखा 
कुछ छूटनेके नहीं। इस कारण अब तुम अपने दृष्टिको अत्यन्त 
सूक्ष्म या बारीक करो। पारख निर्णयमें रूक्ष लगाओं, भास ओर 
भासिक भिन्न-भिन्न हैं कि-- नहीं, उसे देखो। विशेष पारखमें लक्ष 
होनेपर भास मिट जायगी, फिर निज पारख स्थितिमं ही ठददराव 
हो जायगा, सो जानो ॥ ४६१ ॥ 
३ ज्योंका त्यों परिप्रण जोई। ऐसो भास कोनको होई ? ॥४६२॥ 

टीकाः--सहुरु कहते हैं:--और हे शिष्य ! खूब सोच-विच्रारके 
मरे सवालका जवाब दो, सो यह कि--ज्योंका-त्यों आत्मा सर्वत्र 
परिपूर्ण व्यापक है, असन्धि भरा है, ऐसा तुमने देखा, जाना, माना, 
वा निश्चय किया, तो अब यह बताओ कि-- ऐसा भास किसको 
हुआ ? भास कोन है ? भासिक कोन है ? किसकों--कैस भास 
होता है ? क्‍यों होता है? भास कोनको हुआ ? काहेका हुआ ! 
चराचरमें परियूर्ण भरा हुआ परब्ह्म है, ऐसा तुमने जोया 
वा देखा, तो तुम देखनेवाले द्र॒ष्टरा उससे भिन्न हुये कि-- 
नहीं ? फिर तुमने सो दृश्य भास ही रूप अपनेको कैसे माना 
यानी भास किखकों हुआ ? सो खुलासा बतकाओ । अब. मुक होनेसे 
काम नहीं चलेगा ॥ ४६२ ॥ 


ग्रन्थ: १ | .णरख सिद्धान्त दशिनो श्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित | [ २६३ 





| ३४ ॥ शिष्य प्रश्न कथन ।॥ शब्द दीपकफ-३४ ॥ खण्ड-६७॥ 
दोहाः--ज्योंका त्यों ही आतमा | मोंको भासत देव॥ 
( ४८ ) मां बिनु भासिक को अहै ? कहो ताहिको भेव १॥४६३॥ 


टीकाः--- शुरूकी परीक्षा सूचक सवाल खुन करके शिष्य चौंती- 
सवा प्रक्ष विनय पूवक कहने लगा कि-- हे सहुरु देव ! आत्मा 
ज्योंका-त्यों, जहांका-तहा भरा है, ऐसा मुझको ही भासता हे या 
प्रतीत होता है । ओर किसको भासेगा ? मेरे बिना ओर भासिक 
होगा ही कोन ? मुझे तो अपनेसे भिन्न दूसरा कोई है, ऐसा द्वेत 
भ्रम नहीं हे। इसलिये में ही भास-भाखिक आत्मा ज्योंका-्त्यों 
आकाशवत्‌ पूण हूँ ! में अपने आपको जो जानता, समझता, ओर 
मानता हूँ ! इसलिये में कहता हूँ कि-- में आत्मा हूँ ! ब्रह्म हूँ ! और 
क्या कहूँ ? मेरे बिना भासिक और भी कोई है, ऐसा विश्वास तो 
मुझे अब होता नहीं। यदि कोई ओर ही भासिक है, सो वास्तवमें 
वह सत्य है, तो कृपा करके आपही उसका पूरा भेद दर्शा करके 
कहिये | फिर में उस बारेमें विचार करूँगा कि-- क्या कैसा है? 
सो दया करके कहिये ॥ ४६३ ॥ 


॥ ३४ ॥ सदगुरु उत्तर ॥ वचन भास्कर-३४ ॥| खण्ड-6८॥। 
सोरठाः-हे शिष्य ! तू है कोन १ । भास काहेते परखहू ॥ 
( ९ ) कहो यथा विधि तोन १ । जाते आगे सकि है ।। ४६४ ॥ 


टीकाः--शिष्यके भ्रमपूण कथन सुन करके सहुरू श्रीप्ूरण- 
साहेब कहते हैं:-- तुम्हारे प्रश्षका पूरा उत्तर तो में फिर बादमे 
बतलाऊँगा | अभी पहिले हे शिप्य ! में तुमसे ही कुछ समस्या 
खुलासा करनेके लिये पूछता हूँ, उसमें जो तुम्हे निः्चय हो, सो 
कहना | सवार यह हें कि--हे शिष्य | तू खुद खथ खरूपसते 


२६४ ] संयुक्त निर्णयसारादि घट ग्रन्थः । [ निर्शयसार--- 





कौन है ? तुम बार-बार आत्मा-आत्मा कहता रहता है, तो वह आत्मा 
क्या चीज है? कौन-सा वस्तु है? आत्माको तूने कैसे जाना ? कहा- 
पर जाना ? जो कुछ तुझे भासा, सो भास क्या है? उस भासको 
तुम किसद्वारा कैसे जानते हो ? अच्छी तरहसे पहले इन बातोंका 
पारख करो । और फिर उन सब बातोंका उत्तर यथार्थ विधिपूर्वक 
जैसा तुम्हें निश्चय हो, वैसा खुलासा करके कहो। जिससे आगे 
तुम्हें पारखरूपी दिव्यदश्िसे सत्यासत्यका मम सझेगा, यानी 
धोखा दिखाई देगा, सारासारका विवेक होगा । श्रेष्ठ पद अपना 
सखरूप कोन है ? यह मालूम पड़ेगा । पहिले तुम मेरे सबालका 
जवाब दो, फिर में तुम्हे कसर-खोट परखाके दिखलाऊँगा। आगे 
तुम्हे भी प्रत्यक्ष दिखाई देगा, ऐसा जानो ॥ ४६४ ॥ 

॥ ३४ ॥ शिष्य प्रश्न कथन |। शब्द दीपक-३४ ॥ खण्ड-६९॥ 


दोहाः--जो मेरे अनुभव अहे । सोई मेरो रूप ॥ 
( ४६ ) सोई मैं अह जगत सब । और सब अन्धकूप ॥४६५॥ 
टीकाः-- सहुरुके पूछनेपर शिष्यने पेंतीसवा प्रश्नमें इस प्रकार 
अपना, अन्तिम दढ़ निश्चय बताया कि-- हे शुरूदेव ! चैसे तो वह 
अकथ कहानी है, तथापि में अपना पूर्णविश्वासकी बात संक्षेपमें 
आपको बता देता हूँ ! “मेरा जो अनुभव है, सोई मेरा स्रयं खवरूप 
है? तभी तो में अनुभव करता हूँ! नहीं तो केसे अनुभव 
कर खकता था? तो देखिये! में ब्रह्म ज्योतिखरूप हूँ! 
ध्यानमें में महाज्योतिको देखता हूँ ! में सबच्चिदानन्द हूँ ! समाधिमें 
निर्विकल्प स्थिति, परमानन्दका अनुभव करता हूँ! में शब्द 
ब्रह्म भी होनेसे ददशनाद अनहदकों खुनता हूँ! में रस अहम हूँ! 
तो प्रेमरस-अम्तत रसको चाखता हूँ ! इत्यादि प्रकारसे योग, ध्यान, 
शान साधनोंदारा ब्ह्मानन्द, ज्योतिप्रकाश, अमृत पान, नाव 
गरबेंजे। कमल-खुवत्थ प्रहण, और तनिर्विकर्प स्थितिकी घारणावि 





की 


ग्रन्थ; १ ] पारख तिद्धान्त दर्शिनी भ्रम विध्वंशिनों सरल टोका सहित । [ २६५- 





जो-जो मेरा अनुभव है, या मुझे जो कुछ अनुभूत होते हैं, सोई मेरा 
अधिष्ठान आत्मखरूपकी झांकी है । ब्रह्म, आत्मा, परमात्मा, -परात्पर 
ओर निरश्ञन मेरा जाम है। इस बारेमें कहा भो है।--- 

“मैं सिरजों में मारों, में जारों मैं खाँव ॥ 

जल थल महियाँ रभि रहों, मोर निरंजन नाँच ॥”? बी० २० २१ साखी॥ 

सोई अनुभव खरूप में परब्रह्म हूँ ओर सम्पूर्ण जगत्‌ चराचर 

विराट खरूप भी में ही हूँ। मेरा दो रूप हे,--एक दृश्य स्थूलाकार 
विराट संसार ओर दूसरा अदृश्य आकाशवत्‌ निर्मुण-निराकार 
परबरह्म --सो मैं ही हूँ । इस प्रकारसे सर्व॑विश्व मेरा खरूप है। 
मैं अनुभवगम्य हूँ. सबसे परे हूँ, इससे आगे और सब कथन 
अन्धकूपकी तरह है। अर्थात्‌ और कुछ भेदभाव करके द्वैत मानना 
सो अज्ञान-अविद्याजनित भ्रमका ही कूआ या गटड्डा है, उसमें गिर 
पड़ना है। अतः द्वेत माना जाता नहीं । सारांश--अजुभव ही मेरा 
निजरूप है, और सर्व जगत्‌ भी मेरे अन्तरभूत है। में सर्वाधिष्ठान 
हूँ ! मुझसे परे और कोई कुछ है नहीं। यही मेरा मुख्य दृढ़ निश्चय 
है । अब आप कहिये मेरी समझसे वेद-वेदान्तका सार कितना अच्छा 
हैं--टीक है न? ॥ ४६० ॥ 


॥ ३४ ॥ सदुगुरु उत्तर | वचन भास्कर-३५॥ खण्ड--७० ॥ 
दोहाः---सब अनुभव तोहि भासिया । तू तो रहा निन्यार ॥ 
(५० ) सो अनुभव तू किमि भयो (। हे शिष्य ! करहु विचार॥४६६॥ 


टीका+--शिष्यका भ्रमपूर्ण कथन खुन करके सहुरु श्रीपूरण- 
साहेब कहते हैं:--- हे शिष्य ! तू खाली भावनामें वहता हुआ अ्रम 
चक्रमें चछा मत जा। मेरे वचनको छक्ष देकरके अब खुनो, और 
हृदयमें गुनो, तब असली भेद तेरे समझनेमे आयेगा। तूने जितनी 
अलुभूत बातें बताया, सो सब तो अनुभव होकरके तुझे भास छुआ, 


र६६ ] संयुक्त निर्णयसारादि घट ग्रन्थः । [ निए/यसार-- 
सिर 25 लिन मनििपकिलिशिक लय मिल दर लेकर जज न अल जरक कल ता जा ओके 
जिससे तेरे जाननेमें भी आया कि--यह आनन्द हुआ, यह ज्योति 
दिखाई दिया, वह अनहद नाद सुनाई दिया, यह अम्ृतका खाद आया, 
यह कमलका खुगन्ध भया इत्यादि भास तुमको भया, तो उसका 
जनैया, भासिक तुम तो उस भाससे न्‍यारे ही हो रहा। यदि न्यारा 
तू न होता, तो कदापि वह भास ही तुझे न भासता। जनया हमशा 
भिन्न रहता है--तभी कुछ जान सकता है, इसलिये सो अनुभव 
भास ब्रह्म, आत्मा, जगत्‌-सम्णि खरूप ही तू केसे भया ? यानी 
भास ही रूप तू कैसे हो जायगा ? द्वष्टा खयं ही दृश्य भी केसे बन 
जायगा ? कभी नहीं बन सकता । अतएव हे शिष्य! तू अच्छी 
तरह विचार करके देख ! हठ और पक्षपातकों छोड़कर सत्यासत्य 
का विवेक करो, मेरे कहे अनुसार तुम भी परीक्षा करो, फिर तुम्हें 
भी भाससे मासिक न्यारा ही माहुम पड़ेगा । जब कि सारे अजञुभव 
तुझे भासा, तो तू उससे प्रथक्‌ ही रहा; फिर तू ही वह दृश्य भास 
अनुभव ही कैसे करके एक भया ? तहाँ पारख विचार करो, अपने- 
को अनुभव सास आदिसे न्‍्यारा जानो, ऐसा भेद खोलके सहरुने 
दर्शाते भये ॥ ४६६ ॥ 
॥ ३६ ॥ शिष्य प्रश्न || शब्द दीपक--३२६ | खण्ड---७१ ॥| 
॥ चौपाई--मण्डल साग--४५ ॥ चो० १ से ७ तक है ॥ 


१ हे गरु! तुम हो दीनद्याला। हरहु कठिन मोर उरशाला॥४६७॥ 

टीका+--उस तरह सडडरुके समझानेपर जिशासु शिषप्यने नीचें 
लिखे अनुसार छत्तीसचाँ प्रश्न कहा कि-- हे सहुरो ! हम खरीखे 
दीन, हीन, जीवोंके ऊपर व्यादृष्टि करनेवाले आप दीनवयालु 
बन्दीछोर हो ! प्रइनोत्त रके सिलसिलेमें अभी तो में बड़ी मुश्किल 
की दुविधा, संशयमें पड़ गया हैं । सो मेरे अन्तःकरणमें कठिन 
आन्दोलन मच रहा है, जिससे मेरा हृदय व्यथित हो रहा हैं। हे 
कं! मेरे हृदयमें गड़ा हुआ उस कठिन सन्‍्देह शूछको 
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भी अब कृपा करके हरणकर दीजिये, मिंठा दीजिये, . यही 
विनय है ॥ ४६७ ॥ 
२, में हों कोन मोहिं नहिं जानत । अनुभव मास सोई में मानत ॥ ४६८॥ 
टीकाः-- शिष्य कहता हैः-- वास्तवमें में कोन है? क्या हैं 
कहा हूँ ? सो अपने आपको में अभी ठीक तरहसे जानता नहीं हूँ । 
में हैँ, यह तो मालूम पड़ता है, परन्तु कोन वस्तु हूँ, सो तो में जानता 
नहीं हैं, इसलिये जो-जो अनुभव मुझे भासता है, सोई-सोईको में 
अपना स्वरूप निश्चय करके ही मान लेता हूं। इसीसे आत्मा, ब्रह्म, 
ज्योति आदि अनुभूत भासको ही निजखरूप समझके मान लेता हूँ । 
उसके सिवाय मुझे दूसरा रास्ता सूझता ही नहीं था, अतः जो देखा 
' उसीको अपना खरूप मान लिया था ॥ ४६८ ॥ 


३, तुम जो कहा अनुभवते न्यारा। सो में आपन कीन्ह विचारा।४६६॥ 
ठटीकाः-- शिष्य कहता हैं:-- ओर हे गुरुदेव ! आपने पर्खा करके 
जो कहा कि--अनुभवसे तू न्‍यारा है, सो मैंने भी अपने हृदयमे 
अच्छी तरहसे विवेक-विचार करके देख लिया, तो आपका वचन 
सोलहा आना सत्य पाया गया। सो मेने अपनेको , और अन्ुभवको 
दोनों तरफ ठीकसे विचार किया, तो अपनेकों अनुभवसे भिन्न ही 
पाया । आपने जो कहा सो यथाथतः सत्य है ॥ ४६५ ॥ 


४, में अनुभविता न्यार गोसाई ! कोन आहेँ ये नाहिं छलखाई।। ४७०॥ 

टीकाः-- शिष्य कहता हैः-- ओर मन-इन्द्रिय विजई हे खामी ! 
में अनुभविता ८ अनुभविक, अनुभवकर्ता, सम्पूर्ण अनुभव भासादिसे 
न्यारा हैँ । यह तो आपके दयासे अब ठीकसे समझनेमें आया, परन्तु 
में ऐसा कोन वस्तु हूँ ? मेरा खरूप क्‍या है ? यह मुझे अभी रूखने में 
नहीं आया है । इसीसे में बड़े उधेड़बुनमें पड़ा हुआ हूँ। मेँ कोन 
हैँ ? यह तो लखाता ही नहीं । अब कहिये फिर निजसखरूपका ज्ञान 


मुझे केसे हो ! ॥ ४७० ॥ 


रध्ट ] संयुक्त निर्णयसारादि घट ग्रन्थः ।.[ निर्णयसार--- 


४, जोन दिसे सो दूसर होई। निज स्वरूप किमि जानब सोई॥ ४७१॥ 


टोकाः-- शिष्य कहता हैः-- और गुरु विचारसे मुझे ऐसा बोध 
होता है कि, जोन-जौन पदार्थ वा दश्यमास दिखाई देता है, सो तो 
देखनेवालेले भिन्न दूसरा ही होता है । द्रष्टा अछग, ओर दृश्य अछूग 
दोनों भिन्न-भिन्न होते हैं, फिर सो उसी दृश्यमासको निजखरूप 
करके कैसे जानना ? या कैसे जानूँ ? वा मानूँ ? ऐसी अवस्थामे मेरा 
यह खरूप है, करके ठहरा कर कैसे जानू ? फिर खरूपको कैसे 
मानूँ ? कुछ भी निश्चय होता ही नहीं ॥ ४७१ ॥ 


६, निजस्वरूप करि मानों सोको | तब वह मास परत है मोकी | ४७२॥ 
टीकाः-- शिष्य कहता हैः--- और जब में उसी अनुभवको ही 
निज खयथंसखरूप निश्चय करके मान लेता हैँं। तब वह भी मुझे 
प्रत्यक्ष ही भास सन्मुख पड़ता है, या दिखाई देता है । जबतक मैं 
उसे निजस्वरूप नहीं मानता, तबतक वह अनुभूत दृश्य भी मुझे 
दिखाई नहीं देता । हैरान होके जब निजखरूप ही करके उसको मैं 
मान लेता हूँ, तब वराबर भास सन्मुख आ पड़ता है। अतएव में 
भी ब्रह्म, आत्मा, परमात्मा, परमानन्दादिको अपना खय॑ं सखरूप ही 
निश्चय करके मानता रहता हूँ । इस प्रकार वह दृढ़ होके परिषुष्ट 
हो रहा है ॥ 3७२ ॥ 


७, काहेते भासे सो नहिं जानों | ताते अनुभव सत्य करि मानों ।|४७३॥ 


टीकाः-- शिष्य कहता हैः- परन्तु सो क्‍या वस्तुहें? क्यों 
भासता है ? केसे भासता है? किसलिये भासता है? वह भास 
होनेका कारण क्‍या है? सो गढ़ बात तो अगस्य ही है। क्योंकि 
उसका पूर्णभेद तो में जानता ही नहों हूँ। इसोवास्ते सब तके- 
बितर्ककों छोड़ कर में तो निम्नयसे ही आत्मा, अह्मके अनुभवको ही 
सत्य ठहरा करके मान लेता हैँ । इसके सिवाय मेरेको दूसरा मार्ग 
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दिखाई देता ही नहीं । तब कहिये ऐसी हालतमे में अनुभव भासको 

ही सत्य न मानूँ, तो क्या केसा मानूँ ? अतएव अजुभबकों में संब . 
प्रकारसे सत्य मानता हूँ। यह मेने अपना दृढ़ निश्चय आपको: 
बतला दिया हूँ ॥ ४७३ ॥ 


दोहाः--तुम सब लायक परम गुरु ! हम अजान शिष्य तोर || 


( ४१ ) काहेते भासे कोन में ? | सोइ बतावहु ठोर || ४७४७॥ 
टीकाः - शिष्य अपने प्रश्चका सारांश दोहामे दर्शा करके कहता 
हैः--परमप्रज्य हे सहुरुदेव ! आप खब प्रकारसे छायक, सर्वश्रेष्ठ, 
हमारे परमगरु हो, साधु शिरोमणि हो, और हम आपका शिष्य ! 
अज़ान-अज्ञान सत्यको न जाननेवाला अबोध हूँ । आप सत्यके 
परीक्षक, सर्वसुयोग्य है, हम अपरीक्षक अयोग्य ही हैं। मेने कितना 
भी जाना, तो भी आपके सामने अधूरा, कसर संयुक्त ही हँ। अतएव 
हम विनम्न भावले अब आपसे हो पूछता हूँ कि, में वास्तवमें कौन 
हूँ ? मेरा असली खरूप क्‍या है ? वह भास ब्रह्म-आत्मादिका क्‍यों 
भासता है ? केसे भासता है? वह जो भासता है, सो क्‍या है ? 
किसलिये भासता है? ओर में भासिक कोन हूँ? सोई सबका 
यथार्थ भेद बता करके मुख्य स्थिति ठहरावकी भूमिका दया करके: 
बताइये, दर्शा दीजिये, यही जिज्ञासा है ॥ ४७४ ॥ 
। २६।। सदगुरु उत्तर ॥ वचन भास्कर-३६ | खण्ड--9२ ॥ 
॥ चोपाई--मण्डलर भाग--"० ॥ चौपाई १ से ५ तक है ॥ 
१, याकोी झाँई जानहु भाई ! जानि बृक्ि अचेत कहाई ॥ ४७४ ॥ 
टीकाः-- सहुरु श्रोपूरणसाहेब कहते हैं।--- हे शिष्य | अभी तुमने 
जो पूछा हैः-- उसका यथार्थ भेद में तुम्हे बतला देता हैँ । सो चित्त 
लगाकर सुनो ! हे भाई ! तुम चैतन्य सत्य जीव हो, तुम्हारा असली 
खरूप पारख है। ओर तुम्हें जो अनुभव भाल भया, आत्मा-ब्रह्मका 


३०० ] संयुक्त नि यसारादि घट भ्रन्थः | [ निर्णयसार-- 





सो इसको झरिमहागाफिली अ्रम-भूल, घोखा, रूय अवस्था, 
आवागमनका मूल कारण, वीजरूप ही जान छो। जो कि पहिले 
श्रवण-मननादिसे जञान-वृझ, समझ, करके फिर “हं ब्रह्मास्मः 
कहके या कहलायके अचेत, गरगाफ, बेभान हो जाते हैं। समझ 
बूझके आत्माकी भावना करके जो अच्चेत होते हैं, सोई झाँइका फन्‍्दा 
कहलाता है, ऐसा जानो ॥ ४७० ॥ 


२ या झाँहका परिया ओटा। ताते सत्य मासत्‌ सब खोटा ।। ४७७६ || 


टीकाः-- सहूुरु कहते हे--औओर इसी झाईरूप महा गाफिलीकी 
ओट > आड़, आवर्ण पदाम पड़के जीव जब भूल जाता हैं, तब इसी 
वासते सत्य चेतन्‍्य जीवकी सब खोटा ही खोटा असत्य भास भी 
सत्यके समान ही उल्टा भासता है या विपरीत माल्दूम पड़ता है। 
जैसे मसुभूमिकामें सगकों श्रम करके ही जल भासता है। नेसे हो 
विज्ञानका पर्दा पड़लेपर मिथ्या चून्‍्य स्थिति आदि भो खत्य करके 
भासता है। परन्तु सों खास सत्य नहीं है, भासमात्र ही होनेरा मिथ्या 
है'। तू भासिक हंस ही सत्य हैं। झाँइके आड़मे सत्य भासनेवाला 
सब अनुभव खोटा-मूल है ।।| ४७६ ॥ ट 


३ यामें सुर नर मुनि सब अरुफे । बिन पारख यात नहीं सुरके || ४७७ 


टीकाः-- सहुरु कहते हेः--परन्तु इस महाभूछ रूप झाई८ 
गाफिलीमें, छुर ८ देवता कहलासंचाले सस्‍्यगुणी मनुष्य, और भक्त 
बोोग, नर ८ रजोगुणी मध्यम वर्गके मनु प्य, कर्मी छोगः और मुनि 
मननशीलछ तपस्ी कोग, तमोगरुणी मनुप्य, योगी छोग पं ऋषि, 
मुनि, उपासक, ज्ञानी, विज्ञानी सब कोई अन्तिममे उसीमे जाके 
अरुझ गये, फेस गये | निज खरूपका यथाथ शुरू पारख बोध जान 
पाये ब्रिना इस झाँशके महाजालसे सुरझ्ष नहीं पाये। अर्थात्‌ धोखा, 
भूँलले छूट महीं पाये, इसीसे भवबन्धनोंम ही जकड़े गये, ओर अभी 
. क्ैंसही फेंसते जा रहे हैं। पारखी सहुरुकी दारण-सत्संग पाये बिना 
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बह्म-भ्रमसे कोई छूटे नहीं, ओर छूट भी नहीं सकते हैं । ऐसी यह 
कठिन फन्‍्दा है । अतः तू डसे परख करके जान ॥ ४७७ ॥ 


४. यह सुषुप्ति ज्ञान कहाई। जानि बूमि अजान रहाई || ४७८॥ 


टीका/--- सहुरु कहते हैं:-- हे शिष्य ! यह जो जान-बूझ करके 
अजान, अज्ञानके समान रह जाते हैं। मूढ़के समान ही बर्ताव करने 
लग जाते हैं। प्रथम विवेक-वेराग्य, मुमुक्षुत ओर शमादि षद् 
सम्पत्तियुक्त हो करके भाग, त्याग, लक्षणासे समझ-बूझके एक 
आत्मा ही सत्य ओर जगत्‌ असत्य जान जाते हैं । फिर बूझते-बूझते 
अपनेको सर्वत्र व्यापक आत्मा मांन करके सब वृत्तियोंको रऊय कर 
निर्विकल्प दशाकों धारणकर लेते हैं, यही ज्ञान सुषुप्ति कहलाता 
है। क्‍योंकि ज्ञानी लोग जान-वूझके ही शुन्यव॒त्ति कर लेते हैं, इसीसे 
वहा बेसान रहनेसे एक प्रकारका वह भी सुषुप्ति ही कहा 
जाता है ॥ ४७८ ॥ 


५, जाको सब विज्ञान बतावे । ज्ञान सुषुप्ति सोई कहावे || ४७७६॥। 


टीकाः-- सहुरे कहते हैः-- ओर वेद-वेदान्तके प्रमाणसे जिसको 
ब्रह्मशानी पण्डित छोग विज्ञान, आनन्द्घन, फैवल्य, निगण, निरा- 
कार; निरञ्षन, परमतच्व, इत्यादि नामोसे विशेष. महिमा बताते है, 
सोई पारखी गुरू निर्णयसे ज्ञानखुषु्ति, झाई, महा गाफिली, महा 
अज्ञान दशा, कहलाता है। क्योंकि वहॉपर शुद्धाशुद्ध-सारासार, 
सत्यासत्य, निर्णय करनेकी बुद्धिविचार कुछ भी नहीं रहंती। 
गरगाफ सुषुप्तिके समान ही शून्य स्थिति रहती है, और कोई तो 
पागलके समान हो हो जाते हैं। यह सब ज्ञान साधना करनेके 
पश्चात्‌ ही होता है, इसीसे उसे 'शान' सुघुप्ति! कहा गया या कहा 
जाता है, ऐसा तुम जान छो । इस प्रकार तुम हंस जीव हो, तुम्हारा 
अनुभव तत्तवोका भास, तत्त्वोका प्रकाश, तठत्त्वोंका आनन्द, मिथ्या 
धोखा है, सो तुम्हारा खरूप नहीं। तुम्हारा मानन्दी भ्रम भूल हैं, 


३०२ ] संयुक्त निरशयसारादि घट ग्रन्थः । [ निर्णुयसार--> 


बुक्तिल्य करनेसे ही वह भास होता है, सोई झाँई है। तम प्रथमसे 
वैसे ही माननन्‍्दी दढ़ कर लेते हो, इसीसे वह भास भी खम्नव॒त्‌ 
तम्हारे सन्‍्मुख हो जाता है। तम द्रष्टा चेतन्य उससे न्यारे ही रहते 
हो। परनन्‍्त भासको ही निज खरूप मान करके भूल जाते हो 
गरगाफ हो जाते हो, जान-वूझके अजान हो रहते हो, सो यही 
ज्ञान सुषुप्ति बन्धनका मूल कारण है। इसे परख करके परित्याग 
करो, परीक्षा करके सब मर्मोको समझो । अब तुर्हें क्‍या पूछता है ! 


सो कहो ॥ ४७० ॥ 

॥ ३७ || शिष्य प्रश्न | शब्द दीपक--३१७ ॥ खण्ड ७३ ॥ 
दोहाः--मैं नहिं जानों भेद कछ । तुम दयाल गुरुदेव !॥ 
( ४२ ) के प्रकारकी सुषुप्ती ! | मोकी कहिये भेव १ ॥४८०॥ 


टीकाः-- सहुरुके समझा चझुकनेपर फिर शिष्यने शइघ्भारूपमें यह 
सैंतीसर्वाँ प्रश्ष किया कि, हें सड्र देव ! आप तो परम ऋृपाछु, दीन 
दयालु हो। सत्यके पूर्ण परीक्षक शाता हो। आप सबोका भेद 
जानते हैं, परन्त में इन सब बातोंका भेद अभी कुछ भी नहीं जानता, . 
इसलिये में तो “भेदा-भेद विवजित सर्वात्मासमं ब्रह्म” ही बन रहां. 
था, परन्त आपने उसमें भी श्रम-भूलका कसर बतढाये हैं। इस 
कारणसे इन सबोका सारा भेद जान लेनेकी उत्सुकता जिशासा मुझे 
चढ़ गई है । अतएव में आपसे विनप्न भावसे पूछता हूँ कि--छुचुप्ति 
सब कितने प्रकारकी होती है ? इसका भेद कहके मुझे बतलाइये। 
क्योंकि में तो अभीतक सुषुप्ति एक ही जानता और भानता था। 
किनत्‌ अभी आपने ज्ञान सुषुस्तिका कथन किये हैं, इसीसे मुझे 
भी जाननेकी रृच्छा हुईं कि, कितने प्रकारकी सुषुप्ति हैं? या 
होती हैं? सो उसीका भेद समझा करके कहिये, मेरा भ्रम 
मिठा दीजिये ॥ ४८० ॥ 
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॥ ३७ ॥ सदूशुरु उत्तर | वचन मास्कर-३७ ।| खण्ड-७४ ।। 


_ चौपाई-मणएडल भाग-५१ ॥ चो० १ से १२ तक है ॥ 

१. दें विधि आहि सुषुस्ति विचारा | सोई शिष्य | तुम करु निरुवारा ॥४८१ 

टीका+-- सहुरु श्रीपूरणसाहेब कहते हैं:-- हे शिष्य ! उसका 
भेद भी मैं तुम्हे बतलछाता हूँ। चित्त रगाके खुनो। दो प्रकारकी 
सुषुप्ति हैं या होती हैं। उनके गुण-लछक्षणोंका विचार करके तुम 
निर्णय कर छो । विचार करनेसे तुम्हें भी दो तरहकी खुषुति मालूम 
पड़ेगी। सोई उन दोनोंके लक्षण मैं तुम्हें अब बतला देता हूँ। 
हे शिष्य ! उसे श्रवण करके तुम भी सारासारका यथार्थ निर्णय करो, 
और अखारको त्यागके सारकों श्रहण करो ॥ ४८१ ॥ 
२ एक भज्ञान सुषृप्ति कहाई | दूसर ज्ञान सुषुप्ति भाई ! ॥ ४८२॥ 

टीकाः-- सहुरू कहते हेंः-- पहिले उन दोनोंके नाम खुनों! फिर 
पीछे गुण-लक्षणकी व्याख्या बतलाऊँगा। एक अज्ञान खुषुत्ति कह- 
लाता है और दूसरा ज्ञान सुषुप्ति कहा जाता है। हे भाई शिष्य ! 
सब साधारण मनुष्योंको भी सहज ही प्राप्त होनेवाल। अज्ञान द्शामे 
मस्त सो जाना, संक्षेपमं सोई अज्ञानकी सुषुप्ति है। और योग, 
ज्ञानादिकी साधनायें करके विशेष भावनाके परिपक्क होनेपर बृत्ति 
शुन्‍्य हो जाना, शान करके कठिनाईसे प्राप्त होनेवाला सोई शानकी 
सुषुध्ति है, ऐसा जानना चाहिये ॥ ४८२ ॥ 


३. गाढ़ मूढ़ जब निद्रा आवै। सो अज्ञान सुषृप्ति कहावे ॥४८३॥ 


टीकाः-- सहुरु कहते हैं।--- अब उसके विस्तारसे स्पष्टीकरण 
कर देता हूँ ! सुनो--निद्रा लगनेपर जब मलुष्य सो जाते हैँ, तब 
गाढ़ी निद्रा आके मूढ़ अवस्था हो जाती .है, तब कुछ भी होश- 
हवास नहों रहता । “शूल्य निर्विकल्पवत्‌ स्थिति होके सर्व स्थूछ ओर 
सूक्ष्म देहोंके व्यवहारोंकी खुक्ष्म बीजरूप वासना या अध्यास 
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अन्तःकरणमे रह जाता है। ऐसा बीजरूप अध्यास सोई कारणदेह 
'अज्ञान सुषुत्तिः कहलाता है ।? तब ज्ञानका अभाव रहता हैं, 


ऐसा जानो ॥ ४८३ ॥ 
४, तत्त्व प्रकृति बिलय होय जाई । सकलों इन्द्री ठौर बिलाई॥४८४ 
टीकाः-- सहुरू कहते हैं:-- और अत्यन्त गाढ़ी निद्रा रूग 
जानेपर पाँचों तत्वोंमे पत्चीसों प्रकतियाँ, विशेष करके रूय या 
विलय हो जाती हैं। और '“अपान वायु गन्धमे मिली, गनन्‍्ध प्र॒थ्वी 
तत्त्वमें समाय रहा। प्राणवायु रसमें मिली, रस जलतत्त्वमें 
समाय रहा। उदान वायु रूपमें मिली, रूप तेजतत्त्वमें समाय 
रहा। समान वायु स्पर्श मिली, स्पर्श चञश्चल वायुतत्त्वमे समाय 
रहा | ओर ध्यान वायु दब्दमं मिली, शब्द आकाश तत्त्वरूप समान 
वायुमें समाय रहा। ऐसे दशा भाग हृदयमें बीजरूपसे रहे, तब 
गाढ़ी निद्रा वा सुषुप्ति अवस्था होती है ।” शब्द सहित कर्ण, अपनी 
गोलकगी लय हुआ, सपर्श सहित त्वचा निज गोरकमें लय 
हुई, रूप सहित नेत्र निज गोलकमें लय हुआ, रस सहित 
जिभ्या नित्र गोलकमें समायी: ओर गनन्‍्ध सहित नासिका निञञ 
गोलकमें रूय हुई और पाँचों कमन्द्रियां भी अपने-अपने स्थानमें 
समाये । चित्त, बुद्धि, मन, हंकार, ये चारों भी अन्तःकरणमें बिलाये। 
इसी प्रकार स्थूल-सूक्ष्म वेहोंकी सम्पूर्ण इन्द्रियाँ निञ्र-निञज ठोरमें 
बिलाय जाती हैं । 


“यहाँ इन्द्रियोंको विधान्ति मिलनेसे देहकी सब थकावट दूर हो 
जाती है। अकेली श्वासवायु चलछ' रही है, उसमें सर्च स्थूल-सक्ष्म 
देहोंके कर्मांका छय हो रद्ा है। कोई समय श्वास वायुका घनघोर 
आवाज़ होता है या हो रहा है, सो भी खबर उस सोनेचाले मनुष्यों- 
को नहीं रहती है । शून्य आननन्‍्दमें सबोका बीज गुप्तरुपसे रहके 
. खर्चे जीव अज्ञान दशामे घुन्द पड़े रहते हैं ॥? 
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इसी तरह पाँच तत्त्व, स्थूल देहकी २५ प्रकृतियाँ, तथा सूक्ष्म- 
देहकी २० प्रकृतियाँ, पञ्चप्राण, पश्च उपप्राण, पश्चविषय ओर सकल . 
इन्द्रियाँ जब बिलाय जाती हैं, तब निञ-निञज् ठिकाने, निष्क्रिय, 
शून्य पड़ी रहती है, सोई मूढ़ता, अज्ञान खुषुसति हे, ऐसा जानना 
चाहिये ॥ ४८४ ॥ 


५, कछु ना खबरें रहि कहे ताता। सुखमें सोय गयो सब राता ॥ ४८५॥ 

टीकाः-- सहुरु कहते हैः-- ओर हे शिष्य ! निद्रा भंग होनेपर 
नेत्र खुलके जाप्रत्‌ अवस्था हो जाती है, तब चह मलुष्य अन्य 
निकट सम्बन्धी मलुध्योंसे कहता है कि-- हे तात ! तब मुझे निद्रा्मे 
कुछ भी खबर या जानकारी नहीं रही । सारी रात में खुखमें मस्त 
होके आनन्दपूर्वक सो गया था। ऐसी गाढ़ी निद्रा लूगी थी कि, 
मैने स्वध्तक भी नहीं देखा । बाहर क्या भया ? सो कुछ भी मेने . 
नहीं जाना, इत्यादि कथन निद्वासे उठनेपर कहता है । जञगत्‌ 
व्यवहारका असाव और अपना भाव, इतना ही सुघुप्तिकी स्मृति 
जाग्रतिम होती है। सिर्फ खुखाध्यास ही टिका रहता है, ऐसा 
ज्ञानो ॥ ४८५ ॥ ह ' 


६, .ये अज्ञान सुषुप्ति बताई। अब सुनु ज्ञान सुषुप्तिको भाई !॥४८६॥ 
टीकाः-- सहुरु कहते हैंः-- हे शिष्य ! यह मैंने अज्ञान खुषुप्ति- 
का लक्षण तुम्हें मीभाँतिसे बतला दिया हूँ । जो कि-- सब्र अज्ञानी 
देहधारी जीवोको स्वयमेव प्राप्त होता ही रहता है । उसे नित्य-प्रलय 
वा दैनन्दिन प्रढटय भी कहा है। क्योंकि रोज ही सुषुप्ति अवस्थामे 
कारण देहमें स्थूल-खक्ष्म देहके सारे व्यापार विलय हो जाते हैं. ओर 
जाअत होनेपर फिर पूर्ववत्‌ कार्य प्रगट होते हैं। इस तरह अज्ञान खुषुध्ति 
विवरण प्रथम प्रकरण बता चुका हूँ। हे भाई शिष्य ! अब दूखरा 
प्रकरण ज्ञान सुषुसिका भी लक्षण वर्णन करके तुम्हें में समझा देता हूँ, 
सो भी ठोक तरहसे श्रवण करो ! जिससे पूरा भेद तुम्हे मालूम 
सं० नि० घट ० २०--- 
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पड़ जायगा ॥ ४८६ ॥ 
७, स्थल सक्ष्म कारणको जाने । तीनि अवस्था तीन अभिमाने।४८७॥ 
टीकाः-- सहुरु श्रीप्रणसाहेब कहते हैंः-- हे जिशास शिष्य ! 
ज्ञान सुषुप्ति कैसा होता है? उसीके बारेमें में यहाँ कह रहा हूं, 
सो ध्यान रखना। स्थूलदेह, सूक्ष्मरेह, कारणदेहको महाकारण 
नामक चतुर्थ देहमें रंहके प्रथम उन तीनोंको जानते हैं। तथा 
जाग्रति, खप्न, सुषुप्ति, इन तीनों अवस्थाओंको भी तुरिया अवस्थामे 
रहके जानते हैं, ओर विश्व, तेजस, पाश, यह तीनों अभिमानोंको 
भी प्रत्यगात्मा अभिमानमें टिककर पहिचानते हैं। फिर तुरिया 
अवस्थाकी उत्तरकला विज्ञानद्शा, कैवल्यदेह, तुर्यातीत अवस्था, 
निरंजन अभिमानको धारण कर ज्ञान सुषुप्तिमे पहुँचते हैं ॥ ४८७ ॥ 


८. सबको जानि बिसारे आपू। जागृति माँहि सुपुप्ति था१्‌॥४८८॥ 
टीकाः-- सहुरु कहते हैंः-- और पहिले तो विवेक-विचार करके 
सबको भिन्न-भिन्न जानते हैं, गुण-दोषोंका भी वर्णन करते हैं, 
परन्तु पीछेसे अपने आपही सबको बिसारके भुला देते हैं। कुछ 
भी खबर नहीं रखते। जाग्रति अवस्थामें ही सुषुप्ति अवस्थावत्‌ 
शुन्य, अचेत-सूढ़ भावना स्थापित कर लेते हैं। उसीमे बाल, पिशाच, 
उन्‍्मत्त, मूक, ओर जड़ अजगरवत्‌ ऐसी परमहंख दशा प्रह्मश्ञानी 
लोग घारण कर छेते हैँ.। हम अक्रिय ब्रह्मखरूप हैं, ऐसा मानकर 
विधि-निषेधसे रहित हो, मनमाने पशुवत्‌ अनाचार-अविचारके कमे, 
कुक मी कर लेते हैं । महा-गाफिली वा महा अज्ञान दूझा वे घारण 
किये रहते हैं । इस प्रकारते सबको जान करके. फिर आपही भूछ 
भालके विसराय कर होशको उड़ाकर जाग्ृतिमें ही सुषुसिको थाप लेते 
हैं। एक बअह्म-मावना करके अन्धाघुन्द गरगाफ हो रहते हैं ॥ ४८८ ॥ 


& आपन आप भाव मिटि जाई। ज्ञान सुषृप्ति सोई कहाई ।॥४८६॥ 
' टीका+- सहृदरु कहते हैं:-- और अपने आप चैतन्य जीवकी 


पी अर लानकियमाओण 
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भावना मिटा करके अद्वेत ब्रह्म, आत्माकी भावना दृढ़ कर लेते हैं। 
फिर अन्‍्तमे तुरियासाक्तीकी भावना भी अपने आपही मिटाके शुत््य 
हो जाती है, अभाव हो जाता है, सोई ज्ञान सुषुप्ति कहलाता है। 
यानी ज्ञान करते-करते आगे विज्ञानमें पहुँचकर - खुषुस्तिमं सरीखी 
शुन्य हो जाती है। अर्थात मैं हूँ, तूँ है, जगत्‌ है, इत्यादि नानात्त्व 
भावना मिट जानेपर वहाँ अभेद, भावना रहित हो जाती है । अपने 
आपकी प्रतीति भी जाती रहती है। एक तरहसे महामूढ़ ही हो 
जाते हैं। ऐसी विलत्तण अवस्था ही को ज्ञान-सखुषुप्ति कहा गया हे, 
सो जानो ॥ ४८९ ॥ 


१० जानि बूक्ति सबको बिसराव | आपन भाव रहन नहिं पावे ॥४६०॥ 
टीकाः--सहुरु कहते हैँ:---ओर वे विज्ञानी लोग बंड़े दुर्बृद्धि 
धोखा असित होते है। क्योंकि जान-बूझ करके ही ऐसे भूलभुलेयाके 
घनचक्रमे पड़ जाते है । अजञानमें भूलनेवालेको तो चेताके जगाकर 
खुधारा भी जा सकता है । परन्तु जान-बूझके भूल कर ढोंग करने 
वालेका तो कभी भी सुधार नहीं हो सकता। इस बारेमे सहुरु 
श्रीकबीर साहेबने बीजकरमम कहा है, सो स॒ुनियेः-- 
.जानि बूकमि जो कपट करतु है। तेहि अस मनन्‍्द न कोई ॥ 
हृहिं कबीर तैहि मूढुकों | भल्ला कौन विधि होई ॥” बी० शब्द पट ॥ 
--जानते हैं कि, जड़-चैतन्य भिन्न-भिन्न हैं,तो भी कपट करते हैं, 
एक अद्वेत बह्म कहते और मानते हैं। उसके समान मन्दमति और 
कोई नहीं है। उस महामूढ़का भला वा कल्याण--मुक्ति किस प्रकार 


 होवे। वे ब्रह्मश्ञानी प्रथम तो वेद-वेदान्तादि ग्रन्थ पढ़के श्रवणादि 


साधन कर सबको जानते, समझते, बूझते है । परन्तु पीछेसे सबको 
भ्रुलायके बिसराय देते हैं। अपने चेतन्‍्य जीवकी भावना ज्ञान गुण 


, तक भी बाकी नहीं रहने देते। सब होश-हवासको मिट-मिठायके 
. निर्विकल्प, मूर्छावत्‌ स्थिति कर लेते हैं। अपने हेता, सखवरूपकी 
. सच्ची भावना तक भी वहाँ रहने नहीं पाती । बिलकुक अभाव हो 


३०८ ] संयुक्त निर्णयसारादि घट ग्रन्थः । [ निर्णयसार-- 





कर लेते हैं। यह सब जान-बूझ करके ही किया जाता है। ज्ञानको 
छोड़के महाभ्रम-भूलमें पड़के विज्ञानी लोग ऐसे हो जाते है ॥ ४९० ॥ 


११ निज सुख माँझ गयो गफिलाई। सोई ज्ञान सुषृत्ति कहाई।।४६ १॥ 

टीका+--- सहुरु कहते हैः-- ओर अपनेकों सुखखरूप आत्मा या 
ब्रह्म मानकर वृत्तिकों लय करते-करते शून्य समाधि या निर्विकस्प 
ख्थितिको प्राप्त होते है। होश आनेपर उसीको परमानन्द्‌, बह्मानन्द, 
महदानन्द, निज ब्रह्मखरूपका सुख मान करके फिर भी उसी प्रकार 
वृत्ति लय करके अपने आपको उसी खुखके मध्यमें मिलाकर तदा- 
कार या तदरूप होके गफिलाय जाते हैं । इस प्रकारकी गाफिली 
झाँई जो है, सोई ज्ञान सषुप्ति कहलाता है। यह सिर्फ ज्ञानी-विशानी 
लोगोंको ही होता है। सर्वसाधारण छोग यहाँ तक पहुँच सकते 
नहीं | जगतमे ऐसे परमहंस दशावालेकों लोग विज्ञानी, त्रह्मलरूप 
कहते हैं । सर्वश्रेष्ठ समझ करके मानते हैं, परन्तु वे बेपारखी 
सत्यशञानसे हीन नश्ट-श्रष्ट, पतित ही होते हँ। व्यर्थ ही मनुष्य 
जन्मको थे बर्वाद करते हैं। अज्ञानी लोगोंके समान ही बेसे विज्ञानी 
लोगोकी भी डुर्गति ही होती है। क्योंकि निजखरूपकी जाग्रति पारस 
स्थितिको छोड़कर शून्य सुख मध्यम ही धसके गाफिल हो गये। 
अर्थात्‌ जड़वत्‌ अचेत महामूढ़ जड़ाध्यासी ही हो जाते हैं। प्रथम _ 
जान-बूझके ही यह सब तैयारी किया जाता है, पीछे ऐसे ही चृत्ति 
भी हो जाती है । अतएव सो ज्ञान खुचुप्ति कहलाता हैं, ऐसा अब 
' तुम भी जान लो ॥ ४९१ ॥ 


१२ अजान पनामें जो गफिलाई । सो अज्ञान सुषुप्ति कहाई ॥४६२ 


टीकाः-- सद्ुझ कहते हैंः--- और कुछ साधना विशेष किये बिना 
ही आपदी अनजान, अज्ञान, अबोधपनमें जो गफिलाते हैं, यात्री 
लसिद्रा गाढ़ी लूम जानेपर गाफिल, अचेत हो ज्ञाना, सो अन्नान 
सुथुतति कहलाता है। यह तो अन्न-जलके नशा देह इन्द्रिय आदिकी 


पन्थः १ | पारख सिद्धान्त द्शिनी अ्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित | [ ३०६ 


कल मम मल 

थकावटसे रोज ही सो जानेपर होता ही रहता है। फिर जाग जाने- 
पर मिट भी जाता है । अज्ञान खुघुस्ति अव्पस्थाई या क्षणिक होता है। 
अथवा भमानन्दीरूपसे पञश्चविषय भोगोंमें गाफिल होना, और कर्म, 
उपासना, योगादि, साधनोंद्वारा वृत्तिको शुल्य करना, नशामें चूर 
होके बेभान पड़े रहना, बुद्धिमें आवर्ण पर्दा पड़ जाना, जीवको 
गाफिल करनेकी सब कला, वह सब भी सोई अज्ञान दशाके सहा- 
यक अज्ञान सुषुप्तिके भीतर ही कहलाते है । इस प्रकार अज्ञान 
सुषुप्तिमें दो भाग है, एक तो जीवमातचको सहज ही प्राप्त होनेवाला 
सुषुप्ति अवस्था है। दूसरा कम, भक्ति, योग आदिसे पड़नेवाला 
आवर्ण शूल्य आनन्द है! और इससे भिन्न ज्ञान रुषुप्ति ब्रह्मश्ानी 
परमहंस विज्ञानी लछोगोंकों ही प्राप्त होता है। परन्तु यह दोनों भी 
जीवोको भव बन्धनोमें ही अटकानेवाले हैं, अतएव पारख करके उसको 
त्याग करके जीवन खुधार करना चाहिये। अब तो तुमने दोनों 
प्रकारके खुषुप्तिका भेद ठीकसे समझा होगा। यदि इंसमें और कुछ 
पूछना चाहते हो, तो पूछ छो ! ऐसा कहते भये ॥ ४९२ ॥ 


॥ रे८ ॥ शिष्य प्रश्न ॥ शब्द दीपक--३८ ॥ खण्ड--७४५ ॥ 
दोहा--ज्ञान सुषृप्ति तुम कही । मैं समभेड गुरुदेव ! ॥ 


( ४३ ) काह विकार तामें अहै ? मोहिं. बतावहु भेव ॥४६३॥ 

टीका+-- सहुरुके उत्तरको श्रवण करके फिर शिष्यने अड़तीसवा 
प्रन्‍नमे इस प्रकार कहा कि-- हे सहुरु देव! आपने अज्ञान- 
सुषुप्तिका लक्षण दर्शाकर फिर ज्ञान-सुषुप्तिका भेद भी भलीमाँति 
बतलाकर कहे है, सो मेने भी अच्छी तरह श्रवण करके सब बात 
समझ लिया हूँ। ज्ञान साधना करके अन्तमे शून्य सुषुप्तिवत्‌ स्थिति 
हो जाना, सोई ज्ञान सुषुप्ति है, ऐसा जान लिया हैँ । वह तो अच्छी 
ही बात है कि--- सब उपाधिसे रहित होके निर्विकल्प हो जाना, 
परमानन्दमें मगन हो रहना, मुझे तो उसमें कुछ दोष दिखाई नहीं 


३१० ] संयुक्त निर्णयसारादि घद ग्रन्थः । [ निर्शंयसार--- 





देता है। परन्तु उस ज्ञान खुषुस्तिमें विकार कोनसा है? या क्या कसर. . 
होता है ? सो उसका भेद भी मुझे अच्छी तरहसे बतलाइये। फिर 
मैं निर्णयसे विचार करके देखूँगा, त्याज्य होगा, तो उसे भी त्याग 
गा । अब मुझे उसके यथार्थ भेद बतलाईये, उसमें क्‍या 
दोष है? ॥ ४९३ ॥ 
|| १८ ॥ सद्गुरु उत्तर ॥ वचन भास्कर-३१८ || खण्ड-७६ || 
॥ चोपाई--मण्डल्ू भाग--"२ ॥ चो० १ से २० तक है ॥ 
१. हे शिष्य | सुनहु यथार्थ विचारा। ज्ञान सुषुप्तिमं सकरू विकारा ॥४९४ 
टीकाः-- शिष्यका पूर्वोक्त शंका श्रवण करके उसीका समाधान 

यहाँपर खुलासा उत्तरमे कहते हैं ! सहुरु श्रीप्रणसाहेब कहते हैः-- 
हे शिष्य ! ज्ञान सुषुप्तिमं सम्पूर्ण विकार भरा पड़ा हैं। तुम उसे 
जानते नहीं हो, इसलिये तुम्हारी उल्टी समझ हो रही है'। जब 
भेद जान जाओगे, तब पता रंगेगा कि, कितना विकार ज्ञान सुघुप्तिमे 
भरा है। अब उसका यथार्थ सत्यन्याय निर्णयका पारख विचार 
मेँ तुम्हें बतलाता हूँ ! उसे तुम ध्यान कूगा करके खुनो ! और भनमें 
गनते भी जाओ। यथार्थ विचार करनेपर शान सुषुस्तिमेंकी सकल 
विकार तुमको भो सालूम पड़ जायगा ॥ ४९४ ॥ 

२. जिमि अशज्ञान सुषुप्तिमं ताता!। कछु विकार नज़र नहिं आता ॥४९०॥ 

टीकाः-- सहुरु कहते हैं; प्रथम दृश्शन्तरूपमें अशान सुषुस्तिकी 

घटनाको ही विचार इष्टिले देख छो, फिर उसे भी आशानीसे समझ 
सकोगे। हे तात ! जिज्ञासु शिष्य ! जैसे गांढ़ी निद्रा लगके 
होनेवाली अज्ञान सुपुप्तिमं स्थूल दश्टिसे ताजा विकार, दोष, उपाधि 
कुछ भी नजरसे देखनेमें नहीं आती है । क्योंकि वहा सब कारण 
बीजरूपसे ही पिक्रार छिपे रहते है। इसीसे बाहर देखनेमें तो 
कुछ नहीं दिखता है, परन्तु भीतरमें ही सारे बीज जमा हो 
. रहते हैं. ॥ ४५५॥ 


ग्रन्थः १ ] पारख सिद्धान्त दशिनी भ्रम विध्यंशिनी सरल टीका सहित । [ ३११ 





३, पुनि जागृत स्वम्नादिक भाई !| यह व्यवहार कहाँते आई? ॥४६६॥ 
टीकाः-- सहुरु कहते हैं:-- हे भाई शिष्य ! तूँ विचार करके 
देख कि, सुषुप्ति अवस्था यदि निर्विकार शुद्ध होता, तो फिर उलटठके 
जागृति, खप्त आदि अन्य अवस्थाएँ होना ही नहीं चाहिये था, परन्तु 
सो होता है । पुनः जाग्रति, स्वधादिकोंके यह सारा व्यवहार, उपाधि 
चञ्जलता आया, तो कहाँसे आया? उसी सुषुप्तिसे ही प्रस्फुटित 
होके आया है। इसलिये जाग्रतादिमें होनेवाले सारे विकार उसीमें 
लय होके समाये रहते है, फिर उपयुक्त समय पाके प्रगट हो आते 
हैं। ऐसा वह दोनों अवस्थोंके मूल कारण ही बना रहता है' ॥ ४५६॥ 


४, जो विकार वहाँ जड़ते खोता। तो जागृत स्वग्नादि ना होता ॥ ४६७ 


टीकाः-- सहुरु कहते हैं:-- अब विवेक करो, वहाँ झुषुप्ति 
अवस्थामें जोकि, यदि सम्पूर्ण विकार जड़-मूलसे ही खो जाता, नष्ट, 
अ्रष्ट होके बीज ही नाश हो जाता, तो कदापि फिर उलटके पूर्ववत्‌ 
जञाग्रतिका व्यवहार, खप्तादिका भास न होता। इसीसे तुम जान 
सकते हो कि, कारणके बिना कार्य उत्पन्न नहीं हो सकते हैं | वहा 
जड़से विकार ही जो खो जाता, तो जागृति, खप्तादि भी कभी न 
होते । जब स्वप्न ओर जाग्रतिके व्यवहारमें विकारकी विशेषता पाई 
जाती है, तब खुब॒प्तिमें विकार नहीं, ऐसे कैले कहना ? वहाँ अवश्य 
ही ज्यादा विकार भरा रहता है, ऐसा जानो ॥ ४९७ ॥ 
५, सो तुम देखु सुषृप्ति माहीं | कछु विकार नाहिं दरशाहीं || ४६८ ॥ 
टीकाः-- सहुरू कहते हेंः--- हे शिष्य ! सो यह बातको तो तुम 
अपनी दृश्टिसे प्रत्यक्ष ही देखो, या देखते भी हो कि, सुषुध्ति अवस्था - 
में वैसे तो ऊपरसे कुछ भी कसर, विकार, दोण, देखनेमें तहीं आती, 
परन्तु गुप्तरू्पले सकल विकार उसीमें ही छिपे रहते हैं। एक 
प्रकारसे काम-क्रोधादि तन-मनके सब विषय विकार ठहरनेका वह 
घर ही है। अथवा विकारके खदान ही वह अवस्था है, ऐसा समझ 


३१२ ] संयुक्त निर्णयसारादि घट ग्रन्ः॥._.... निर्णयसार-- 





लो । खानीमें उस चीजकी क्या कमी होती हैं? नहीं। विवेक 
इष्टिसे तुम भी देखो कि, सो अज्ञान सुषुप्तिमं कुछ विकार प्रगठ्मे 
न दिखते हुये भी विकारका कारण हो वना रहता है ॥ ४९८ ॥ 
६, बीजरूप ये सकल रहाबे | शाखा पन्नव सबे नशावे || ४६६ ॥ 
टीका+-- सहुरु कहते हैंः-- सो कैसे कि ? जैसे बीज-द्रक्ष न्याय, 
वृशक्षके समक्षम)ं वीज़का खरूप अत्यन्त छोटा या बारीक रहता है। 
परन्तु वेले ही वृक्ष तैयार होनेका मसाला उसी सूक्ष्म बीजमें बना 
रहता है। “क्षीणेपूले नेत्र शाखा न पत्रम”” जड़ कट जानेपर डालियोां, 
पत्तियाँ भी कायम नहों रह सकती हैं, नाश हो जाती हैं । यद्यपि 
वीजमें शाखा, प्रशाखा, पत्र, पुप्पादि दृष्ट रहते नहीं, तथापि सूक्ष्म, 
कार्णरूपसे वह सब भी वीजमें स्थित रहते है। तभी मत्तिका 
जलके सम्बन्ध पाके उसमेसे अंकुर फ़ूट पड़ते हैं, समयमे वृद्धिको 
प्रात होकर शाखा-पत्रादियुक्त हो जाते हैं। तेसे ही बीजरूप सुषुप्ति 
अचस्थामे ये सम्पूर्ण विकार अंकुररूपसे बने ही रहते हैं । सिर्फ 
शाखा ८ जाभ्रत्‌ अवस्थाकरे स्थूछ व्यवहार साक्षी भाव और पहछुव ८ 
स्वप्न अवस्थाके विबयोकी सूक्म भासका व्यवहार यह सब नाश 
हं।के विलीन हो रहते है | कारणमे छिपे रहते है ॥ ४०५० ॥ 
७ ताते फ़िर-फिर उपजे भाई ! फिर-फिर जाय सुपृप्ति समाई।॥५००॥ 
टीका+-- सहुरू कहते हेंः-- हे भाई शिष्य ! इसी कारणसे 
जैसे वोजले वक्ष ओर चृक्षसे अनेकों बीज उलूट-पुलटके बारस्वार 
समय पाके उत्पन्न होते ही रहते हैं ओर बिगड़ते भी रहते हैं । इसी 
प्रकार पूर्वके अध्यास वेगसे फिर-फिर उलूड-उल्टके बराबर खम् 
और जाग्रत्‌ अवस्था उत्पन्न होते रहते हैं। तब चश्चलूताका बहुत 
व्यवहार होता रहता है, और शरीर-इन्दियादिकी खुस्ती, थकावट, 


एव अन्नादि खुराककी उप्णतादिसे फिर-फिर नित्यप्रति आरूस्यसे 


नि गांढ़ीं लग जानेसे स्थूल-सूक््मादिका सकल कारय खुषुध्ि 


नकककनन-+-+ लता. .+5 


ग्रन्थ: १ ] षारख सिद्धान्त दर्शिनी श्रम विध्यंशिनी सरल टीका सहित । [ ३१३ 





अवस्थामें जाके समा जाता हे, . यानी कारणमें लूय होके शून्य हो 
जाता है। इस तरह बारम्बार जाग्रति, खप्न लय होके सुषुप्ति होकर 
फिर उलटके जाग्रत्‌-खभ्नादि उत्पन्न एवं विलय होते रहते हैं । यह 
मैंने तुम्हे प्रथम अज्ञान खुषुप्तिके कसर विवरण करके सुना दिया 
है, सो जानो ॥ ५०० ॥ 


८. तेहि प्रकार तोहि नजर न आधे । ज्ञान सुषुप्ति सोई कहाबे ॥५०१॥ 
टीका;-- सहुरु श्रीप्रणसाहेब कहते हेंः-- हे शिष्य ! अब 
द्वितीय भागमें ज्ञान सुषुप्तेके विवरण कहता हूँ ! सो इसे भी ध्यान 
लगाके सुनो । जिस प्रकार गाढ़-मूढ़ निद्रामे बेभान, अचेत रहता 
है। उसी प्रकार झाँश्में भी तुझे ऊपरसे तो कुछ नज़र नहीं आता है। 
मोटी इष्टिसे तो वहाँ कुछ भी विकार तुम्हें दिखाई नहीं देगा, 
परन्तु जब बारीकीसे गुरुनिणयद्वारा देखोगे, तब तो सम्पूर्ण विकार 
उसीमेंसे निकलता' हुआ दिखाई देगा । विज्ञानपदकी धारणा, ब्रह्म 
झाईकी गाफिली, सोई यहाँ ज्ञान सुषुस्ि कहलाता है। जान-वूझके 
गाफिल होना, सो शानियोंकी ज्ञान सुषुप्ति कहा जाता है। अर्थात्‌ 
अज्ञान करके होनेवाला शुन्य सुषुस्तिके समान ही स्थिति ज्ञान- 
खषुप्तिमें भी प्रगट होते हैं। बिना पारख तुझे उसमें दोष नजर नहीं 
आता है, तो श्रवण करो, में उसमें कसर बतला देता हूँ ॥ ५०१ ॥ 
९, तामें कछु न दिखे विकारा। फिर कहाँते प्रगट भयो जगसार ( ॥५०२ 
टीकाः-- सहुरु कहते हैं।-- और उस चविजशञानपद्‌ झाईरूप 
ज्ञान सुषुप्तिमें स्थूल दशष्टिसे कुछ विकार दिखता नहीं, इसलिये तुम 
डसे निर्विकार ठहराके मान लोगें, तो यह तुम्हारी सरासर भूल 
होगी । क्योंकि यदि उसमें विकार न होता, तो यह सारा विकारमय 
जगत्‌ कहाँसे प्रगट भया है ? यद्यपि जगत्‌ जड़-चैतन्य, खतः सिद्ध 
अनादि वस्तु है, तथापि वेदान्ति ब्रह्मज्ञानी श्रमिक लोगोने चराचर 
जगतकी उत्पत्ति उसी बह्मकी इच्छामातञसे माने हैं । अतएव पूर्वपक्षीके 
मत खण्डन करनेके वास्ते उन्हींके मन्‍्तव्यसे यहॉपर कहा गया हैं, 


३१४ |] संयुक्त निर्शयसारादि षद ग्रन्थः । [ निर्णंयसार-- 





ऐसा जानना चाहिये। अच्छा ! तुमहीं बताओ ! फिर यह सस्पूर्ण 
जगत्‌ कहाँसे प्रगट हुंआ ? यदि अनादि कहोगे, तो कारण ब्रह्म माना 
हुआ ही नास्ति हो जायगा। यदि ब्रह्मसे जगतकी उत्पत्ति बताओगे, 
तो बह्म ही सारा विकारका मूल ठहर जायगा ॥ ४०२ ॥ 


१० सकल विकार अह्में होई | बीज स्वरूपी रहत समोई ॥॥४०३॥ 

टीका+-- सहुरु कहते हें।-- क्योंकि वेद-प्रमाणसे भी यह सिद्ध 
है कि--- जगतके सम्पूर्ण विकार उसी ब्रह्मसे ही उत्पन्न हुआ है, 
उसोगे रहता है, उसे सर्वाधिष्टान कहते हैं। इसीसे सकल विकार 
बह्ममें ही होता है'। “सर्वरूप जग रहा समाई”-- कहा है, इसलिये 
बीज-कारणखरूप होनेसे सब काय विकार उसीमें ही समाये रहते 
हैं। जैसे वीजमें चक्षके विकार सव सूक्ष्मरूपसे समाये रहता है। 
तैसे बीजस्रूपी ब्रह्म होनेसे सारे रप्टिका विकार, दोप, उपाधि भी 
उसीमें ही समाये रहते हैं ॥ ५०३ ॥ 


११ ब्रह्ममें सबे विकार नशाव त। तो ये जगत्‌ कहाँते आवत १ ॥४०४ 
टीकाः-- सहुरु कहते हेंः-- हे शिष्य ! तुम अब निष्पक्ष होके 
विचार करो कि, जिसको सच्िदानन्द्धन ब्रह्म, अद्वेत सर्वव्यापक 
माने हैं, यदि उस ब्रह्ममें सम्पूर्ण जगत्‌ विकारका विनाश हो जाता, 
सचमुच निविकार, निरामय, निरीह, निरञ्नन होता, तो फिर यह 
जगत्‌ विकार चारखानी, देह' घारणा, जन्म, मरण, गर्भवास 
आदि दुख गमनागमन कहाँसे आता? इस बारेमें ब्रह्ममुख 
वाणी सुनिये।--- 
साखीः-- भें सिरजों में मारों, में जारों में खाँत्र ॥ 
जलथल महियाँ रमि रहों, मोर निरक्षन नॉब ॥” बीजक रमैनी २१ ॥ 
“जैय्येव सकले जात॑ मइ स्व प्रतिष्ठितम॥ 
मइ सर्व लय॑ याति तदूबकझाद्यमस्म्यह्म्‌ ||” 
केवल्य उपनिषद्‌ । खण्ड १।१ मन्त्र १६ ॥ 


ग्रन्थः १ ] पारख सिद्धान्त दर्शिनी श्रम विध्यंशिनो सरल टीका सहित। [ ३१५ 





- त्रह्मवेत्ता पुरुष कहते हैं कि-- जिससे यह सर्वभूत जगत्‌ 
मेरेसे उत्पन्न होता है, पालन होता है, ओर महाप्रलूयमें जो मेरेमे ही! 
लय होता है, वही अद्वेत ब्रह्म में हूँ ॥ 

इस प्रकार ब्रह्मश्षानी अपने मुखसे खुलमखुल्ला सरासर गवाही 
दे रहे हैं कि, जगतकी उत्पत्ति-प्रल्यादि ब्रह्मसे होता है। फिर 
कहो बअह्ममें विकार कहाँ नाश हुआ ? यदि ब्रह्ममें विकार न 
होता, तो इच्छा करके जगत-देहादि वनके आता ही कहाँसे ? इसमें 


विवेक करो ॥ ५०४ ॥ 
१२, सब विकारका मूल गोसाई | आपहि आप ब्रह्म कहलकाई ॥ ५०५ ॥ 


. टीकाः-- सहुरु कहते हैं।-- अतएव सकल विकारका मूल, 
खानी, जड़, कारण, त्रह्म-परमात्मा ही ठहरता है । इन्द्रिय मनादिके, 
मालिक जीव भ्रम-भूलभे पड़के आप-ही-आप धोखेमें पड़ा, तो खय॑ 
ब्रह्म कहलाया, झाइमें पड़ा, गाफिल हुआ, ज्ञान खुषुप्तिमे पहुँचके 
सब विकारका मूल कारणरूप हो गया । जड़ाध्यासके सब बीजको 
हृदयमें टिकाया, फिर भवबन्धनोंमे बद्ध होकर आवागमनके चक्रमें 
गिर पड़ा है ॥ ५०५ ॥ 

१३ जोन बीज जहवाँ ते होई । तोन वस्तु तहाँ जानहु सोई।।५०६ 
' टॉका+-- सहुरु कहते है।--- हे शिष्य ! जहाँ जिस दृक्षसे जोन 
तरहका बीज उत्पन्न होता है, उसी बीजमें तोन वस्तु फलू-फूल 
पत्र, डालियायुक्त तद्धत्‌ वृक्ष भी स्थित रहता है, सो कारणरुूपसे 
रहता है, ऐसा जानो | तेसे ही संसारमे जहाँ जिस मनुष्यके अन्तः- 
करणसे ब्रह्म, आत्मादि वासना, भास आदि बीज पुष्ट होते हैं। तोन 
अध्यासी वस्तुरूप चेतनन्‍्य जीव भी अध्यासवश तहां जगतमे ही 
ब्रह्म बनके चोरासी योनिके जन्म॒ति चक्रमें ही पड़े रहते हैं, ऐेसा 
यथार्थ निर्णयसे जानो ॥ ५०६ ॥ 
१४, बीज बिना नहीं वृक्ष रहाई। वृक्षके बिना बीज कहाँ पाई ॥ ५०७॥ 
टीका/-- सहुरु कहते हैंः-- जैसे बीज हुये बिना प्रथ्वीमें अंकुर 


३१६ ] संयुक्त निर्णयसांरादि प्रट्‌ ग्रन्थ: | [ निर्णशयसार-- 


फ़ूटके वृक्ष होना, टिके रहना, यह हो नहीं सकता है । और अगर 
वृक्ष ही न होवे, तो भी बीज कहासे प्रात होगा ? इस कारण बीज, 
वक्ष दोनोंका उभय सम्बन्ध प्रवाह लगा ही है। यानी बीज बिना 
वृक्ष नहीं, तथा वुक्ष बिना बीज नहीं । एक दूसरेमे उलठ-फेर छगा 
रहता है। सिर्फ रूपान्तर होके परिणाम मात्र बदरूता रहता हे, 
नहीं तो एकत््व ही सम्बन्ध रहता है। वृक्षसे बीज उत्पन्न भया, 
फिर बीजसे भी वक्ष ही उपजा। बीज है, सो सूक्ष्म, वृक्ष है, सो 
स्थल । इसे कारण-कार्यका सम्बन्ध भी कहते है। इसी प्रकार 
'सिद्धान्तमें बीजरूप ब्रह्मके विना वृक्षरूप जगतके अस्तित्व ही 
रहता नहीं । और चराचर जगत्‌कों छोड़के ओर कहीं बह्मके प्रतीति 
प्राप्त होता ही नहीं । क्योंकि जगतका ही तो नाम ब्रह्म है। फिर 
जगत व्रक्षके बिना वीज़रूप ब्रह्म कहाँ फलेगा ? कहाँ मिलेगा? 
जड-चेतनसले रहित ओर ब्रह्म मानना, सो धोखाके सिवाय क्‍या 
होगा ? अतएव ब्ह्म-जगतका तादात्म्य सम्बन्ध ठहरा। इसडिये 
नाम ब्रह्म, रूप जगत एक ही वस्तु सावित भया। तहा ब्रह्मको 
कारण ओर जगतको कार्य माने हैं। क्योंकि जगत्‌के बिना ब्रह्मको 
और कहीं ढँढ़ो, तो भी वह नहीं मिलता। अतएव ब्रह्म मिथ्या भ्रम 
भूलके अतिरिक्त आर कुछ सत्य वस्तु नहीं, ्ंसा जानके परख कर 
डसे त्यागों ॥ ५०७ ॥ 
१५४, तैसा जगमें ब्रह्म विराजे । ब्रह्म बिना जगत्‌ कहाँ छाजे ॥ ५०८ ॥ 
टीका+-- सहुरु श्रीपूरणसाहेब कहते हँः--- हे जिशासु शिष्य ! 
जैसे बिना बीजके वृक्ष, ओर बिना वृक्षके बीज रहना, होना, ऐसा 
पाना असस्भमव है। क्योंकि ऐंसा हो ही नहीं सकता है। तेसे ही 
व्रह्मज्ञानियोंके कथनाउुसार इसों चराचर जगतमे ही ब्रह्म परिपूर्ण 
व्यापक होके विराजमान हो रहा है। इस कारण ब्रक्मषके बिना 
विकार संयुक्त जगत्‌ ओर कहाँपर जाके रहेगा ? क्‍योंकि प्रह्म न हो, 
'फओसी फोई जगह स्वाली ही नहीं । तहाँ कहा भी है, खुनिये।--- 





ग्रन्थ: १, ] पारख सिद्धान्त दशिनी भ्रम विध्यंशिनी सरल टीका सहित । [३१७ 





“एक अखणिडत ब्रह्म विराजत, नाम जुदो करि विश्व कहावे | 
एकहि ग्रन्थ पुराण बखानत, एकहि दत्त वशिष्ठ सुनावे ॥| 
एकहि अज्ुन उद्धव सूँ कहि, कृष्ण कृपा करिके समुझावे || 
सुन्दर दहैत कछू मति जानहु, एकहि व्यापक वेद बतावै ॥” सु० वि० २६॥ 
इस तरह' जगतमे ही एकरूप होके ब्रह्म विराज रहां है । बह्मके: 
बिना ज़गत्‌की शोभा ही नहीं, फिर बिना ब्रह्मके जगत कहाँ खड़ा: 
रहेगा ? कहाँ टिकेगा ? इसलिये ब्रह्म, जगत्‌ अभिन्न है, ऐसे. 
वेदान्तियोंने माने हैं ॥ ५०८ ॥ क्‍ 
१६, बीज बृच्षको जैसा लेखा । तैसा ब्रह्म अरु जगत्‌ विवेका ।। ५०६ ॥ 
टीकाः-- सहुरु कहते है।-- ओर बीज-व॒क्षका जैसा या जिस 
प्रकारसे लेखा-जोखा, हिसाब व्यवस्था रहता है कि, बीजसे अंकुर 
फूटके समयान्‍न्तरमे वृक्षाकारमें परिणत हो जाना, फिर दुृक्षसे 
अनेकों बीज उत्पन्न होते रहना, ओर उन बीजोँसे भी तदलुरूप नाना- 
वृक्ष उत्पन्न होना, तथा बीज फलते रहना, इसी प्रकार अनादिकालरूसे 
हीं बीज-चृक्षका नित्य सम्बन्ध रूगा हुआ है । कहा हैं 
वृत्द सु बीजहि बीज सु इच्चहि, पूत सु बापहि बाप सु पूता ॥ 
वस्‍्तु विचारत एकह्ठि सुन्दर, तान रु बान तु देखिय सूता ॥” सु० वि० ॥ 
' वैसे ही बह्मश्ञानियाने वेद-वेदान्तका विवेक करके ब्रह्म और 
जगतको एक रूपमें ठहराये हैं। तहां बीजरूप कारण ब्रह्म तथा 
वक्षरूप कार्य ज़गतको माने हैं। व्यष्टि नामसे जगत्‌ बोध होता है, 
ओर समष्टि नामसे ब्रह्म माना जाता है, तहाँ कहा है।-- 
“ज्यूँ बन एक अनेक भये दम, नाम अनन्तनि जातिहु नयी | 
वापि तड़ाग रु कृप नदी सब, है जल एक सु देखु निहारी॥ ! 
पावक एक प्रकाश बहू विधि, दीप चिराग मसालहु बारी। 
सुन्दर ब्रह्म विलास अखणिइत, भेद अमेद कि बुद्धि सु यरी ॥” सु०वि०॥ 
दृष्टान्तमें वीज-व॒क्षके हिसाबके सरीखी सिद्धान्तमें ब्रह्म-जगतको 
एकत््व करके भांने हैं। विवेक करके देखो ! यही वड़ा भारी भ्रम 


र्श्ट् | संयुक्त निर्णयसारादि षद ग्रन्थः । [ निर्णयसार-- 


न न व नल 
घोखा है । क्योंकि, ब्रह्मका साक्षात्कार न होते हुये भी कल्पनासे दृढ़ 
करके उसे मानकर बिना पारख झाँइमें पड़ जाते हैं. ॥ ५०९ ॥ 


१७, बीज वृक्ष प्थिवीमें छहिये। ब्रह्म जगत आतममें कहिये।। ५१०॥ 


टीका+-- सहुरु कहते हैं।-- और हे शिष्य ! बीज और वृक्ष यह 
दोनों ही प्रथ्वीरूप खेत, बाड़ी-बगीचादि भूमिका या जमीनमें हो 
प्राप्त होते हैं! अर्थात्‌ मुख्य करके पृथ्वी तत्त्व हो बीज-बृक्षोक्रे आधार 
यथा अधिष्ठान है । इसीसे पृथ्वीमें ही बीज-वृक्ष टिके रहते हैं, उत्पन्न 
होके बढ़ते, फलते-फ़ूछते और पृथ्वीमें ही समाये रहते हैं । पृथ्वीको 
छोड़कर अन्यत्र उनका टिकाव हो सकती नहीं । उसी घकार अधि- 
छान आत्मा कूटस्थ्म ही बरह्म-जगत्‌ आदि नाम-रूप कहलाते हैं। 
आत्मा भूमिकाके बिना बीज £ ब्रह्म, वृक्ष 5 जगत्‌ अन्यन्न कहीं पर 
भी ठहर ही नहीं सकते | इसीसे परमात्मा सर्वाधार कहलाता है। 
जीवात्म(, परमात्मा, विश्वात्मा, सर्वात्मा इत्यादि कई भेद आत्माके 
माने हैं। परन्तु यहाँपर जीवात्मा खय॑ं हो श्रमिक होकर अपनेको 
बह्म-जगतका मूल कारण मान लेता है। “अ्रयमात्मा ब्रह्म” यह आत्मा 
ही ब्रह्म है। ऐसा वेदमें कहा है। इसलिये ब्रह्म-जगत्‌ दोनों ही 
सम्मिलित करके एक आत्मा सर्वाधिप्रान, सर्वव्यापक कहते हैं.। 
ओर जीव, ईश्वर, अह्म एवं सर्वरूप अगन्‌ भा एक आत्माम में खर्य॑ 
अपने आप हैँ। ऐसा कहते या कहलाते हैं, सोई श्रम कल्पना है॥ ५१० 
१८, ताते मिथ्या है सब मात्र । छाड़ि देहु तुम परख प्रकात्न ॥ ५११॥ 
टोकाः-- सहुरु कहते हेंः--- इसवास्ते हे शिष्य ! ऐसी-ऐसो 
मानन्दी कल्पना किया हुआ सो सब तुम्हारा मिथ्या भास, अध्यास, 
झुठा अनुमान मात्र है। उससे भिन्न मानन्दी कर्ता तुम जीव ही 
सत्य हो । अब तो भी गुरु पारखकों हृदयमें अपरोक्ष प्रकाश करके 
उसे परखो | और मिथ्या घोखाको एकद्म छोड़ दो। क्योंकि तुम्हारे 
ऋव्पनासे ही ब्रक्म-आत्माका भास खड़ा होता है, उसे ही अपना 


ग्रन्थ: १ ] पारख सिद्धान्त दर्शिनी भ्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित । [ ३१६ 





स्वरूप मानकर तुम बड़ी भूलमें पड़ रहे हो, परन्तु तुम भासिक उस 
भाससे भिन्न हो। तुम पारख प्रकाश करके उस महा अज्ञान, 
अन्धकारमय झाईं, शान खुषुप्तिको परित्याग करो। ओर द्रष्टाको 
दृश्यसे हटाकर निज ख-खरूप पारखपदमे स्थित करो ॥ ५११ ॥ 
१६, ज्ञान अज्ञान सुषुप्ति विचारा। तोर भास तू इनते न्‍्यारा ॥ ४५१२॥ 
टीका+-- सहुरु कहते हैं।--- ओर हे शिष्य ! प्रथम अज्ञान 
सुषु्तिका भेद दृष्शान्तरूपमें बतलाकर फिर ज्ञान खुषुप्तिका सिद्धान्त- 
रूपमें विचार तथा सम्पूर्ण भेद भी मेंने तुमको बतला दिया है, सो 
शान, ओर अज्ञानसे होनेवाला दोनों. प्रकारकी खुषुप्ति तेरा भासमात्र 
है। इन दोनों भाससे तू सर्वदा न्‍्यारा रहता है । तभी तुझे वह भास 
भी भासता है। हे शिष्य ! तू अपने आपको चैतन्य पारख स्वरूप 
जान; अखण्ड, नित्य, सत्य, जनेया जीव तू हो है। अब तू उन दोनों 
सुषुप्तियोंका यथार्थ विचार कर, तुझसे चह न्यारे हैं कि नहीं ? ओर 
वह भास, अध्यासादिको परख करके तोड़ डाल, विनाश करके हटा 
फेंक दे, फिर निजपदम कायम हो रहो ॥ ५१२ ॥ 
२०.परखिके त्यागि देहु सब भासा। हे शिष्य ! दुःख खुख मिथ्या आशा॥५१३ 
टीकाः-- सहुरु कहते हैं!-- हे शिष्य ! ओर गुरुबोध अपरोक्ष 
पारस वोधके प्रतापसे सार-असार, सत्य, अखत्य, जड़, चेतन्य, गाह्य, 
अश्राह्य, इत्यादि सकलको पहिले तो अच्छी तरहसे पारख करो, 
उनके भेद, गुण-लक्षणोंकों ठीक-ठीकसे पहिचान को । फिर परख- 
परख करके सम्पूर्ण विकाररूप ब्रह्म-आत्मा आदिकी मानन्दी तथा 
भास, अध्यास वगेरहको भी त्याग कर दो। अन्तःकरणसे भासको 
हटाकर पाणख बोधका प्रकाश करो। हे शिष्य ! दुः्खमय माना 
हुआ जगत्‌की विषयानन्दादिको आशा, ठृष्णा, चाहंना, करना यह 
भी मिथ्या धोखा है, अध्यासको बढ़ानेवाला' बन्धनका ही रूप है। 
ओर सबच्चिदानन्दनघन सुखमय माता हुआ ब्रह्म, परमात्मा, परमा- 
नन्‍द प्राप्तिकी आशा, भरोदा किया हुआ, सो भी मिथ्या धोखा हो है । 


३२० ! संयुक्त निर्णयसारादि षट ग्रन्थः । [ निर्णयेसार-- 





अर्थात्‌ सुख-दुःख रूप बह्म-जगत्‌की आशा, भ्रमरूप मिथ्या तमाशा 
कठिन वन्धनरूप है। अतएव मनको मानन्दी मिथ्या आशा, 
अध्यास, भास, भूल, इन' सबोकों परखकर मेट-मिटाय करके परि- 
त्याग कर दो ओर निन्र खरूपमें शान्त, स्थिर हो रहो ! अब तुम्हे 
क्या कहना है, सो कहो ? ॥ ५१३ ॥ 


॥ ३६ | शिष्य त्रश्न ॥ रब्द दीपक---३६ ॥ खण्ड---७७ ॥ 
दोहा;-ये सब छोड़ा परखिके | हे गुरु! क्रपानिधान ! ॥ 


(४४) मोर रूप फिर क्या रहो १ | सो भाखहु परमान ॥ ५१४॥ 

टीकाः-- पूर्वोक्त सड्ुरुके उत्तरकी श्रवण करके फिर इस प्रकार 
शिष्यने उनतालीसवचाँ प्रश्न कहा कि, हे सहुरु देव ! आप तो कृपाके 
भण्डार, दयाके खानी समान हो। और दयाके समुद्रवत्‌ गहिर- 
गम्भीर हो ! आपके अमृतमय उपदेशको श्रवण करके मेने विचार . 
भी किया | परन्तु अभी मैने निज खरूपको ठीकसे समझ नहीं सका 
हूँ। क्योंकि जिस-जिसको मैने निजखरूप करके मान रखा था, 
उस-उसको आपने मिथ्या भास बतला करके हटा दिये हो। इंसीसे 
में दुविधामें पड़ गया हूँ, कि, तत्‌, त्वं, असि; काल, सन्धि, झाँई; 
सचिदानन्द, ईश्वर, ब्रह्म, आत्मा, ज्योतिप्रकाश, अनहदनाद, महतदा- 
नन्‍द्‌, अम्ृतपान, दिव्य खुगन्ध, ध्यान, धारणा, समाधि, निर्विकल्प 
स्थिति, और जगतके पश्चविषयादि भोग, इंत्यादिमें कसर-विकार 
बतलाकरः उन्हें परित्याग कर देनेको आपने कहे हैं । अगर परख 
करके आपके कहे प्रमाण इन सबोको छोड़ भी दिया, तो फिर भेरा 
सखरूप क्या बाकी रहा? यह भो तो मुझे मालूम होना चाहिये, जिससे 
निश्चिन्त हो, उन्हें छोड़ते भो बने। हे गुरो ! परीक्षा करके मेंने उन 
सब मानन्दीको अब छोड़ दिया, क्योंकि वे मुझसे भिन्न भासमात्र 
थे। अब कृपा करके बतलाइये ! मेरा खतः स्ररूप' फिर क्या शोष 
.. रहा ? सो पत्यक्ष प्रमाणसे समझा कर कहिये ! वर्णन करिये। अब 
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तो केवल आपका ही अवलम्ब है। अतः मुझे सत्यशानका बोध 
कीजिये ॥ ५१४ ॥ 
॥३६॥ सद॒गुरु उत्तर ॥ वचन भास्कर--३६ ॥| खण्ड--७८ ॥ 
दोहाः--काहेते तुम छाड़ेहु। काहेतेः घर लीन्ह ॥ 
(४४ ) ये तो चिह्न बतावहु । तुम शिष्य परख ग्रवीन | ॥५१५॥ 
टीका+-- सहुर श्रीप्रणसाहेब कहते हैं।-- हे झिज्ञासु शिष्य ! 
तुम चुद्धिमान हो । अब में दो बात तुमसे पूछता हूँ । उसका उत्तर 
खुलाशा बतलाओ |! फिर तुम्हे समझाऊँगा । भास, अध्यास, 
अनुमान, ओर कल्पनाकों मानन्दी करके तुमने पहिले किसलिये 
पकड़ा या धारण किया था ? ओर फिर पीछे किसलिये तुमने उन्हें 
छोड़ दिया है' ? अर्थात्‌ भास आदिको किस कारणसे, केसे, किस 
तरह, किसद्वारा तुमने परित्याग कर दिया है? ओर किस कारणसे 
उसे पकड़ रखा था? प्रथम इसका तो चिद्ग >लक्षण, निशानी, 
पहिचानी, परीक्षा, स्पष्ट करके बतलाओ ! फिर पीछेसे हे शिष्य ! 
तुम स्वयं ही पारख बोधमें प्रवीण > चतुर, जानकार या समझदार 
हो जञाओगे। तुम्हारा स्वरूप बाकी कया रहा? सो तुम्हें पारखके 
प्रतांपसे स्वयमेव मालूम हो जायगा। इसलिये माननन्‍्दीका त्याग, 
ग्रहण, किसद्वारा कैसे किया था? सो इसका चिह्न ठीक तरहसे 
बतलाओ! ! जिससे में बाकीके भेद बतला दूँगा, फिर हे शिष्य ! तुम 
भी पारखमें प्रवीण हो जाओगे, तो सकल अ्रमका भी अन्त हो 
जायगा, सो जानो ॥ ५१५ ॥ 
॥ ४० ॥ शिष्य प्रश्न ॥ शब्द दीपक--४ ० ॥ खण्ड---७६ ॥ 
॥ चौपाई-मण्डल भाग--"३ ॥ चो० १ से ५ तक है ॥ 
१० नाजाना तत्तमसि बन्धन । ताते अरुकि रहों बहु फन्दन ॥ ११६॥ 
टीका:-- सहुरुके परीक्षासूचक प्रश्ष श्रवण करके शिष्यने 
चालीसवाँ प्रश्षमं नीचे लिखे अनुसार निज मन्तव्य वर्णन किया। 
सं> नि० पट० २१--- 
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हे सहुरु प्रभो ! तत्वमसिके ज्ञान, अज्ञान, विशान यह -तीनों ही पद 
हमें वन्‍्धन हैं, ऐसा पूर्णरीतिसे न जानके उसे पकड़ा था। बिना 
पारणख में प्रथम वन्धनोंको जानता-पहिचानता नहीं था, इसवास्ते 
उन्हें ही अपना स्वरूप मान-मानकरके वहुत कम अध्यासको बढ़ायके 
खानी-वाणीके महाजाल फन्‍्दोंमें में अपने ही जा-जाके अरुझ रहा 
था। स्वयं स्वरूपको .सूल करके तत्त्वमस्यादि बन्धनोंको न जानके 
नानाफन्दोमे में फँसा हुआ था, अजशान-अविद्याके कारणसे ही में उस 
जआलमे अरुझा हुआ था ॥ ५१६ ॥ 


०, निज स्व॒भाव वश्ि भूल गोसाँई । ताते बन्धन धरे बनाई ॥११७॥ 


टीकाः-- शिष्य कहता है।-- ओर मन, इन्द्रियादि निम्रद्दी हे 
सहुरु स्वामी ! अपने खभाव ८ आदत, अध्याख, प्रकृतिके वशीभूत 
होकर ही में निजस-स्वरूपकों भूला था वा भूल रहा था, इसलिये 
मोंटी-ओऔनी अनेकों वन्धनोंको वनाय-बनायके मेने दृढ़तासे 
पकड़ लिया, ओर उन्‍हें अपने पास रख छोड़ा था, स्ामाविक 
कर्माध्यासवद्य प्रेरित होके में अपने आपका एकदम भूल गया, 
तभी तो भववबन्धन वनाय-बनायके पकड़ा | इस प्रकार शक्रम-भूलवश 
मैने वन्‍्धनोंको ग्रहण किया। जिससे आवागमन, तिविध तापमें 
पड़के असहछाय दुःख में भोग रहा था, सवच्क्रमें पड़ा छुआ, अधीर 
हो रहा था ॥ 5५१७ ॥ ह 


३, आप मिले गुरु दिनदयाला ! तीनिउ पद प्रखायेउ जाला ॥ ४ १ ८। 

टीकाः-- शिप्य कहता है+- और मेरे शुभ संस्कार उदय' 
भये, तो में मनुष्य जन्ममें आया; फिर बड़े भाग्य खुले, तो आप 
दीनदयालु सहुरु आन मिले । मेरी सुबुद्धि जागी, जिससे मैं आप- 
की चरण-कमऊोंकी शरणागतको प्राप्त भया। हे भगो ! मुझ दीन, 
हीन, मलीन, छीन, मन्दमति, पर द्यादर्ष्ष करके आपने शरणमें 
' अ्प्रना लिये और कठिन बन्धनोके कारण--त्वंपद, तत्पद, असिपद, 
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इन तीनों पदोंके जालॉकों एक-एक करके आपने सब जाल-जंजालोंको 
परखा दिये, समझा-बुझा दिये है ॥ ५१८ ॥ 


४. तीनिउ पदकी कसर विकारा | तुम्हरी क्रपा भयो निरुवारा ॥५१६॥ 

टीकाः-- शिष्य कहता हेः--- इसलिये तत्त्वमखिरूप तीनों पद- 
की काल, सन्धि, झाँईकी कसर-खोट, विकार-धोखा, भूल, अ्रम, 
सारासारकी पहिचान आपकी कृपा--प्रसादसे ही मुझे मालूम भया, 
और जड़-चैतन्यका निरुवार ८ भिन्न-भिन्न निर्णय, बिलछान, परीक्षा, 
आपकी दयासे ही जाननेमें आई । जिससे अ्रम-भूल मिट गई। 
नहीं तो डसीमे हम नाहक मानन्‍्दी टिका करके खूब जकड़े पड़े थे । 
जब आपकी दया भई, तो सत्य निर्णयसे मुख्योधकी पहिचान हुई 
ओर त्रिगुणी फॉसकी विकारोंसले तब जाके छुटकारा मिल 
गई है ॥ ५१९ ॥ 


५ अनजाने बन्धन गहि लीन्हा। जानि बूझि त्यागन सब कीन्हा।। ५ २० 


टीकाः-- शिष्य कहता हैः-- इस प्रकारसे हे शुरुरेव ! सुख्यतया 
कथनका सारांश यही है कि-- अनजान-अज्ञान दक्षामें अविद्या- 
पखित होकर पूरा भेद न जाननेसे उल्टी समझसे दुःखको ही खुख 
मान-मानकर कमे-कुकमें करके अध्यास आसक्तिको बढ़ाकर भव- 
बन्धनको जीवने अ्रहण कर लिया, उसे ही पकड़के परिपुष्ट कर 
लिया, जकड़ गया, बद्ध होके फेस गया; इस तरह अनसमझ या 
अनजान होके ही में महाबन्धनोंमें पड़ा था। फिर साधु-गुरुके शरण 
सत्सहुृमें आकर विचारमे लगके मुमुक्षु नरजीव गुरुमुख निर्णयसे 
सत्यासत्यकों यथार्थ जान-बूझ समझकर सकल बन्‍न्धनोंको परित्याग 
कर, निञज्बोध स्वरूपमें ही स्थिर होते हैं । तेसेही आप सहुरुके रूपा 
संगकी सहायता सत्य निर्णयसे यथार्थ गुरु पारखका भेद जानक 
समझ-बूझकर मानन्दी जनित सकल बन्धनोको इधर मेंने भी अब त्याग 
कर दिया हूँ, निर्वन्ध हो गया हूँ। अतएब आपको असंख्य धन्य वाद 
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है । बेपारखमें जो मुझे बन्धन हुआ था, ओर पारखबोध होनेपर 
सो सब वन्धन त्याग हुआ, यही मेरे जाननेमें आया है ॥ ५२० ॥ 


| ४० || सदमुरु उत्तर ॥ वचन भमास्कर--४० | खणश्ड---८० ॥| 
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॥ चोपाई--मण्डल साग--"५७ ॥ चो० १-- २ मात्र है ॥ 
१ बन्धन सकल त्याग भी माई ! पाछे बाकी काह रहाई १ ॥५२१॥ 
टीका+-- सहुरू श्रीपूरणसाहेब कहते हैं।-- हे भाई ! जिशासु 
दिष्य ! अब तुम स्थिर होके बारीकीसे विचार करो कि-- मानन्दी 
कूत सकल बन्धन तो गुरुबोध पारखके प्रतापसे त्याग हो गया। 
खानी-वाणीकी भावना, अध्यास, भास, तो कुछ रही नहीं; सब विकार 
छूटके निर्विकार हो गया। मनके जितने सम्बन्ध थे, सो सब भी विच्छिन्न 
हो गये । फिर तत्पश्चात्‌ तुम्हारे पासमें बाकी क्या रहा? वा क्‍या 
रहता है ? सब बन्धर्नोंसे छुटकारा हो जानेपर पीछे कौन-सो चीज 
अखण्डरूपसे बची रहता है'? उस तरफ लछक्ष करो। जड़ 
और चैतन्यका न्यारा-त्यारा निर्णय करते-करते सम्पूर्ण जड़ 
भागोंकों हटा देनेपर चैतन्य तब किसरूपमें रहता हैं? इस बातको 
समझो । बीचको माननदों श्रम वीचमें ही छूट गई, या छोड़ दिया 
गया, फिर पोछे बाकों प्या रहती हैं ? सो विचार करो ॥ ५२१ ॥' 


२. सो बाकीका करो विचारा | पावो सार शब्द टकसारा ॥१२२॥ 
टीकाः-- सहुरु कहते हेँं।-- हे शिष्य ! सोई बाकी पद्का विचार 
करो, उसीको निजपद स्वयंस्वरूप जानो । सहुरु श्रीकषीर साहेबने 
“सत्य शब्द टकसार? सामसे प्रख्यात बीज़क सद्गन्थमे सारशब्द 
गुरुमुल्न वाणीद्वारा सत्यनिर्णयसे उसी सर्वश्रेष्ठ बाकी जमापद, 
हंसपद-पारखपदका बोध दिये हैं । पारखी साधु गुरुके सत्संगममे 
उसी सारशब्दंका निर्णय जान करके विवेक करो, जिससे तुम भी 
निञ्स्वरूुंपका अपरोक्ष बोध पा जाओगे । अतएव अब तुम तो यही 
जैयेज्ष करों कि प्रथम सारशब्द टकसार-- बीजक, शानको शुरू- 
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मुखसे समझ लो । फिर विचार करो, जितने जानने, ढखने, परखने- 
में आते हैं, उन सबोंको निकालते, हटाते जाओ। प्रकृति, इन्द्रियाँ, 
विषय आदि पश्चतत्वोॉमे विभक्त करते ज्ञाओ; भास, अध्यास, 
अनुमान, कल्पना, त्रिपद, आदिको परीक्षा दृष्टिसे देख-देखके भ्रम 
धोखाको उड़ा दो । फिर अपने स्वरूप तरफके विचार करो कि-- 
बाकी या शेष क्या रहा? अपना नित्य सत्य, खयं खरूप ही तो 
बाकी जमा, अपने आप रहा, वही सब सारका-सार है, उसी पारख 
बोधको प्राप्त कर छो। कहो अब तुम्हें कैसा मालुम पड़ रहा है ? 
अपना निश्चय प्रगट करके बतलाओ ? फिर थोड़ी देरमें ही पारख 
खरूपका तुम्हें बोध हो जायगा, सी जानो ॥ ५२२ ॥ 


॥ ४१ ॥ शिष्य प्रश्न ॥ शब्द दीपक-४१ ॥ खण्ड-८१ ॥ 
सोरठा--है गुरु दीनदयाल ! बाकी तो में ही रहा ।। 


( १० ) और सकल भ्रम जाल । जानि बूझ्ि त्यागेडे सकल॥५२३॥ 
टीकाः-- उपरोक्त सहुरुके इशाराकों पाकरके शिष्यने एकताली- 
सवाँ प्रश्न ऐसा कहा कि-- हे दीनद्यालु सहट्ठरु: देव ! आपके 
शिक्षा मुताबिक विचार करके देखा, तो मुझे यही पक्का निम्चय 
हो- गया कि-- आखिरमें में चैतन्य जीव ही बाकी बच रहा हूँ ! 
क्योंकि जीव स्वरूपसे अखण्ड, अविनाशी, नित्य, सत्य है, सोई 
मेरा खरूप है। और ईश्वर, बहा, आत्मा, परमात्मा, खुद, देवी, 
देवता, भूत, प्रेत, ऋद्धि-सिद्धि, इत्यादि सकल मानन्दी मिथ्या घोखा 
श्रमका जाल-जंजाल भवबन्धन हैं। उन्हें तो आपकी सत्य उपदेश 
गुरु निर्णयसे अपनेसे भिन्न मिथ्या धोखा मानन्दी मात्र असार जान- 
बूझ, समझ करके निर्णयमें न ठहरनेवाले सम्पूर्ण भ्रम, भूल, भास, 
अध्यासादिको मैंने परित्याग कर दिया हूँ ! तदननन्‍तर विवेक करके 
पारख किया, तो में ही शुद्ध चेतन्‍्य हंस बाकी या अवशिष्ट जमापद्‌ 
रह गया हैँ । इस प्रकार में खयं स्वरूपमें स्थित हो गया हूँ, आपकी 





३२६ | संयुक्त निर्ययसारादि पद बन्थः।....[ निर्णयसतार-- 


दयासे अब चञ्जलताका अन्त हो गया है ॥ ०२३ ॥ 
॥ ४१ ॥ सदगुरु उत्तर ॥ वचन भास्कर--४ ! ॥ खण्ड ८२ | 


दोहाः-जाते तीहूँ पद परखिया | प्रखा सब संसार ॥ 
( ५६ ) सो पारख ढिग है कि नहीं १। मो प्रति कह निरुवार॥५२४॥ 


जीकाः-- सहुरु श्रीप्रणसाहेव कहते हैः-- हे शिष्य ! अभी 
तमने ठीक बात कहा । अब में तुमले एक वात पूछता हूँ! उसका 
खुलासा करो, फिर तुम्हें खरूप ज्ञानका पाए बोध हो ही गया 
जानना । अब तुम ठीक रास्तेपर भा गये हो ॥ 


जिससे या जिसकेद्राय तुमने-तत्पद, त्वंपद, असिपद--इन 
तोनों पर्दोंको परख लिया, यानी परीक्षा करके अच्छी तरहसे त्रिपद- 
के कसर-खोट-विकारको जान लिया। और खारे संसार जड़-सृष्टिको 
भी पारख करके जान लिया कि-- पाँचों तत्त्व तथा उनके कार्य 
पदार्थ जड़ विज्ञातीय भिन्न हैं। जड़ और चेतन्य त्रिकालमें कभी 
भी एक नहीं हो सकते। खरूपसे मिन्न-मिन्न हैं, ऐेसा तुमने यथार्थ 
जान ही लिया। और संशय, अनुमान, दुविधा, सन्देश, भ्रम, भूल, 
धोखा आदि सबोको भी परख करके तुमने परित्याग कर ही दिया। 
इस तरह जिसके प्रतापसे तीन पद ओर सारे संसारको परखा, 
ज्ञाना, समझा, बूझा, निर्णय किया, त्यागा, सो अपरोक्ष निञ्ञ पारख 
तुम्हारे ढिग ८ पासमें मोजूद है कि अथवा नहीं है? तुम पारख ' 
स्वरूप हो कि--- पारखसे भिन्न हो? सबका परीक्षा तो पारखसे 
किया, सोई पारख तुममे हैं कि-- नहीं ? अर्थात्‌ ढिग &नजदीक, 
पास, साथमें सो पारख है कि नहीं ? इसीका यथार्थ सत्य निर्णयसे 
मेरे प्रति कहो ? तुम्हें क्या निम्धय होता है, सो कहके खुनाओ। द 
यंदि तुम्हारे कथन सत्यबोधके होंगे, तो मैं डसे समर्थन या परिषुष्ठी 
करे दूँगा, सो कहीं ! ॥ २४ ॥ क्‍ 


प्रन्‍्थः १ | पारख सिद्धान्त दर्शिनी प्रम विध्ंशिनी सरल टीका सहित | [ ३२७ 





॥४२॥ अन्तिम-शिष्य प्रश्नोत्तर ॥ शब्ददीपक-४ २ || खण्ड-८३ || 
॥ चोपाई-मण्डलरू भाग-"० ॥ चो० १ से ६ तक है ॥ 


१ पारखमोमें रहि गुरुराई ! मोते नहिं कछ भिन्न देखाई ।। ५२५.॥ 
टीकाः-- सहुरुके बोध जाँच-परीक्षा प्रश्नषका उत्तर अपने दृढ़ 
निश्चयका कथन इस वक्त शिष्य बयालीसवाँ प्रस्नमें अन्तिमरूपसे 
कहता है। यहापर शिष्यकी सन्देह निवृत्ति, बोध प्राप्ति, स्वरूप 
स्थिति हो जानेसे प्रइनकी भी समाप्ति हो जाती है। सहरुके पूछने- 
पर शिष्यने कहा कि-- सर्वश्रेष्ठ हे सहुरुदेव ! पारख ८ ज्ञान, अकिल, 
समझ, बोध, परीक्षा, सो तो मुझमें ही रह रही है। मुझ चैतन्य 
स्वरूपसे भिन्न करके कहीं पारख दिखाई देती नहीं। मेरे पारख 
मेरे पाससे भिन्न हो ही नहीं सकती है। जैसे सूर्य और सूर्थके किरण 
प्रकाश कहने मात््रको नाम दो हुये, परन्तु वस्तुतः एक ही ठहरते 
हैं । तैसे ही में चेतन्य जीव, और मेरा स्वतः स्वरूप पारख दो नहीं, 
एक ही वस्तु हैं | पारख मेरा स्वतः -नित्य गुण है, और मैं चेतन्य 
गुणीसे ही वह प्रगठ होता है । अतएणव वह पारख मुझमें ही रहता 
है। मेरेसे भिन्न होके वह कुछ दिखाई देता नहीं। अर्थात्‌ जीव ही 
परीक्षा करते हैं, निर्जीब नहीं कर सकते हैं। ज्ञानस्वरूप तो जीव 
सदेवसे है | परन्तु श्रमवश अन्य भास मालनन्दीमे भूला था, सो 
गुरुबोधसे भ्रम मिट गया, तो स्वयंस्वरूपका पारख बोध हो गया 
है । इसीसे हे गुरो ! मुझमें पारख रही ओर है, मुझसे पृथक तो 
पारख कहीं नहीं दीखता है ॥ ५२५ ॥ न्‍ 
२ जो पारख मो मैं नहिं होखा | तो केहि भाँति परखते5 घोखा ॥५२६॥ 
टीका+-- विवेकी शिष्य कहता हैः-- और जो कदाचित्‌ मुझ 
चैतन्य जीवमें पारख गुण नहीं होता, ओर ही कुछ दूसरा गुण होता, 
तो कहिये में किस प्रकार तमाम धोखा, श्रम, भूलोंकी आपके परखाने 
पर परखके जान सकता था, छोड़ सकता था, अगर स्वरूपसे 


रेर्प८ _ संयुक्त निर्णेयसायदि प्र ग्रन्थ: | [ निशयसार--. 





पारखहीन होता, तो कितने ही प्रयल्ल करनेपर भी मेरेमे पारख 
नहीं आती । परन्तु ऐसी वात नहीं थी, इससे आपके छकृपासे इशारा 
मिलते ही मेरे हृदयमे परीक्षा दर्शि खुल गईं। पारखमें में एकरस 
नहीं होता, तो किस तरह आत्मा, घ्रह्म, आदिक धोखा परखके परि- 
त्याग कर सकता था। इस्ीसे साबित हुआ कि-पारखपदमें 
ही में हूँ! उससे न्‍्यारा नहीं हूँ! ओर न्यारा, हो सकता 
भी नहीं ॥ ०२६ ॥ 

३ मोमें पारख सदा रहाही । में हूँ रह्यों पारखके माही ||४२ ७॥ 


टीका+--- विवेकी शिप्य कहता हैः-- इसी कारण में दृढ़ निश्चय 

से कहता हूँ कि-- मुझ चेतन्य स्वरूप जोवमें सदा-सर्वंदा अश्नि 
उप्णतावत्‌ नित्य सम्बन्धसे पारख ज्ञान रहता हैं। ओर में स्वयं 
ही चेतन्य शान स्वरूपसे पारख भूमिका ही रह रहा हैँ। जैसे 
जअलूमें शीतरूता अभिन्नतासे रहता है। तेसे ही मुझमें पारख सदा 
रहता है, तो में भी सदा पारखमें ही बना रहता हूँ ! प्रस्‍्नोत्तरके 
थनमे बोध प्रगट करनेके लिये में ओर पारख पेंसे दो नामसे 
कहा, परन्तु चस्त तो एक ही है । ग॒ुण-गरुणीके तरद्द जीव और 
पारखका एक ही स्वरूप है । स्वयं स्वरूपका यथार्थ बोध सोई 
पारखका प्रकाश होना है। अतएव में पारखस्वरूप ही $ ॥ ५२७ ॥ 


४, काल सन्धि झइिका फेरा | परख ग्रतापते सब निबेरा। ४२८॥ 

टीका+-- विवेकी शिप्य कहता हैं: और पारखी सहुरुकी 
दयासे खयं खरूप पारखका बोध प्राप्त हुआ, फिर पारखका प्रताप, 
विशेष ग़ुरुवबछ, महान विवेककी शक्तिसे सत्यन्यायसे जड़, चैतन्य, 
सारासार, सत्यासत्यका निर्णय किया गया, जिससे काल कमें, 
उपासना, योगादिकी जंजारू, गुरुवा लोगोंका फन्‍्दा, खियोंका 
विषय जार और मनकी बाढ़-विषय, कल्पनादिके चक्रसे छूट गया। 
फिर सन्धि> शानमार्ग की मानन्दी, अनुमान-कस्पनाकी मिलान, 


क 
क्र है डे ६ । 
की मं 


ग्रन्थ: १ | पारख सिद्धान्त दर्शिनी म्रम विध्वंशिनों सरल टीका सहित । [ ३२६ 


जोड़, भ्रम-भूलका सम्बन्ध भी मिट गया। ओर झाँईं- विज्ञानमार्ग 

ब्रह्म पदकी दृढ़ता, गाफिली, शून्य स्थिति, महा अज्ञानताकी दशा, 
यह भो हट गई । काछ, सन्धि, झाईका फेरा बड़ा जबरदस्त छूटनेको 
अत्यन्त कठिन जन्म, मरण, गर्भवासमें ले जाके चोरासी योनिमे 
फिरानेवाला, घनचक्र, त्रिविधि ताप भुगानेवाला है। सो सब भी 
गुरुपारखके प्रतापसे निर्णय करके छोड़ दिया हूँ ॥ ५२८ ॥ 


५, स्थूल सूक्ष्म कारण महाकारण। केवल्यादिक कीन्ह निवारण ॥ ५२९॥ 

टीका+-- विवेकी शिष्य कहता हैः-- और प्रथम-स्थुल देहकी 
रजोगुण, अकार मात्रा, नेत्र वा मुख स्थान, विश्व अभिमान, स्थूल 
पञ्च विषयोंकी भोग, चैखरी वाचा, जाग्रति अवस्था इंत्यादिकी कमे- 
मार्गका बन्धन है। परख करके उस कमका अध्यासको छोड़ दिया 
हूं । दूसरी सूक्ष्म देहकी सत्वगुण, उकारमात्रा, कण्ठस्थान, तेजस < 
अभिमान, सूक्ष्म विषयोका भोग, मध्यमा वाचा, खप्त अवस्था 
इत्यादि हैं। इसमें उपासना मार्गका जटिल बन्धन है । निर्णयसे 
परीक्षा करके इसे भी त्याग दिया हूँ | तीसरा-कारण देहकी तमोगुण, 
मकारमात्रा, हृदय स्थान, प्राशअभिमान, आनन्द भोग, पश्यन्ति 
वाचा, सुषुप्ति अवस्था इत्यादि हैं। यहाँ योगमार्गंका कठिन बन्धन 
लगा है । पारख करके इसको भी छोड़ दिया हूँ । चोथी-महाकारण 
देहकी शुद्धसत््वगुण, अर्धमात्रा, नाभिस्थान, प्रत्यगात्मा अभिमान, 
आनन्दाभास भोग, परावाचा, तुरिया-साक्षी अवस्था इत्यादि है। 
इसमें ज्ञानमार्गका प्रबल बन्धन है । पारख दृष्टिसे इसे भी परित्याग 
कर दिया हँ। ओर पाचवा-कैवल्य देहकी निर्शुण, बिन्दु मात्रा, 
भस्तक स्थान, निरञ्ञन अभिमान, ब्रह्मानन्द भोग, परात्पर वाचा, 
तुर्यातीत अवस्था, इत्यादि है | इसमें विज्ञान मार्गका कठिन वन्धन 
है| पूर्ण पारखकी दृढ़तासे इसे भी छोड़ दिया हैँ। इस प्रकारसे इन 
पाँचों देहोंका बन्धन महाजालको पारख प्रतापसे ही निवारण करके 
हटा दिया गया है ॥ ५२९ ॥ 





३३० ] संयुक्त निर्शयसारादि घट ग्रन्‍्थः |... [ निर्णयसार-- 





६, सो पारख कहूँ आवे न जाई। भिन्न नहिं केहि विधि बतलाई ॥५३०॥ 
टीकाः-- विवेकी शिष्य कहता हैं: पारख प्रकाशी हे गुरुदेव ! 
पारख जो है, सो स्वयं स्वरूप है। वह पारख पूर्वोक्त पाँचों देहोंमे, 
पञश्चतत्व, पञश्चनविषयादि जगत्‌ जालोंमें कहीं पर भी आता नहीं। 
और बह्म, आत्मादि श्रम-धोखाके मानन्दीमें भी कहीं जाना नहीं। जिसने 
सकल विकारोंको परखके छोड़ दिया, भवबन्धनोसे न्‍्यारा हो गया, 
वह आवागमनसे क्यों आयेगा-जायेगा ? वह पारख स्वरूप पारखीः 
सन्त तो जीवन्मुक्त हो जाते हैं। इसलिये सो पारखका कहीं आजना- 
जाना होता नहीं । ओर मेरे स्वरूपसे पारख भिन्न है भी नहीं, फिर' 
भिन्न करके किस प्रकार बतलाऊँ ? अर्थात्‌ सबके परीक्षक पारख' 
कहीं आता और जाता नहीं। खानी-वाणीको परखके मोटी-झीनी 
जालोंसे न्‍्यारा होनेचाले पारखी सन्‍त पारख स्वरूपमे स्थित रहते 
हैं । इसलिये ब्रह्म-जगत्‌की फेरासे होनेवाला जन्म-मरणादिमे थे कभी 
पड़ते नहीं । सोई पारख मेरा स्वरूप है । अब सहुरुको दयासे भेरा 
भी कहीं आना-जाना रहा नहीं । अपनेसे भिन्न वस्तुको दिखलायके 
बतलाया जाता है। यहाँ मेंरेसे सित्च परख नहीं है । अब कहिये ! 
किस तरह उसे बतलाया जाय ? में स्वयं प्रत्यक्ष पारख स्वरुप 
हूँ! इतना ही इशारा बतछा सकता हैं! ऐसा हशिष्यने निर्णय 
कहा ॥ ४३० ॥ ः 
दोहाः- में पारखमें होय रहा । पारख मोरे माहि || 
(४७) भास अध्यास ओ कल्पना । मोंकी पावत नाहिं || ५३१॥ 
टीकाः-- यहाँपर विवेकी शिष्य अपने कथनका सारांश दर्शाता 
हैः--- हे गुरुदेव ! आपकी दयासे पारख बोध अपरोक्ष कर पाया हैं | 
अब में ख-सख्॒रूप पारख बोधमें ही शान्त होफ़े निर्भान्‍्त ठहर रहा 
हैँ! जब सब तरफसे लक्ष हटाकर में पारखमें ही स्थित हो रहा हूँ, 
तब पारख भी मेरे केन्द्रमें ही है। यानी में पारखमें रहता हूँ, पार 
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मेरेमें है। दोनों प्रकारसे बात एक ही है। पारख-पारखीमे क्या 
हो सकता है ? कुछ नहीं । स्थिर रहता हैँ, तो परख; परखने लगता 
हूँ, तो पारखी; वश इतना ही अन्तर है । परन्तु वहां खरूपमें कुछ 
फरक नहीं पड़ता, मेरेमे पारख है, तभी में पारखमे नित्य एकर्त्व हो 
रहता हूँ। ऐसी खरूप स्थितिमे ब्रह्म, आत्मादिका भास, पशञ्च 
विषयोका अध्यास, या जड़ाध्यास, ईश्वर, देवता, सातखर्गादिकी 
' कल्पना, ओर चारमुक्ति, चारफलादिका अनुमान, इत्यादिका कुछ 
लवलेश मात्र भी सुझमें नहीं है । दूँढ़ने पर भी डनमेंका विकार 
किश्चित्‌ भी मेरे पारख स्वरूपमे मिलनेका लहीं। एक बखत अच्छी 
तरहसे परखके छोड़ दिया, फिर वह श्रम मुझको कदापि पा नहीं 
सकता है। ओर भास, अध्यासादिमें पड़े हुये लोग मुझ पारखको 
किसी प्रकार भी प्रापत कर नहीं सकते हैं। जहाँ पारख है, वह! 
भासादि विकार नहीं हैं ओर जहाँ भास-अध्यासादि छूगा है, वहां 
अपरोक्ष पारख नहीं है । अतएव पारख खरूपकी एकरस स्थिति 
कायम हो गई है, इसलिये भास, अध्यास, कब्पनादि विकार सुझे 
अब नहीं पा सकते हैं। इस प्रकारकी पारख सखवरूपका अपरोक्ष बोध 
हे प्रभो ! मुझे तो आपके ही क्ृपा-प्रसादसे मिला हैं, तथा दढ़ हो 
गया है | ओर मेरे समझनेमे कुछ गछरूती होथे, इससे आगे ओर कुछ 
समझना बाकी होवे, तो वह भी दया करके आप मुझे बतला दोजिये । 
फिर में आपके वचनको प्रमाण मान करके सुधार कर छूँगा। कहिये 
गुरुदेव ! जो मुझे पारख पदका बोध हुआ, सो यथार्थरूपसे ठीक है 
कि नहीं ? सो समझा दोजिये ॥ ५३१ ॥ 


॥४२॥ अन्तिम सदगुरु उत्तर || वचन मास्कर-४२ ।।खण्ड-८४७॥ 
॥ चापाई-मण्डल भाग-०६ ॥ चो० १ से २० तक ॥ 
१, सो पारख तब रूप कहाई | जाते घोखा भरम नशाई ॥| ४३२ ॥ 
टीका*+-विचेकी शिष्यक्दी बोध यथार्थ निश्चयका समर्थन करके. 
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सहुरु श्रीपूरणसाहेब कहते हेंः--बुद्धिमान्‌ पारख प्रवीण हे शिष्य ! 
सोई खय॑ खरूप पारख तुम्हारा सत्खरूप कहलाता है। में निम्धयपे 
कहता हूँ, अब तुम्हें यथार्थ पारखका बोध अपरोश्ष हो गया है। 
तुम्हारे समझनेमे कोई अब गरूती कुछ नहीं भया है। इससे विशेष 
ओर आगे कुछ समझना-समझाना भी बाकी नहीं हे । उसी पारणख 
बोधका परिपुष्टि करनेके लिये कुछ उपदेश में तुम्हे सुना देता हूँ, 
सो लक्षपूर्वक श्रवण करो | अपरोक्ष गुरुपारख बोधको प्राप्त होते ही, 
समस्त भ्रम, थोखा विनाश हो जाते हैं । सच्चे पारखी सन्‍्तमें किसी - 
अकारके भ्रम ओर धोखा १हते ही नहीं। जैसे सूर्यके प्रकाशमे 
अन्धकारका नामोनिशान नहीं रहता हैं। नेसे ही पारख प्रकाश होने 
'पर भो क्रम-भूल बाकी रह नहीं सकती हैं । जिससे खानी-वाणीकी 
सकल भ्रम, भूल, धोखादि विकार नशाय गये या नाश हो जाते हैं 
सोई शद्ध, निमेछ पारख तम्हार स्वरूप है। उसामें ही तुम स्थिर 
हो रहो ॥ ४३२ ॥ 
२. पारख भूमि अटल अविनाशी । सबके परे मित्र नहिं सासी॥ १३३॥ 
टीकाः-- सहुरु कहते हें:--हे शिप्य ! अपरोक्ष पारख पदकी . 
भूमिका सो जीवन्मुक्तिकी स्थिति हैं। किसीके टलाये, हिलाये 
खण्डन कियेसे भी न इलनेवाला अखण्ड-अटज्य है, किसी प्रकारसे 
भी कभी नाश न होनेवाला अविनाशी एकरस ऐसा पारस पद है। 
ओर पाँचों जड़तत्व, कार्य-कारण, पटदर्शान--%६ पाखण्ड, इस 
सबोके मानन्दीसे परे, वेद, शास्त्र, कुरानादिके सब सिद्धान्तोंसे परे 
उन सबोसे भिन्न एंसा पारख स्वरूप है। उसमे किसी प्रकारका 
भास-अध्यासादि रह ही नहीं सकतें। ओर दतर्वकिे कला-सूक्ष्म 
'पश्चविषयोके सरीखी परारसख कदापि नहीं भासता है। सकल भास 
आदिको परखनेचाला पारख भास ही केसे होगा, भक्त ! इसलिये 
भास पारख नहीं, किन्तु भाससे भिन्न सब विकारोंसे परे, निविकार, 
मिराधार, अटल, अचल, अविनाशी, अखण्ड, नित्य, सत्य, मुक्ति 
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स्थिति सोई पारख भूमिका सर्वोच्च-सर्वश्रेष्ठ निजपद है, ऐसा 
जञानो ॥ ५३३ ॥ | 


३, जो कछ भिन्न भास है भाई! सो विजाति नाश होय जाई।। ५३४ ॥ 

टीकाः-- सहुरु कहते हैं।--हे भाई ! जिज्ञासु शिष्य ! निज 
स्वरूप पारखसे भिन्न जो-कुछ भी बह्म, इश्वर, आत्मा, कर्ता, इत्यादि 
माने हैं, सो मिथ्या भासमात्र है। मनकी कव्पित भावना होनेसे 
असत्य है। और जीवके स्वरूपले भिन्न जड़ पञ्चतत्त्व हैं, सो विजाति 
हैं। तत्वोके कार्यरूप शरीर सम्बन्ध होनेवाले तत्त्वोंके भास, 
अध्यासादि भी विजाति निर्जीव हैं। नाशमान शरीरके साथ हो सो. 
. सब भी विनाश हो जाता है । अर्थात्‌ पारख प्रकाश होते ही सो, 
अनमिल विज्ञाति भासादिका नाश हो जाता है। जो कुछ भी भिन्न 
भास भासता है, सो अपने स्वरूप नहीं । द्र॒ष्टा पारख ही निज. 
स्वरूप है, ऐसा पहिचानों ॥ ५३४ ॥ 


७, ब्रह्म जगत अरु तनकी आशा। सबको त्यागि परखमें बासा।। १३४५ ॥॥ 


टीकाः-- सहुरु कहते हैं:--इसलिये हे शिष्य ! नाशमान्‌ स्थूल 
देहादिकी आशा, आसक्ति, मोह' भी मत रखो। तथा जगतके पदार्थोंमे 
लोभ, पशञ्चविषय खुख भोगनेकी वासना, स्त्री, पुत्र, धन, घर, राज, 
काज, मठ, मन्द्रि, मान-बड़ाई, इत्यादि संसारिक आशा भी छोड़ 
दो । और ब्रह्म, जह्मानन्द, परमानन्द, सच्चिदानन्द, आत्मा, परमात्मा, 
ईश्वर, घट्गुण ऐश्वर्य, सात स्वर्ग, अपवर्ग पर्यन्त वाणी-कव्पनाकी 
आशा, ठष्णा, कामना, इन खबोंकों परित्याग कर दो । ब्रह्मसे जगत्‌ 
पर्यन्त और शरीरकी भी आशा या आसक्ति छोड़ दो; क्योंकि आसक्ति 
अध्यास ही भवबन्धनका कारण है। इसलिये आशाको सर्वथा 
त्यागके निराश वर्तमान रखके सदा पारख स्वरूपमें निवास करों । 
पारखमें ही स्थिति कायम किये रहो ! वश इसके खिवाय और कुछ 
मत करो । 
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“ऋ्र जतन कछुओो मत करहू । केवल पारख साहेब लहहू ॥? पं० अ० टकसार | 
अतएव बह्य, जगत्‌ और शररीरादिकी समस्त आशा त्याग करने 
पारवमें ही वासा कायम करो ॥ ७३८ ॥ ४) 


५, सबकी परख परखावन सारा। पारखकी को परखनहारा ॥४३६॥ 
टीकाः-- सहुरु कहते हैं:-- जो स्वयं सवको यथार्थ सत्य निर्णयसे 
परीक्षा करके ग़ुण-दोषको जानकर फिर अन्य जिज्ञाखुआंको भी सार 
असार, सत्य, मिथ्या, वन्ध-मुक्ति आदिकी यथार्थ रहस्य पर्खा वेने- 
वाला सोई स्वोपरि गुरु पारख ज्ञान है। ऐसे सबको परखके सास 
सिद्धान्त परखानेवाला पारखको; तथा सत्यन्याई पारखी गुरुकों छोड़- 
कर कहो मरा, ओर कान परखले-परखान वाला हैं ? कोई नहीं । 
४ज्ञाने जनाबे पारख साई | लद्॒त शरण सुख्र जीवहि दोई |? पं० ग्र० वकसार || 
धात्‌ सबको परखनेचाला पारखको आर दूसरा कोई परखने 
चाला नहीं है । ज़से सबको प्रकाश करनवाला सूथ है, फिर उसको 
ओर कोन प्रकाश करेगा ? वह तो स्वयं प्रकाशी हैं। तेसे ही सर्वका 
परक्षक, द्रष्टा, शाता, अखण्ड, चेंतन्य स्वरूप पारखको परखनेचाला 
और कोई नहीं है। ब्रह्म, ईश्वर, आत्मादि भासको तो पारखकेद्वारा 
परखा जाता है । फिर उस पारखकों परखसेंके लिये ओर कोई साधन 
नहीं है | क्योंकि वह तो स्वयं स्वरूप हैं ॥ "३६ ॥ 


<_ पारख विचार अतिशय है कीना | जो जान सो परख प्रवीना।। ५३७॥ 
टीका+-- सहुरु कहते हैं।--इसलियें पारख स्वरूपका विचार 
अत्यन्त झीना या अति सूक्ष्म - वारीक दष्टिसे ही होता है। पारखी 
सहुरुके शरण-सत्सड्षम रहके जो कोई जिजशासु पुरुष पारख बोधको 
जान जाते हैं, सो प्रवीण-चतुर-सच्चे पारखी हो जाते हैं। अर्थात्‌ जो 
कोई वुद्धिमान्‌ सत्य-शोधक, परीक्षक होते है, सोई कोई बिरले ही 
पारख बोधको जान पाते हैं। सब लोग जान नहीं पाते हैं, क्योंकि 
घारखका विचार अतिशय झीना है। सकतकू पक्षपात त्यागे बिना 
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(रख बोध होता नहीं, इसलिये स्थूछ बुद्धि या मोटी समझवालेकी 
ध्यानमें आना कठिन हो जाता हे । जो घविवेकी होते है, वही पारख 
बोधको समझ पाते है, ओर ज्ञो समझ पाते हैं, सो पारखमे प्रवीण 


हो जाते है. ॥ ५३७ ॥ 


७, परख भूमिका सदा उजागर । बिन परखेको जानत नागर ॥५३८॥ 


टीकाः-- सहुरु कहते हैंः-- ओर पारख भूमिका जो है, सो 
चैतन्य जीवकी मुक्ति स्थिति है। इससे सदा-सर्चदा उज्ञागर 
जागृति, सचेत, प्रकाशमान्‌, शुद्ध चेतन्‍्य पारख कहा जाता है । 
अर्थात्‌ पारख भूमिकामे ज्ञान-प्रकाश सदा खय॑ स्वरूपमें जाञ्मत्‌ ऐसी 
स्थिति रहती है । परन्तु पारखी गुरुद्वारा समझ-बूझके परण्ले बिना, 
ऐसी श्रेष्ठताको भी कोई जानते नहीं। अर्थात्‌ परखे बिना कोन 
जानंगे ? कि, पारखपद सर्दश्रेष्ठ हे, कोई जान नहों सकते है। चाहे 
कोई वेद, शाह्यादि पढ़के विद्या-बुद्धिमं निधपुण होवें, नागर ८ सबसे 
श्रेष्ठ विद्दान कहलाते होवें, तथापि पारखी गुरुकी शरण-प्रहण करके 
गुरुमुखसे यथार्थ निर्णयसे परखे बिना अपरोक्ष पारख बोधकी श्रेंष्ठता- 
को कोई अन्य उपायसे जान नहीं पाते हैं। सहुरुने कहा भी है।-- 
* “क्या परशिडितकी पोथिया | जो राति-दवस मिलि गाय ॥” बीजक सा० २१॥ 
टीकामें सहुरु श्रीप्रणसाहेबने लिखे हैं कि-- “पारस कुछ 
पण्डितकी पोथी वेद नहीं, जो रात-दिन कण्ठ करके गाने छगे | 
पारखपद सबसे न्‍्यारा, सो कुछ कागदम लिखा नहीं जाता ओर 
कर्तव्यसे नहीं आता । केवल पारखियोके सत्संगसे ही पारखपदकी 
प्राप्ति होती है ॥” अतएव पारखपदकी भूमिका सदा चैतन्य- 
प्रकाशरूप है, तथापि गुरुमुखसे परखे बिना, कोई उस श्रेष्ठपदकों 
भी जानते नहीं। कोई बिरले ही श्रेष्ठ पारखी पारखपदको जानते 
हैं ॥ कहो भला ! सहुरुके परखाये बिना पारखको कोन केसे जानंगे? 
कभी जान नहीं सकते हैं ॥ ५३८ ॥ 


२३६ ] संयुक्त निर्शयसारादि पद ग्रन्थ: ।.._ निर्णयसार-- 
कर कर: मलिक मर किडनी जी टली कर कदर रवि लि जज हित हल लीन कट पलपल 
८, पारख भूमि काहु नहि पाई । ज्ञान समोप नाहि दरशाई ॥ ५३९ ॥ 

टीकाः-- सहुरु श्रीपूरणसाहेब कहते हेंः-- हे शिष्य ! यह 
पारख भूमिकाका शोध-बोध सहुरु श्रीकवीरसाहेंबने ही सर्वप्रथम 
पता लगा पाये हैं। नहीं तो त्ह्मादि, सनकादि, व्यास, वशिष्ठ, शुक, 
दत्तात्रेय, गोरखादि योगो, ज्ञानी, भक्त, विज्ञानों, आदि' ओर किसीने 
भी पारख भूमिकारूप गुरुपदकों जान नहीं पाये है, प्रमाण बीजक 
० में कहा है 
£ सन्त महन्तों | सुमियों सोई। जो काल फॉसते बाँचा होई ॥? 
पूरा शब्द पढ़िये ॥ फिर खंसारी विपयासक्त छोग तो कैसे 
जानेंगे ? क्योंकि वे तो अज्ञानमें पड़े हैं। ओर शातरी छोग तुरिया 
साक्षीमे आत्मश्ञानसे ब्रह्म वा आत्मको सृत्रमणिन्याय मानके निश्चयसे 
आत्मा व्यापक है, ऐसा दृढ़ किये रहते हैं। इससे उस ब्रह्मज्ञानके 
समीपमें भी पारख वोध कहीं दरशता नहीं है । अर्थात्‌ सहुरु श्रीकवीर- 
साहेवको छोड़कर ओर किसीने भी पहिले निज खरूप पःरख वोधको 
अपरोक्ष कर के जान नहीं पाये। चिगुणी जड़ाध्यासी कोग किसीने' 
भी पारख भूमिकाकों नहीं पाये। ओर तुरिया अवस्था, सहविकव्प 
समाधि भआत्मज्ञानके समीपमे भो पारख प्रत्यक्ष नहीं होता है। इसलिये 
जानी, विज्ञानी, अज्ञानों, वे तीनों ही पारखहोन दोनेसे अड़ाध्यासी 
अमुक्त होके आवागमनोंम ही पड़े रहते हैं। शानस्वरूप चैतन्य 
जीवके समीपमें या पास ही पारख है। तथापि पारखो शुरुके इशारा, 
भेद पाये बिना वह प्रत्यक्ष होके किसीको दिखाई नहीं देता है। अतपच 
सहरूके शरण-अहण करके विधिपूर्वक ही पारख स्वरूपका बोध 
प्राप्त कर लेना चाहिये ॥ १३९ ॥ 
९, जेहि दरशे सो परख स्वरूपा । सो न परत झाई अन्धकूपा ॥५४०॥ 
टीकाः-- सहुरु कहते हें:-- ओर पारखी सहुरुके सत्संग . 
विचारसे जिस बड़े भाग्यवान्‌ पुरुषकों गुरुबोधले अपरोक्ष पारख ' 
4, स्थरूपका साक्षात्काररूप दर्शन हो गया या जिसे पारख प्रत्यक्ष 
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हो गया, दरश गया, बोध अटल हो गया, सो स्वयमेव पारख 
स्वरूप ही हो जाता है। अर्थात्‌ जिसको शुरुकी इशारासे पारख 
बोध दिखाई दिया या जानने-समझनेमे आ-गया, फिर वह स्वयं बोध- 
स्वरूपमें स्थित हो जाता है। इसलिये सो खत्यन्यायी पारःी, 
झाईं > ब्रह्म मानन्‍दीकी गाफिली भूलमें श्रमिक हो करके अन्धकूप ८ 
अज्ञान, अविद्याके गड्डा, श्रमकूप, गर्भक्प, चौरासी कूपमें कभी 
किसी प्रकारसे भी गिरके पड़ नहीं सकते है । अर्थात्‌ पारखी सन्त 
कभी महाअज्ञानरुप ब्रह्ममानन्दीमं नहीं पड़ते हैं। जिसको पारख 
प्रत्यक्ष हो गया, फिर वह झाँई अन्धकूपमें क्‍यों पड़ेगा ? द्व्यदृष्टि 
खुल गयो, फिर वह कभी चूक नहीं सकता है| पारख भूमिकामे 
पहुँ चनेपर अच्युत मुक्त हो जाता है ॥ ५४० ॥ 
१०, पारखमा जो होय गयो थीरा। तिन पायो गुरु सतक्त कबीरा ॥५४१॥ 
टीकाः-- सहुरु कहते हैं।-- ओर जो कोई विवेकी मलुष्य 
पारणी सत्यन्यायी साधु गुरुके सत्संगमें ठहरकर जड़-चैतन्य, 
सत्य-असत्य, सारासारका यथार्थ विवेक-विचार करके असार, 
भास, अध्यासादिको परित्यागकर, सकलपदको परीक्षा करके निजञ्ञ- 
पद पारखमें ही स्थिर, शान्त हो गये हैं, या ऐसे हो जाते हैं। वे 
ही पूर्ण वेशग्यवान्‌ सन्‍त सहुण हंसरहनी रहस्य संयुक्त होकर 
पारखी सहुरु श्रीकबीरसाहेबके सत्य पारख बोधको प्राप्त करके - ' 
जीवन्मुक्त होते भये वा हो जाते हैं। अर्थात्‌ जो हंस मनुष्य स्वयं 
स्वरूप पारखमें निश्चलऊ, स्थिर हो गये, या होवेंगे, तिन्होँने पारख- 
प्रकाशी सहुरु सत्य कबीरसाहेबके जीवन्मुक्त पदको प्राप्त कर लिये 
वा मुक्तिपदकों प्राप् कर लेबेंगे। अतएवं पारखमें स्थिर त्यागी, 
वैराग्यवान्‌ पारखी सन्‍्तको सहुरु श्रीकबीरसाहेबक्के सच्चे अनुयायी 
बन्दीछोर मानकर उनके ही शिक्षा-दीक्षा ग्रहण, धारण करना 
चाहिये । उन्हींसे सत्य चेतन्य जीवके स्वरूपका पारख बोध पाकर 
मुक्ति स्थिति मिलेगी, ऐसा जानना चाहिये ॥ ५४१ ॥ 
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११, स्वोपर गुरु परख रहाई। पारखपर कोई भूमि न झाँई ॥५४२ 


टीकाः-- सहुरु कहते हैं।-- इस कारणसे हे शिष्य ! शुरुपद 
पारख अत्यन्त गरुबवा> वजनदार हैं। तम-अज्ञान विनाशी, पारख 
प्रकाशी, सो अधिचल, अविनाशी, नित्य, सत्य पद है। इसलिये 
सर्वोपरि या सर्वोच्च, सर्वश्रेष्ठ, उत्कए, गुरुका पारखपद ही सबसे 
ऊँचे रहता है. । अतः सबसे ऊँचा दर्जा पारखपदका है' ओर पारखसे 
परे या उसके ऊपर फिर कोई भूमिका ८ स्थिति, ठहराचकी जगह 
नहीं हे। पारख पदपर झाईके लवलेशमात्र भी नहीं रहता है। क्योंकि 
पञ्चम भूमिकामे ही झाँ३ विज्ञानको मानन्दी अचेतता रहता है। 
परन्तु पारखपद तो सप्तम भूमिका है। इसलिये उसमें झाँईका 
प्रवेश नहीं होता है। सबके ऊपर पारख भूमिका निर्विकार 
रहता है ॥ ५४२ ॥ 
१२, छो प्रकारकी भूमि कहाते | पारख प्रकाशी सबन छखावै ॥ ५४३॥ 

टीकाः-- सहुरु कहते हैं।-- हे शिष्य ! सम्पूर्ण पिण्ड-ब्रह्माण्ड 
वा खानी-वाणीकी जगत्‌ भरमें छः प्रकारकी भूमिका कहव्णता है ! 
समस्त देहधारी जीवोंकी स्थिति, ठहराव उन्हीं पद भूमिका मध्ये 
हो रहा है। पट भूमिकाके घेरेमें ही ज्ञानी, अज्ञानी, विज्ञानी आदि 
सकल मतवादी आते हैं। पारख प्रकाशी सत्यन्यायी बन्दीछोर 
सहुरु श्रीकबीरसाहेब, तथा वेसे ही बोधवान पारखी सनन्‍तोंने उन 
छहों भूमिकाके गुण, लक्षण, भिन्न-भिन्न करके लखाये हैं। अतएव 
पारख प्रकाशी सन्त पारखी ही उन सबोको लूखकर परखके फिर 
जिज्ञासु मनुष्ियोंकी भी सर्बोक्ते भेद लूखाय देते हैं। पारखनिष्ठ 
सहुरुने छहों भूमिकाका भेद जैसे रूखाये हैं, सो संक्षेपमें में तुम्हें 
बता देता हूँ ! ध्यानपूर्वक खुनों ! ॥ ५४३ ॥ 


१३, छित्रा गतागत दूजि कहावे। तीजि सौलेटता मन भावे ॥५४४॥ 
टीकाः-- सहृरू कहते हैं।-- प्रथम--छिप्राभूमिका है । दुसरी-- 
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गतागत भूमिका कहलाता है। तीसरी--सोलेष्टता भूमिका मनकी 
भावना है। चोथी-- खुलीन भूमिका बताया है। पश्चयम-: अभाव 
भूमिकामें जाके जीव आपही बौराय जाता है। यह नाम संज्ञा बता 
दिया है। अब पश्च भूमिकामें पश्चतत्त्त, पश्चरेह, तीन-तीन' गुण 
सहित आठ-आठ भागके विवरण खुनिये! ९. छिप्रा भूमिकामे-- 
काम-जल, जठराप्नि, श्वासवायु, घटाकाश माना है। रज, संच्त्व, 
तम, ये त्रिगणसहित वह आएठों भाग स्थूल देहमें कहा है। कमे- 
भूमिका, कर्म-मार्ग, जागृति अवस्था, सोई छिप्रा भूमिका है। यहां 
ही नानाकर्म बनके सम्पूर्ण संस्कार हृदयमें छिपे रहते हैं । सारे 
मलुष्य चर्गका ठहराव इसी भूमिकार्म रहता है। परन्तु उत्तम, 
मध्यम और कनिष्ठ कर्माछुसार शरीर छूटनेपर वैसे ही पशु आदि 
खानीको प्राप्त होते हैं ॥ २. गतागत भूमिकामें--चश्चल जल, कामाश्नि, 
गुल्फवायु, मठाकाश, रेचक, पूरक, कुम्मक प्राणायामकी ३ क्रियारूप 
ये जिगुणसहित यह आठों भाग सूक्ष्म देहमें माना गया है। वासना- 
वश चोरासी योनियोंमें जाना-आना, खप्न अवस्था, नानावासनारूप 
उपासना मार्ग आवागमन करानेवाछा चश्चछता वही गतागत 
भूमिका है। उपासक या भक्त छोग उत्तम, मध्यम, कनिष्ट कमें कर 
जो-जो अध्यास टिकाते हैं, तद्सुसार अण्डजादि खानीको प्राप्त होकर 
कर्म-फल भोगा करते हैं॥ ३. सोलेष्ठता भूमिकामें--आवरण जछ, 
मन्दाप्नि, स्थिरवायु, महदाकाश, जड़, जाड़, मूढ़, ये त्रिगुणसहित 
अष्ट-भाग कारणदेहमें कहा है। सुषुप्ति अवस्था खिफे कल्पित 
परमात्मा प्राप्तिकी आशा ही मात्र योगमार्गसे होनेवाला तत्त्वोंका 
प्रकाश सोई कारण सोलेश्टता भूमिका हैं। योगी लोग अष्टांग योग 
साधनोंमें उत्तम, मध्यम और कनिष्ट कर्म करते हैं, इसीसे ये 
उष्मजादि खानीको वासनावश प्राप्त होते हैं ॥ ५४४ ॥ 
१४, चौथी भूमि सुलीन बताई । पँचई भूमि आपु बौराई ॥५४५॥ 
टीकाः-- सहुरू कहते हैं:-- चौथी भूमिका खुलीन बताये ह, 
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ओर पश्चम भूमिकामे बह्मशानो लोग आपही बौराय गये हैं ॥ अर्थात्‌ 
४. सुलीन' भूमिकामें--- जानीव जर, प्रकाशाप्नि या बड़वाप्नि, 
चिन्मयवायु, चिदाकाश, साक्षी, बोध, ज्ञान ये त्रिशुण सहित अष्ट 
भाग महाकारण देहमें माने हैं। तीनों अवस्थोंका साक्षी, शुद्ध झान, 
तुरिया दशा, जहाँ तीनों भूमिका रूय हुये, सो सुलीन शान भूमिका 
माना है। ज्ञानी छोग सप्तज्ञान भूमिकाकी साधनोमें लगके शुभ 
संस्कार टिकाते हैं। अतणव तदलुसार मनुष्य-जन्मकों प्राप्त होके 
फल भोगते रहते हैं ॥ और ५. अभाव भूमिकामें--विज्ञान जल, 
बह्माश्नि, निरानतवायु, निञ्राकाश, तत्‌ , त्वं, असि ये त्रिगुण सहित 
अष्ट भाग कैवलदेहमें माने हैं। तुरियातीत अवस्था, महाशून्य, विज्ञन 
मार्गस अपना ओर जगत्‌का अभाव करके आनन्दर्म मस्त रहना, 
'सोई अभाव भूमिका है। परमहंस विज्ञानी छोग अपनेकों विधि- 
निषेधसे परे पूर्ण ब्रह्म मानकर मनमाने बर्ताव करते हैं । इसलिये 

_ जड़ाध्यासी होकर अन्तमें वे अज्नगर, कैंचुवाआदि नीच योनिको प्राप्त 
होते हैं । १. कम भूमिका, २. भोग भूमि या भक्ति भूमिका, रे. योग, 
४. ज्ञान, ओर ५. विज्ञान भूमिका यही पाँच भूमिका चार खानीमें ले 
जानेवाला कहलाता है। उपरोक्त पश्चोेह और अप्ट भागक्के विस्तार 
वर्णन “तत्त्वयुक्त निजञ्ञ वोध०” में देख लोजिये। यहाँ संश्षेपसे 
लिखा गया है ॥ 

इस प्रकार प्रथम भूमिकासे चलते-चलते जब पाँचवीं भृमिकामें 

पहुँच जाते हैं, तो वहाँ अपने आपको भो खुधि, चुधि खो करके 
बेभान तथा पागलके नाईं बोराहा, उन्मत्त, जड़, मृकादि दुर्दशाको 
घारण करके महाबन्धनमें जकड़ ज्ञाते हैं । बिना पारख जड़ाध्यासी 
जीव इडुर्गतिको ही प्राप्त होते हैं। अतएव ऊपर कहे हुये पाँचों 
भूमिकाको परखकर त्याग देना चाहिये.॥ ५४० ॥ 

१४, छठई सत्त भूमिका भारी | सतई पारख भूमि निन्‍्यारी ॥५४६ 

टीकाः-- सहुर श्रीपू्रणसाहेव कहते हें:-- हे शिष्य ! उच्त 





ग्रन्थ: १ ] पारख सिद्धान्त दर्शिनी श्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित । [ ३४१ 





पञ्च भूमिकासे पृथक्‌ छठई खत्य भूमिका सोई हंस देहकी भूमिका 
हे। यह सबसे बड़ा भारी माना जाता है। क्‍योंकि यह मुक्ति 
होनेका जगह है । सत्य, विचार, शील, दया, धीरज, विवेक, 
गुरुभक्ति, ओर दढ़ वैराग्य यही अष्ट महा सहुण लक्षण, हंखदे हमें 
रहते है। मनुष्य देहमे जीतेतक शुद्ध व्यवहार, शुद्ध आहार, शुद्ध 
विहार, सहुणोंकी धारणा, यथार्थ निर्णय करना, सत्य ही कहना, 
निर्णयके ही सत्य उपदेश सुनना, ओर सत्य उपदेश देना-लेना, त्याग, 
ग्रहण करना, परखना, परखातना, खण्डन-मण्डन' करता, श्त्यादि 
शुद्ध रहनी-रहस्य संयुक्त चाल छठटीं हंस भूमिकामे रहता है। इसमे 
एक असली यथार्थ रहनी सहित अपरोक्ष स्थितिवाले होते हैं। 
दूसरे नकली परोक्ष कथनमात्र करनेवाले रहनी रहित वाचक ज्ञानी 
होते हैं। कारण विशेष पायके नकलीका पतन भी हो सकता है। 
परन्तु असली रहनीवालेका कभी बिगाड़ हो नहीं सकता है । छठईं 
भूमिका साधनाकी जगह जानना चाहिये। और इन छहों भूमिसे 
न्‍्यारे सबसे परे सर्वोच्चपद सातवां अन्तिम ठोर पारख भूमिका है । 
यहॉपर दढ़तासे खय॑ं खरूपकी ही स्थिति बनी रहती है | निराश, 
निवृत्त, सबसे उपराम जीवन्मुक्तिके, रहनी रहंसस्‍्यमे साक्षात्‌ 
स्थिति सबसे पृथक निर्विकार, निराधार सोईः अविचल पारख 
भूमिका है । ऐसे पार: सन्त अ्परोक्ष पारख बोधमे ही शान्त, 
शौम्य, स्थिर, ऋफरस, जाति जीते ही मुक्त होते है । कृतकृत्य काये 
सिद्ध हो गया है जहा, सोई खन्तम पारख भूमिका है, ऐसा जान 


लौजिये ॥ ५४६ ॥ 

१६, सोई भूमि तुम्हारी स्थिति होई। ताको पाबे बिरला कोई ॥। ४४७ ॥ 
टीका+-सहुरु कहते हे:--हे शिष्य ! सोई अन्तिम पारख 

भूमिकामें तुम्हारे भी अपरोक्ष खरूप स्थिति होना चाहिये । उसमें 

सच्ची स्थिति हो जानेपर फिर सकल कतेंव्यका इति या अन्त, 

बन्धनोंका क्षय, हो जाता है। पारख पदमे ही तुम इढ़तासे स्थिति 


३४२ ] संयुक्त निर्णयसारादि षट््‌ ग्रन्थः । [ निर्णयसाूर-- 











कायम करो । वही तुम्हारा सत्खरूप है। तुम बड़े भाग्यशाली हो, 
निज स्वरूपका वोध तुम्हें पक्का हो गया है । उसी बोधमें देह रहेतक 
सावधानीसे ठहरे रहो । असंख्य प्राणियोंमे कोई विरले ही मनुष्य 
एक-दो पुरुष हो पारखी सहुरुके शरण-सत्सहूुमें आके निज खरूण 
उस पारख बोधको अपरोक्ष करके जान पाते हैं। वे ही जीवन्मुक्त 
होके भवबन्धनोंसे छूट जाते हैं, ऐसा जानो ॥ ५४७ ॥ 


१७, पारख पायो परख समाना | तहाँ न मास अध्यास अनुमाना ॥ ४४८ 

टीका+-- सहुरु कहते हँ+--हे प्रवीण क्षिष्य ! गुरुकी दयासे 
अपरोक्ष पारख बोधको प्राप्त कर लेनेपर सो हंस, पारखमें एक 
समान स्थिर होनेसे स्वयं पारख स्वरूप ही हो जाता है । इस प्रकार 
जिन्होंने पारख बोधको हासिल कर पारखमें हो एक समान एकरस 
स्थिति कायम कर लिये हैं वा ऐसा कर लछेते हैं, फिर तहाँ उन 
पारखनिष्ठ सन्‍तोंमें किसी प्रकार भी कसर ही नहीं रह सकती है । 
अतएव बह्म, आत्मा, परमात्मा, खुदादि मानन्दोकी भास, पश्चविषयोके 
अध्यास या जगतके जड़ाध्यास, जगतकर्ता-ईश्वरादिका अनुमान 
और सातलोकोंके सुख भोगोंका, देवी, देवता, भूत-प्रेत, आदिकी 
कल्पना, यह सब एक भी पारखी सन्‍तोके हृदयमं नहीं रहती हैँ | उक्त 
चतुष्टय विकार विछकुछ निमूल हो जाते हैं। तहाँ पारख अ्रकाशरमे 
उक्त मानन्दीकी अन्धकार रह सकती ही नहीं ॥ ५४८ ॥ 


१८, पारख पारखी एके जाना | ब्रह्म जगत मिथ्या अनुमाना | ५४६ || 


टीकाः-- सहुरु कहते हैं;-- वास्तवमें पारख स्वरूप और पारखी 
कहनेके लिये नाम दो हैं, परन्तु वस्तु एक है। जैसे सूर्य ओर उसके 
किरण प्रकाद नाम दो कहे जानेपर भी पदार्थ एक ही है, तैसे ही 
पारख-पारखी दो नामसे कहनेपर भी वस्तु एक ही जाना जाता है! 
अर्थात्‌ पारख ओर पारखीमें मुख्य भिन्नता भेद-भाव कुछ नहीं है । 
देह सम्बन्धर्म सत्सइ्में परीक्षा करके सारासारको परखते हैं, तब 


ग्रन्थः १ ] पारख सिद्धान्त दर्शिनी भ्रम विध्वंशिनी सरल टोका सहित । [ रे४रे 


पारखी नाम होता है। और स्वरूप स्थितिमें स्थिर. रहते हैं, तब 
पारखमात्र कहा जाता है। सिर्फ अवस्थाका फरक है, और कुछ 
विशेष भेद नहीं। अथवा जीवम्मुक्तिमें पारखी कहलाते हैं। ओर 
विदेह मुक्तिमं पारख मात्र कहा जाता है। इस बारेमें बीजक त्रीझाके 
अन्त्य साखीमें सहुरु श्रीप्रणसाहे बने स्वयं ही स्पष्ट करके कहे हैं:-- 
“पारख पारखी एक है। भिन्न भेद कछु नाहिं।॥ 
देह बिलास करि भेद है। सोई दियो दरशाहिं |? 

इस प्रकार पारख-पारखीको एक ही जानना चाहिये। ओर वेद, 
वेदान्तमें ब्रह्मसे जगत॒की उत्पक्तिका कथन जो किये है, सो मिथ्या 
अनुमान, कव्पनामात्र है। क्‍योंकि जड़, चैठन्यरूप जगत्‌ स्वरूपसे 
अनादि है, फिर उसे कोई कैसे उत्पन्न कर सकेगा ? जगत्‌ प्रथम 
नहीं था, तो ब्रह्म कहा था ? केसा था ? फिर उसने कहाँसे लछाके 
किस तरह जगत्‌ कहापर उत्पन्न किया ? इसका यथार्थ उत्तर 
बह्मज्ञानी छोग नहीं दे सकते हैं । अतः जगत्‌-ब्रह्मकी एकताका कथन 
भी मिथ्या धोखा अनुमानमात्र ही है, ऐसा जानो ॥ ५४९ ॥ 


१६, यह निर्णय कबीर क्ृपाला। कहि निरुवारों हंसन जाला || ५४५०॥ 
. टीका+-- सहुरु कहते हें+--हे शिष्य | इस तरह सत्यन्यायसे 
जड़-चैतन्यका यथार्थ सत्यनिर्णय करके कृपालु, बन्दीछोर सहुरु 
श्रीकबीरसाहे बने सर्वप्रथम पारख ज्ञानका उपदेश कहे हैं, खानी, 
वाणीके समस्त जालांकों पारख दृश्िसे दिखला करके हंस जीवॉको 
सब जालोंसे छुड़ाये हैं। यहाँ बीजक ग्रन्थका प्रमाण थोड़ासा लिख 
दिया जाता है, सो सुनिये।--- 
साखीः--“जो जानहु जीव आपना, करहु जीवको सार ॥ 
जियरा ऐसा पाहुना, मिले न दूजी बार | १०॥ 
हंसा तू सुबर्ण वर्ण, क्‍या वर्णों में तोहिं।। 
तरिवर पाय पहेलि हो, तत्रे सराहों तोहिं | १७ ॥ 





३४४ ] संयुक्त निर्णयसारादि पद ग्रन्थः |... निर्णयसार--- 





हंसा तू तो सबल था, हलुकी अपनी चाल ॥ 

रक्ष कुरंगे रक्नित्रा, ते किया ओर लगवार ॥ १५॥। 

जायतरूपी जीव है, शब्द सोहागा सेत ॥। 

जद बुन्द जल कूकुही, कहृ्हिं कबीर कोइ देख ॥ २५ ॥ 

पाच तत्व ले या तन कीन्हा, सो तन ले काहिले दीन्द्ा ॥ 

कर्महिंके वश जीव कहत हैं, कमर्टिकों जीव दीन्द्ा ॥ २६ ॥ 

कबीर भरम न भाजिया, बहुविधि धारिया भर ॥ 

साँइके परचावते, अन्तर रहि गई रेप || ४६ ॥?” ब्रीजक सखी || 
इत्यादि प्रकारसे बीजक सद्भन्थमें सत्य निर्णयका चर्णन 


हुआ है ॥ और-- 
“भूल मिटे गुरु मिले पारखी ! | पारख देहिं लखाई | 
कहहिं कब्रीर भूलकी औषध | पारख सबकी माई ! |? बी० शब्द ११५ ॥ 


यही निर्णय कृपालु पारख प्रकाशी सहुरु श्रीकवीरसाहेबका है । 
वीजक ज्ञान कहि करके जिन्होंने सब मोटी-झीनी जालोंकों निरुवार 
करके दरणागत हंस जोवोंको मुक्त किये। तबसे पारखी गुरु- 
शिष्यकी परम्परासे संसारमं पारख वोधका प्रकाश होता आ रहा 
है, सोई गुरु निर्णय तुम्हारे प्रति कहा गया है। अब हे शिष्य ! तुम 
भी हंस पारखी होके उस निर्णयकों ग्रहण करो। और इसी प्रकार 
अन्य सत्सड़ी हंस मनुष्योंसे भी कहिके सब जालोंकों निरुवार करो 
उन्हें भी जालोंसे छुड़ाओ ॥ ५५० ॥ 


२०, जो बीजककी इस्थिति कहाई। सो शिष्य ! सकल तोहि समुझाई ॥५५१॥ 

टीकाः-- सहुरु कहते हें:-- पारखी सहुरु श्रीकबीरसाहेवकी 
सत्य उपदेशरूप टकसार सद्ग्रन्थ बीजककी जो सत्य सिद्धान्त 
पारख पदकी स्थिति कहा है, सोई जीवन्मुक्त पारख स्वरूपकी 
स्थिति कहलाता है। दया, क्षमा, सत्य, शील, विचार, विवेक, 
इत्यादि सहुण संयुक्तहंस जीव कोई-कोई बिरले हो उस पारख 
स्थितिको प्राप्त कर सकते हैं । अर्थात्‌ जोवका स्वरूप स्थितिके बारेमे 
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जो पारखी सहुरुने कहे हैं, ओर जो बीजककी अन्तिम पारख स्थिति 
सत्य सिद्धान्त कहलाता है, हे शिष्य ! सो सकल व्याख्या करके 
अबतक मैंने तुम्हे कहिके समझा दिया हूँ, सो तुमने भी भली प्रकार 
समझ ही छिया होगा । विशेषतः कहना यही है कि, दृढ़तासे उसी 
पारख बोध स्वरूपस्थितिमं ही सहुण रहनी सहित देह रहेतक तुम 
स्थित हो रहो | तुम्हें अब ओर कुछ प्राप्त करना बाकी नहीं रहा | 
पारखमें निष्ठा रख करके बेगारबत्‌ निराश वर्तमानमें वर्तते रहो, 
गेसा समझाते भये ॥ ५०१ ॥ 


दोहाः--परख साधु गुरु परख कबीर | पारख पद पहिचान॥। 
( ४८ ) पारखके प्रतापते । सब भ्रम जाला मान ॥ ४५५२॥ 


टीकाः-- संहुरु श्रीपूरणसाहेब कहते हैंः--- पूर्णत्यागी वैराग्यवान्‌ 
साधुरुपमें श्रेष्ठ सहुरु शानियोंमे शिरोमणि खत्य परीक्षक, शरणा- 
गत रक्ष्क, पारखस्वरूप सहुरु श्रीकवीरसाहेबने कायावीर कबीर, 
चैतन्य नरजीव भेषधारी साधुओंको यथाथ निर्णय करके गुरुसुखसे 
जब परखाये, रूखाये, समझाये, तब मुमुश्नु पुरुषोकोी पारखकी 
विशेषता पहिचाननेमें आया। फिर ग्ुरुपारखके पूर्ण प्रताप वा 
बरसे सब भ्रम जालोंकी मानन्दी छूट गई। ऐेसे यह पारख पद 
सर्व श्रेष्ठ मुक्तिकारी है, इसे ही धारण किये रहो ॥ अथचा सत्य 
साधना संयुक्त तमरूप सकर मानन्दी अध्यास अन्धकारको हटाने 
वाले पारख प्रकाशोी सोई सच्चे सहुरु सत्य कवीर है। जिन्होंको 
रुवयं अनुमवसे पारख पदका पहिचान हो गया। और गुरुमुख 
द्वारा पारख बोध पाये हुये साधु-गुरु भी प्रत्यक्षमे श्रीकबीरसाहेबके 
सच्चे अनुयायी होमेसे वे माननीय होते हैं। अथवा सकलरूकारू जालों- 
क्ये एक-एक करके परीक्षा दृष्टिसे परखनेवाले पारख प्रकाशी सद्डुरु 
शरीकवीरसाहेंब सर्वश्रेष्ठ पारली सहुरु हुणए। आपने ही स्वयमेव 
पारखप्रदका पहिचान किये ओर मुम॒श्षु मनुप्योंको भी पारस पदका 





३४६ ] संयुक्त निर्णयसारादि घट ग्रन्थः । [ निर्णशयसार-- 





पहिचान कराये । जिस पारख बोधके प्रतापसे गुरुवा झोगोंने माना 
हुआ समस्त सिद्धान्त श्रम-जालकी मानन्दी समझके त्याग हो जाता 
है। अब तुम भी ऐसा ही यथार्थ मानो ॥ अतएच प्रथम पारखी 
श्रीकवीरसाहेव पारखस्वरूप साधु-गुरु हुये। फिर आपके ही 
सत्यवोधकों धारण किये हुये अन्य साधु जिन्होंने पारखपदकों 
पहिचान किये, सो भी ग़ुरुरूप पारखी हुये । हे शिष्य ! गुरुपारखके 
प्रताप से तत्वमस्यादि सब भ्रम-जाल' भनमाननन्‍्दीको मिटायके तुमने 
भी उसी पारखपदको पहिचान कर छिया है। अब उसीमे सर्वदा 
धीर-गम्भीर होके श्रीसहुरुकवीरके समान ही स्थिर हो रहो | ऐसे 
वोधकी परिपुष्ठी करके सहुरुने सतशिप्यकों शुभआशीर्वाद प्रदान 
किये । इस प्रकार अन्तिम प्रश्षका उत्तर यहापर समाप्त हो 
गया ॥ ५७२ ॥ 


॥#॥ अन्थ समाप्तिके सत्य-सार उपदेश--रहनी घारणा वर्णन ॥#%|॥ 
॥ चोपाई-मण्डर भाग-- ५७ ॥ चो० १ से ३० तक है ॥ 


१, पारख गुरु कबीर कहावे | पारख घमंदास बतलाबें || ५५३ ॥ 
टीकाः--- अब यहाँपर प्रथम पारखी सहुरुके परम्परा बतलाकर 
फिर आजीवन - देह रहेतक घारण करनेलायक रहनी दर्शाकर 
सतशिक्षा कथन कर ग्रन्थपूर्ण किया जाता है ॥ 
ग्रन्थकर्ता सहुरु श्रीपूरणसाहेव कहते हैं:-- हे शिष्य ! यह 
पारख ज्ञान किससे प्रगट हुआ ? ओर किन-किनको बोध हुआ ? इस 
वारेमें पूर्व परम्पराका परिचय बतछा देता हूँ, सो श्रवण करो । यह 
जगत्‌ जड़ और चैतन्य जीव अनादिकालके स्वतः सिद्ध हैं। इसको 
उत्पन्न करनेवाला जगत्‌कर्ता कोई नहीं । जगतकर्ता मानना कल्पना- 
मात्र है। बीजकमें कहा है।-- 
प्रथम आरम्भ कौनकों भयऊ !। दूसर प्रगठ कीन्ह सो ठयऊ ॥ बी० २० ३ के. 
प्रथम चरण गुरु कौन्ह विचारा | कर्ता गावें सिरजनहारा | ब्री० २० ४ ॥ 
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गुणी अनगुणी अर्थ नहीं आया | बहुतक जने चीन्हि नहिं पाया || बी० २० ४ ॥ 
चीन्हि चीन्हिका गावहु बोरे! बानी परी न चीर्हि॥ 
आदि अन्त उत्पति प्रलय, आपू ही कहि दीन्ह || बी०र०सा(० ४) 
कहाँलों कहों युगनकी बाता। भूले ब्रह्म न चीन्हें बायटा || बी० २० ५ || 
वर्णहु कौन रूप ओ रेखा ! दूसर कौन आहि जो देखा ! ॥ बी० २० ६ ॥ 
नहिं जल नहिं थल नहिं थिर पवना । को घरे नाम हुकुम॒कों बरना ! || बी०२० ६॥ 
तहिया होते पवन नहिं पानी | तहिया सृष्टि कौन उत्पानी? ॥बी० र० ७॥ 
ग्रविगतिकी गति का कहो १, जाके गाँव न ठांव ॥ 
गुण बिहूना पेखना, का कहि लीजे नाँव ! ॥ ७ ॥ बीजक, रमैनी ७ साखी ॥ 
बुभ-बुझ परिडत ! बिरवा न होय ।। 
आधे बसे पुरुष आधे बसे जोय ॥ बीजक, शब्द ४० ॥ 
--इत्यादि अनेकों प्रमाणसे बीजकमें जगत्‌को स्वयं सिद्ध 
अनादि बतलाया गया है। जीवकों बन्धनमें किसी दूसरेने' डाला 
नहीं । स्वयं ही निज कर्त॑व्यमें भूलके वन्धनोंमे पड़े हैं। उस बारेमें 
कहा हैः-- 
“सन्तो ! ऐसी भूल जग माहीं। जाते जीव मिथ्यार्म जाहीं।॥ १ ॥ 
पढिले भूले ब्रह्म अखर्डित | कोई आपुहि मानी ॥ २॥ 
फाइमें भूलत इच्छा कीन्हीं | इच्छाते अभिमानी || ३ ॥ 
अभिभानी कर्ता होय बैठे । नाना अन्थ चलाया ॥ ४ ॥ 
बोही भूलमें सब्च जग भूला। भूलका मर्म न पाया ॥ ४ ॥ 
लख चोरासी भूल ते कहिये | भूलते जग बिट्माया ॥ ६ ॥ 
जो है सनातन सोई भूला | अरब सो भूलदिं खाया ॥७॥ बीजक, शब्द ११५॥?? 
“बहु बन्धनसे वधिया | एक विचारा जीव !॥। 
की बल छूटे आपने १ की रे छुड़ावे पीव ! ॥ २११ ॥ बी० साखी ॥ 
इस प्रमाणसे सहुरु श्रीकवीरसाहेबने स्वयं हो स्व-स्वरूप 
पारखका बोध प्राप्तकर पारख अविष्कार किये। ओर दूसरे थ्द्धास्द 
' मनुष्योंको भी चही उपदेश बताये । कहा हैः-- 
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“्रम्ल मिटाश्री तासुका। पठवों भवपारा हो ! ॥ 
कहहिं कब्रौर तोहिं निभय करों | परखों ठकसारा हो ॥ ब्रीजक, शब्द ११४ ॥ 
केतिक कहीं कहाँ लॉ कही । ओर कहों पड़े जो सही ॥?” बीजक, रमनी ७६॥ 
भूंठा काहोँ न॑ करेंहेँ काज। हों बरजों तोहिं सुनु निलाज ! ॥ 
'छाड़हु पाखएड मानों बात | नहिं तो परवेंहु यमक्रे द्वाथ ॥ 
'कहृहिं कबीर नर | किया न खोज । भठकि मुवा जस बनके रोक ॥ बीजक, बसनन्‍्त १२॥ 

इन सब प्रमाणोंके विचारसे पारख प्रकाशी सर्वेप्रथम आदि' गुरु 
श्रीकबीरसाहेब ही कहलाते हैं । अनादिकालके जगतमे पहिले 
'किसीने भी पारख बोधका ऐसा उपदेश नहीं दिया। षट्दर्शन-९६ 
'पाखण्ड आदि अनेकों मत, पनन्‍्थ, विस्तार भये और चार चेद, षद्‌- 
'शास्त्र, अठारह पुराण, कुरान, बाइबिक, इत्यादि अनेकों अन्य भी 
'बने। परन्तु उन किसीमें भी प/रखका प्रकाश नहीं हुआ है। बीजकमें 
ही कहा है*-- 

छो दर्शन पुखणड छुघातवे | ये कल काहु न जाना ॥ बीजक, शब्द २६ ॥ 

ओर दाब्द ९० तथा ११४ में भी दर्शाया है। अतएव सर्वोपरि स्वयं 
अनुभवी पारख प्रकाशी सहुरु श्रीकबीर साहेब प्रथम पारख स्वरूप- 
. में स्थित पारखी सहुरु कहलाते हैं। आपने ही बीजक सद्सन्धके 
सत्यनिर्णय गुरुमुख वाणीमें पारख वोध प्रगटः करके कहे हैं. । "ओर 
आपके ही सतशिप्य धर्मपरायण धर्मदराख नामक साधुने भी गुरुका 
बताया हुआ गुरुबोध पारखको धारण करके पाखण्ड खण्डन कर 
वही पारख ज्ञान जिकज्ञासुओंको भी बतलाये हैं। व त्यागी पारखी 
धर्मदासजी साहेब बड़े वैराग्यवान्‌ गुरुभक्तिनिष्ठ भये हैं। साधु होने- 
के उपरान्त इनसे बंशवाली ग्रहस्थीका काम चला नहीं। वे तो बिरर _. 
साधु होके ही जीवन बिताये थे। अर्थात्‌ पहिले आदिमेतले . 

.4 पारख 

रवरूप सहुरु श्रीकबीर साहेब ही जीवन्मुक्तः बन्दीक़ो 


| ताज (९ कहलाये। 
फिर सहुरुका बताया हु गी साधु घर. सजी साहेबने भी 


अहण कर चारण' किये । वर्तमानमें भी प्र के बोधदाता श्रीकषीरशुरू ह 
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और बोध ग्रहण करनेवाले सत्शिष्य धमके न्‍्यायसे दास या 
धमदास कहलाते है, ऐसा यथार्थ जानना चाहिये ॥ ५५३ ॥ 


२, पारखमें सब सन्त कहाई | पारख अमरदास गुरु पाई ॥ ५४५४ ॥ 
टीकाः-- सहुरु कहते हैं।--- तदसन्तर कईएक परम्परागत 
पारखी सन्त हो गये, परन्तु लेखबद्ध नामावली संग्रह न होनेसे 
उन सबोके नाम श्ात नहीं है। और सब .पारखनिष्ठ साधु-सन्तोने, 
इढ़तासे पारख बोधको ही कहे हैं । इसलिये उन सब पारखी सन्त 
पारख-स्वरूप मुक्त स्थितिमें ही कहलाते हैं। और वैसे ही पारी, 
सहुरुद्धारा अमरदासजी साहेबने भी गुरुबोध पारखको पाये थे । 
अतणव वे गुरु अमरखाहेब बड़े पारखनिष्ठ सन्त हो गये हैं ॥५०४॥ 


३, तहँवॉले सुखलाल कृपा निधी । पारख पाई सकल बीजक विधी।। ५५ ५ 
टीकाः-- सहुरु कहते हैं:-- ओर सब प्रकारसे विधिपूर्वक 
सकल सिद्धान्तका ज्ञान, बीजकके सत्यज्ञान अपरोक्ष गुरुपारख ' 
बोधको भ्रीअमरसाहेबकेद्वारा पारख निष्ठ सहुरु श्रीसुखलाल' साहेबजी 
ने प्रापत किये। आप बड़े उदार, ऊृपासागर सत्यबोधदाता रहे। 
अर्थात्‌ तहँबाते 5 वहाँसे यानी ऊपर कहे प्रमाण शुरु अमरखाहेबसे 
कृर्पानिधि श्रीसुखलाल साहेवने सकल विधि विधानपूर्वक बीजकके 
सत्यज्ञान पारखपदको जान पाये । सोई सतशिष्योंको आपने 
परखाये ॥ ५०० ॥ 
४, प्रण तिनका चरणको चेरो | कृपादृष्टि उनहिंन प्रश्ु ! हेरो।।५५६।॥ 
टीकाः-- अ्रन्थकर्ता कहते हैं--- उन्हीं पारखी सहुरु श्रीसुख- 
लालसाहेबके चरण कमल्‍लूका दास, चेला या शिष्य में पूरण हूँ! 
उन्हीं परमप्रथ्ु / सहरुदेवने कृपादश्टिसे मुझको निहारे, चरण- 
शरणमें मुझे आश्रय दिये। यानी उन्हीं प्रभुने कृपादशण्से देखके 
मुझे शरणमें लिये। इसलिये में पूरणदास उन पारखी सहुरुका चरण- 
सेवक या शिष्य कहलाया हूँ ॥ ५५६ ॥ 


हि ] हु [कि ५ है के हि 
२५० ] संयुक्त निशयसारादि पद ग्रन्थः | [ निशयसार-- 





५ हों मतिमन्द सकलविधि हीना। दया कीन्ह पारख पद दीौन्‍्हा ॥ २५७ 
टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हेंः--सहरुके शरणमें आनेके पूर्व में 
मतिमन्द यानी वुद्धिहीन सकरू प्रकारसे हीन, दीन, मलोन, क्षीण 
था। तथापि पतित पावन पारखी सहुरुने वड़ी भारी दया किये, 
'निज स्वरूपका सत्यज्ञान, महान पारखबोध, बकशीस करके मुझे 
दे दिये । जिससे मेरी सब गरीबी दूर हो गई; अज्ञान, अबोध, भ्रम 
भूलादि सब मिट गई। जैसे भूखेको उत्तम भोजन मिलनेसे उसकी 
भूख मिट जाती है। कज्ञालको अपार सम्पत्ति मिलनेसे या दरिद्रीको 
पारसमणि मिलनेसे उसकी गरीबी सदाके लिये मिट जाती हैं। 
तैसे ही में पहले ढुःख्ली गरीब था, परन्तु अब दुःखी-गरीब नहीं 
'कहलाता हूँ ! वदिक सुखी धनी कहलाता हूँ। वह भी पूर्च इति-वृत्त 
बतायेगा, जो पहले गरीब था, पीछे घनी भया; परन्तु अभी में वेसा 
ही गरीब है, कदापि नहीं कहेगा । सिद्धान्तमें अन्थकर्ताने इस 
पदमे हों? जो लिखा है, उसका अर्थ में? होता हैं. हूँ? नहीं ! अर्थात्‌ 
सब विधिसे हीन में मतिमन्द था, गुरुके दरणमें आया, तो सहुरुने 
दया किये, मुझे पारखपदका बोध कर दिये हैं। फिर पूर्वकी वह 
'हीनता सब नाश हो गई। में भी अब निजस्वरूप पारख स्थितिमे 
ही स्थिर शान्त हो रहा हूँ ! ॥ ५७७ ॥ ह 


# सो पारख शिष्य ! तोहिं बतावा | त्रिविधि भरम जाल परखावा || ४५८ 


टीका+-- अ्रन्थकर्ता कहते हैं: इस प्रकार प्रारखेख स्वरूपका 
बोध सहुरुके प्रसाद या दयासे जो मेंने विधिपूर्वक प्राप्त किया था, 
हे शिष्य ! सोई सर्वोच्च पारख बोधको मेंने भी तुम्हें अच्छी तरहसे 
बतला दिया हूँ । ओर ज्ञान, अजश्ञान, विज्ञान, तत्वमस आदि अ्रम, 
जाल जो कि त्रितापका दुःख भोगाके जन्म, मरण, गर्भवासमें डालसे- 
बाला है। उन्त तीनों तरहके त्रिपदको भश्रमका जाल-जंज्ञाक बतला- 
कर एक-एक करके विधिपूर्वक मेंने परखाकर तुम्हें समझा चुका 


ग्रन्थः १ ] पारख सिद्धान्त दशिनी श्रम विध्यंशिनी सरंल ठीका सहित। [ ३५४१ 





हूँ ! अर्थात्‌ उसी पारखके प्रतापसे ही त्रिविधि भ्रम जालको तुम्हें 
परखाया हूँ ! अतणव उस पारख वोधमें ही तुम भर्ती प्रकार स्थिर 
हो रहो । सदा पारख ज्ञानका हो विचार बोध परिपुष्ट करते 
रहो ॥ ५०८ ॥ 

७. पारख माँहि पारखी बासा । दूसर ओर रही नहिं आशा ॥५५६॥ 


टीकाः-- पारखी खसहुरु श्रीपूरणसाहेब कहते हैं।-- हे 
शिष्य ! हंस पारसखी सनन्‍्त-महात्माओंके बासा या स्थिति सदा निजञ्ञ- 
स्वरूप पारखमें ही बनी रहती है। इसलिये दूसरा ओर किसी 
पकारके भी आशा, बासा, कव्पना, उनके पास रह ही नहीं सकती है। 
क्योंकि दूसरे विज्ञातीय पदार्थ ओर विषयोंके आश्ञा-आसक्ति उनमें 
कुछ नहीं रही । सबको परखके पहिले ही छोड़ चुके हैं। अतएव 
देह, गेह, त्रह्म, जगत्‌, इत्यादि' अन्यकी आशासे रहित स्वतः पारख 
स्वरूपमे हो विवेकी पारखी सनन्‍तोंका ठहराव होता है ॥ ५०९ ॥ 


ट, गुरु शिष्य पारख कहलाये । दोउ देह जब दूर बहाये।५६०॥ 
टीका+-- अन्थकर्ता कहते हैं:-- ओर जैसे सहुरू पारख स्वरूप 
होते हैं, सो तेसे ही पारख स्वरूपका अपरोक्ष बोध हो जानेपर शिष्य 
भी पारख खरूप ही कहलाता हैं। क्योंकि देहका अध्यास, भासादि 
विकार परख करके जब दोनोंने दूर वहा दिये, यानी अध्यास परि- 
त्याग करके दूरकर दिये | तब सिवाय पारखके ओर क्या कहलावेंगे ? 
अथवा देहोपाधि छूटके जब विदेह मुक्ति स्थिति हो जाती है, तब 
शुरू ओर शिष्य दोनोंका स्वरूप पारखमात्र कहा जांता है। वहाँ 
ओर दूसरा नाम नहीं होता. है। अतएव शुरू-शिष्य दोनोने देह भावना 
या देहाध्यास, एवं स्थूल-सूक्ष्मादि देहोंकी मानन्दी पारखसे परखके 
जब बहायके दूर फेक दिये या छोड़ दिये, तब उस अवस्थामे गुरु 
ओर शिष्य भी पारखस्वरूप मात्र कहलाये, या पारखमात्र कहे जाते 
हैं, ऐसा जानना चाहिये ॥ ५६० ॥ 


३५२ |] संयुक्त निर्शययसार॒दि पट ग्रन्थः । [ निर्शययसार-- 
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£. पारखमें समता होय जाई । शिष्य भाव ना रहे गुरुवाई॥४६१॥ 

ठटीकाः-- सहुरु कहते हैं:--- और पारखस्वरूपकी स्थितिमे घट- 
बढ़ नहीं होता, उसमें तो एक समान बराबर ही समता हो जाता 
है। शिष्य भाव >लघुत्व, गुरुभाव 5 गुरुत्वका भेद-भाव खरूप 
स्थितिमें रहता नहीं । वैसे तो चैतन्य जीव खरूपसें अखण्ड अनन्त 
हैं । तथापि खजातीय गुण, लक्षण, सबमे एकसा ही रहता है'। 
चाहे जीव मुक्त होवे, या बन्धनोंमें रहे, खरूपसे तो पृथक-पृथक्‌ 
ही रहते हैं, परन्तु ज्ञानगुण सबमें एक समान ही एकरस होता 
है । फिर जिनको गुरुकी कृपासे पक्का पारख बोध हो गया है, तो 
वहाँ पारख वोधमात्रमें समता हो जाती है। गुरुके पारख स्थिति 
तथा उपदेशमे ओर दिष्यके पारख स्थिति एवं कथनमे छुछ भिनश्न- 
भिन्न भाव, विरोध, अनमेल नहीं रहता है ! इसलिये ऊँच, नीच, भेद 
रहित पारखपदमें समत्त्व हो जाता है। यानी समझ-बोध दोनोंकी 
एक समान हो जाती है, ऐसा जानना चाहिये ॥ ५१२ ॥ 


१०, देह भावते दास कहावे । पारख भावते एक होय जावे ॥५६२॥ 


टीकाः-- सहुरु कहते हैंः-- ऐसा हो जानेपर भी देंह व्यवहारयमें 
शुरू-शिष्यकी मर्यादासे सेब्य-सेवक भाव रहता ही है। दंहके 
खभावसे जो वर्तमान बर्ताव किया जाता हैं, तहाँ जबतक देह है, 
तो देहके भावसे शिष्यकों जो है, सो चाहे कितना भी बोध हो 
जावे, जीवन्मुक्त भी होवे, तो भी सहुरुका दास ही कहलाता है। 
ओर दासातन भक्ति नम्नतासे करता ही रहता है'। और पारखबोध 
सखरूप स्थितिके तरफ भाव करिये, तो चहाँ एक समान बरोबरी 
दर्जाके हो जाता है । यह मैंने तुम्हें कर्तव्य और स्थितिके बारेमें 
बतलाया हैँ, सो जानना चाहिये। अर्थात्‌ पारख स्थिति बोधभावसे 
गुरु और दिष्य एकसमान वा सादश्यतासे मुक्त हो जाते हैं । परन्तु 
देह भावसे गुरुसाहेब पूज्य होते हैं, तथा शिप्यः दाल ही कहराता 


न्‍्थः १ ] पारख सिद्धान्त दर्शिनी भ्रम विध्वंशिनी सरल टौका सहित। [ ३५३ 


है, वैसे ही वर्ताव भी रहता है, वा खामी-सेवकका वर्ताव देह रहे 
तक रखना ही चाहिये ॥ ५६२ ॥ 


११, जे पारखते हम सब परखा | सो पारख दीन्हीं तोहि हरखा ।|१६३॥ 

टीकाः--- सहुरु कहते हैः हे सुज्ञान शिष्य ! जिस गुरुपारख 
बोधके प्रतापसे हमने खयं, काल, सन्धि, झाई, तत्त्वमस्यादि महा 
जाल खानी-वाणी सकर बन्धनोंको परख करके परित्याग किया 
था, सोई सर्वोपरि शुरू पारखं बोधको मेंने तुम्हें सुपात्र योग्य 
अधिकारी जानके सहर्ष दे दिया, समझा दिया, यथाथ रलखाके बता 
दिया हूँ । क्‍योंकि तुम्हारे सब लक्षण भक्तिभाव पारखबोध प्राप्त 
करनेमे अनुकूल हुआ, तो त्रिविधि जालोंकोी विधिपूर्वक परखाकर 
अन्तमें चैतन्य जीवकी स्वरूप स्थिति पारखपदको तुम्हें समझाय, 
बुझायके प्राप्त करा दिया हूँ! अब उसे तुम खादर हर्षपूर्वक 
धारण करो ॥ ५६३ ॥ 


१२, पारखमें हम तुम हैं एका । देह भावते भिन्न विवेका ॥१६४॥ 
टीका+- सहुरु कहते हैः अब ऐसा समझो कि-- बोधदाता 
हम, और बोधको ग्रहण कर्ता तुम, यानी गुरु-शिष्य दोनों भी पारख 
बोधमे, रहनी-रहस्य, खरूप स्थितिमें एक समान बराबरीचाले 
हुये हैं या होते है। अर्थात्‌ तुम भी अब हमारे समान ही पारखी 
हो गये हो। जैसे हम जीवन्मुक्त स्थितिमं एक अकेला ही मानन्दी 
रहित रहते हैं। ऐसे स्थितिमें तुम भी एक समान रहनीवाले गिने 
जाते हो । पारखबोधमें हम ओर तुम दोनों एक सरीखा हैं। तथापि 
विधेक करो-- देह भाव करके तो भिन्न-भिन्न ही हैं | ब्रह्मज्ञान 
सरीखी गोलमाल करके जगत्‌ ओर ब्रह्मको एक व्यापक बतानेके 
नाई; पारख शानमे ऐसा. होता ही नहीं । यहां तो विवेक करके 
घटनेवाला लक्षण ही घटाया जाता है। न घटनेचालाको मिथ्या 
ही वाक्‌ चातुर्यसे घटाया नहीं जाता है। अतणवब यथार्थ कहा जाता 
'. सं० नि० षघटू० २३--- 


४ ३५४४ ] हर. डे संयुक्त निरायसारादि घट ग्रेन्थ: [ | निर्शयसार--- 





है कि--- चिवेक करो | जिन्ह सहुरुसे पारख बोध प्राप्त किया, उनकी 
गुरुभक्ति बोधभाव, गुरू मर्यादाकों अपने देह रहे तक कृतश्नता 
पूर्वक उपकार मानके पालन करो, गुरुकी स्तुति किया करो ॥ यहाँ 
पर साहेबने “पारखमें हम तुम हैं एका” कहके केवल बोध-रहनी 
रहस्य मात्रमे ऊपरकी एकता खसादइयता बता दिये हैं। यहाँ ऐसा 
नहीं समझना कि-- दोनों पारखीका जीव एक ही हो जाता है। 
ऐसा कभी नहीं होता है; जीव तो त्रिकालमें एक दूसरेमे मिरूफे कभी 
एक ही गोला हो नहीं सकता है । क्योंकि जीव स्वरूपसे अखण्ड 
है, और असंख्य हैं। वे कभी एकसे अनेक नहीं भये हैं, इसीसे 
अनेकसे कभी एक भी नहीं हो सकते हैं। जैसे जीवन्मुक्त पुरुष देह 
सहित भिन्न-भिन्न रहते हैं । वैसे विदेह-मुक्त जीव भी स्वरूपसे 
स्यारा-न्यारा ही रहते हैं। यहाँ तो एक अवस्था, एक दर्जा, एक- 
समान स्थितिमात्र कथन किया गया है। जैसे दो बादशाह वरावरी- 
के पदवीमें रहते है। तेसे पारखस्वरूपके बोधमे हम --तुम यानी 
गरु-शिष्य एक साहइ्य हो जाने हैं । बोध दोनोंका एकसमान हो 
जाता है। ऐसा सत्यन्यायसे .*भ चाहिये ॥ ५६७ ॥ 
१३. प्रथम विचार गही तुम लानी। सत्य असत्य करो बिलछानी ॥५६५ 
टीका+--- अब यहांस हंस रहनीको भ्रहण करनेको बतलाते हैं। 
सहुरु कहते हैंः-- हे विनेकी शिष्य ! अब उपदेश सुनो ! हंस वा 
मलुष्य देहमें सर्वप्रथम खरूप बोध होनेके लिये ओर फिर बोधकी 
परिपुष्टि ठदरावके लिये सहुणोंम पहले ही विचार तत्त्वको ग्रहण 
करो | और सत्यनिर्णयसे विःछान करके सत्य तथा असत्यको 
पहिचान करो। विवेक दृष्टिस देखकर खूब बारीकीले छानबिन 
करके अमनियाँ करो। जड़-चतन्यका निर्णय करो, सत्यासत्य, 
सारासार, बन्ध-सुक्ति, कर्तव्याकतेंत्य, श्राह्य, त्याज्य, इन्होंक्री ठीक- 
ठीक छत्षणोको जानो ॥ ५६५ ॥ 


- ग्रन्थ; १ ] पारख सिद्धान्त द्शिनी म्रम विध्वंशिनी सरल टौका सहित । [ ३५४४ 





१४ छानि छानि सब असत्य उड़ावो | साँच तत्त्व तबहीं तुम पावो॥ ५६ ६ 
टीकाः-- सहुरु कहते हैं:--- फिर विचारसे जो कुछ भी तुम्हे 
' असत्य, अयुक्त, अग्राह्म, असार, अकर्तव्य, बन्धनरूप दिखाई देचें, तो 
उन्हें छान छानक्रे खोज लगा-ऊरगाके सारे असत्यको उड़ा दो, फेक दो, 
मानन्दीको निकालके परित्याग कर दो.। इस प्रकारसे जब सम्पूर्ण 
असत्य, भास, धोखा, उड़ जायगी, छूट जायगी, तभी तुम साँच 
तत्त्वके धारणाकों ठीकसे पा जाओगे। अर्थात्‌ छान-बीन' करके असत्य 
भानन्दीकों हटाते ही खयं खरूप नित्य, सत्य, चैतन्य पारखकी 
अटल स्थिति तब तुम अपने-आपही पा जावोगे । अखत्यका विनादा 
होनेपर फिर वहापर सत्य आपही प्रगट हो जाता है। अतणव 


विचार कर-करके हृदयसे असत्य भासको परित्याग करो, तब तुम 
ख्यं ही सत्‌ खरूप रह जावोगे, यह निश्चयसे जानो ॥ ५६६ ॥ 


१५, असत्य नाशमानके माने । बहुविधि भय जीवनको ताने ॥ ५६७॥ 
टीका+-- सहुरु श्रीप्रणसाहेबव कहते हेः--हे शिष्य ! असत्य 
या मिथ्या कव्पनारूप इश्वरकर्ता, ब्रह्म, परमात्मा, तेंतीस कोटि 
देवी-देवता, भूत-प्रेत, यक्ष-राक्षस, खुदा, वगेरहकी भावना, मानन्दी 
करनेसे ओर नाशमान्‌ शरीर पश्च विषयादि माया-मोह एवं जगत्‌ 
पदार्थामें दृढ़ वासना टिका रखनेके कारणसे ही बहुत प्रकारसे 
भीतर-बाहरका भय; स॒त्युका डर, चोरासी योनियोंमे नाना दुःख 
भोगनेका भय, अनिष्ट वा विनाश होनेका भय, इत्यादि प्रकारसे 
चारों तरफसे सब जीवोको भ्रमरूपी भयने ताना-तान करके खेंच 
रखा है। नाना भयोंको उत्पन्न करनेवाली मुख्य कारण अखत्य और 
नाशमान्‌ इन्हीं दोनोंके दृढ़ मानन्दी करना है। उसीसे भयभीत 
होके जड़ाध्यासी जीव सब आवागमन त्रिविधि तापमें तने हये 
लटके पड़े हैं ॥ ५६७ ॥ 
१६, भयते धीरज छूटे भाई ! धीरज गये अधीरता आई ।। ५६८ ॥ 
टीकाः-- सहुरु कहते हेंः--हे भाई ! शिप्य ! मिथ्या भयमें 


३५६ ] संयुक्त निर्ययसारादि घट ग्न्थः । _ निर्शययसार--- 


व्याकुछ होके घबरा जानेसे शाहस, घैय, हिम्मत, पुरुषाथ पुरुषोंका 

छूट जाता है। जिससे वह बिलकुल ही कायर, डरपोक हो जाता 

है। जब मजबूत ढालके समान' रक्षा करनेवाला थैयें निकल गया, 

तो सहज ही अधीरता आ जाती है। अघीर मलुष्य हित, अदितका 

भी विचार नहीं करता है ।. जैसे रोगी रोगसे अधीर होनेपरः जिसने 

जो-जो ऑषधि बताया, सो सबहीं बिना विचारे करने रूग जाता है। 
अन्ततोगत्वा हानि ही उठाता है। वैसे ही मनुष्योंमे अधीरता भा- 
जानेपर संसारमें नाना दुःख पायके घबराता है, तब दुःख छूटनेके 
लिये जिसने जैसा-जैसा कम, उपासना, योग, शानादिकी साधनायें 
बताये, सो सब करने लग जाते है| चार धाम, चोखसठ तीर्थ, जप, 

तप, बत, इत्यादि करके महाभ्रम चक्रमें गिरके दुर्गेतिकों प्राप्त होते 

हैं। अतणव घैयको विनाश करके अधैेय॑को ले आनेवाला मुख्य 

कारण भय-भूलकी भावना ही है, ऐसा जानो ॥ ५६८ ॥ 


१७, नास्ति असत्य मानना त्यागो। मय धोखामें कबहूँ न पागी।। १६६ 


टीकाः--- सहुरु कहते हें--इसलिये हे सज्जनी ! तुम छोग यदि 
हित, कल्याण या मुक्ति चाहते हो, तो सत्यन्याई पारली साधु-शुरुकी 
सत्संगमें ठहर करके नास्ति-असत्य > ब्रह्म, आत्मा, ईश्वर, खुदा, 
इत्यादिकी मिथ्या मानन्दीको परख करके एकदम परित्याग करो। 
ओर नाशमान, देहकों अपना खरूप जो माने हो, सो अखसत्य 
मानन्दीको भी त्यागों । निज पारख सखरूपके बोध प्राप्त करो । फिर 
धोखा करके होनेवाला भूठा भयमें कभी भी मत पड़ी। नित्न 
खरूपका यथार्थ बोध न होनेसे ही जीव श्रमिक होके धोखासे नाना" 
तरहके भयमें पड़ते हैं। सबसे बड़ा भय सृत्युका होता है। समस्त 
प्राणी मरणके दुःखसे डरते हैं। परन्तु कमंभोग' पूरा होनेपर सूृत्यु 
, सभीका हो जाता है। इस कारण असत्य नाशवानके मानन्दी त्याग 
करके भय-घोखाम कमी पड़ना नहीं चाहिये ॥ ५६० ॥ 


गँ 


अन्थः १ ] पारख सिद्धान्त दर्शिनी भ्रम विध्यंशिनी सरल टीका सहित। [ ३४७ 





१८, अधीरता सब देउ बहाई। तब घीरज आपुहि रहि जाई ॥| ५७० ॥ 
टीका: सहरु कहते हैं:--हे मुमुक्षु जनो ! साराखारका पारख 
विचार करके सम्पूर्ण अधीरताकों बहाय दो, यानी. अधैये, कायर- 
पनाको परित्याग करके भयको छोड़ दो । कादेकेवास्ते अधीर होते 
हो! तुम्हारी हानि कभी कोई भी कर नहीं सकता है, तुम तो अखण्ड, 
सत्य हो, निज खरूपको समझ कर जब सकल अधेर्य मिटा दोगे, 
तब आपही-आप थघैय , गम्मीरता, तुम्हारे अन्तःकरणमें रह जायगी । 
निज खरूपस्थितिमं अडिग्ग हो जाओगे । फिर सकल चश्चलताएँ 
मिट जायँगी । खय॑खरूपमें स्थिर धीर, वीर होके श्रीकबीरसाहेबके 
समान रह जाओ। अधेय नाश हुआ, तो तहॉाँपर सहज ही धेर्य॑ 
कायम रह ज्ञायगा | धेय॑ ही तुम्हें सकल आपत्तिसे बचायेगा। 
इसीसे हे प्रिय ! तुम लोग घेयको ही अपनाओ ॥ ५७० ॥ 
१६, होनहार सोई तन होई । ताहि मान जिव काहेक रोई १॥ ४७१॥ 
टीका+-- सहुरु कहते हैं।-- हे मनुष्यो ! होनहार ८ पररब्ध कर्मो- 
का फल भोग जो कुछ होनेचाला है, सो तो इसी शरीर सम्बन्धमे ही 
भोग होवेगा । सो भी तुम्हारा ही पूर्वक्ृत कमेका फल है। कहा हैः-- 
“अवश्यमेव भोक्तव्यं कृतंकर्म शुभाशुभम्‌ ॥ 
नामुक्तंज्ञीयवेकम कल्पकोटि.. शतैरपि ॥” ध्मशास्रे ॥ 
--अर्थात्‌ जीवने किया हुआ पाप-पुण्यरूप शुभ-अशुभ कमका 
फल भोग उसे अवश्य ही भोगना पड़ेगा । चाहे सेकड़ों कल्प व्यतीत 
हो जावे, तो भी किया हुआ कर्मोंका फल भोगे बिना भिटता नहीं, 
यानी भोगे बिना छुटकारा नहीं होता है ॥ 
“कबीर कमाई आपनी, निष्फल कमी न जाय ॥ 
बोया पेड़ बबूलका, तो आम कहाँ ते खाय ! ॥? 
आपन कर्म न मेटो जाई॥ 
कर्मका लिखा मिटे धों कैसे ! जो युग कोटि सिराई | बी०्श०११० ॥| 
--इस कारणसे जो कुछ कम अध्यास तुमने प्रथम बना रखे हा, 


रपट | | संयुक्त निर्णयसारादि घट ग्रन्थः | [ निर्णयसार-- 


ियलााताकातवदपराभयनभादाउ थामा धरम ाभाउ सम्पर्क चना: । कपास पथ मस्तान नतकउनभ धन था अ सभा; ४०५ डा;ार क्रम महपापकास॥ एल काका शाप पा भाप जा का परम डक पथ मान तातभ भा सलातेह धान, 
सो- भोग अवश्य होगा | होनहार कभी मिटता नहीं । परच्तु विचार 
करो, जो कुछ होना है हानि, काम, सो इसी जड़ शरीर सम्बन्धतक 
ही तो होगा । तुम तो दशरीरसे भिन्न चैतन्य जीव पारखरूप हो। 
फिर इस जड़ शरीरकों ही अपना खरूप मानके मिथ्या भ्रममें पड़के 
हे नरजीव ! तुम क्यों रोते, कलपते, दुःखी होते हो | । विवेक करो, 
तुम तो अखण्ड' हो, तुम्हारा कोई हानि कर नहीं सकता है। संसारमे 
ज्यादा ही कष्ट होगा, तो भिक्षा करके शुजञारा करना पड़ेगा ओर ' 
अन्तमे नाशवान्‌ दरीर तो छूट हो जायगा। इससे मिथ्या मानन्दों 
करके रोओ मत, घैय॑ पक्रड़ो, सन्‍तोष करो ! खरूपमें ठहरो। अर्थात्‌ 
जो कुछ: होनेवाला है, सो इसी शरीर तक ही होवेगा, चेतस्य 
स्वरूपका कुछ भी नाश होनेवाला नहीं। फिर उस नाशबान 
शरीरादिको मान-मानके आसक्ति करके हे ज्ञीव ! तुम क्यों रोते 
हो ? समझो, बूझो, देहादिकी मानन्दी ममता छोड़ करके खुखी 
हो जाओ ॥ ५७१ ॥ 
२०. तूअविनाशी सुखमें कहिये। याहि जानि धीरता रहिये || ४७२॥ 
टोकाः-- सहुरु कहते हें:-- हे नर-जीब ! तुम तो खरूपसे 
अविनाशी, अखण्ड, नित्य, सत्य, हो ! तिकालमें कभी तुम्हारा बाघ 
या नाश नहीं हो सकता है । तुम जीव ही हंस, अज़र, अमर हो। 
तुम्हारे खवरूपमे किसी प्रकारकी भी दुःखका रूवलेशमाजत्र भी नहीं 
है, फिर तुम अपनेकों दुःखी मान-मानके क्यों घबराते हो ? अब ऐसा 
जानो कि--में हंस जीव चैतन्य पारख स्वरूप अ्विनाशी खत्य हूँ |” ऐसा. 
ज्ञान, बूझ, समझके घीरता प्राप्त करो । फिर जीवन्मुक्त दशामें सुख- 
खरूप कहलावोगे । अर्थात्‌ शरीरके बनाव-बिशडायमे तुम्हारे 
खरूपका कुछ भी हानि, छाम वा घट-बढ़ नहीं .होता है। चैतन्य 
जीव तो सदा एकरस रहता है, खय॑ खरूपकों अविनाशी कद्दा जाता 
है। सो इस प्रकार गुरु पारख बोधको जानकर थैय लेना चाहिये। 
देसे चेयेचान्‌ सन्‍्त पारखी जीवन्मुक्तिके सुखमें रहनेबाले कहे जाते 


० 
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हैं । अतणव तुम भी ऐसे ही विचार कर सुखमें स्थित हो जाओ॥५७२॥ 
२१, शील वचन बोलो मस॒दुबानी । दुःख सुख सहो छाड़ि अभिमानी ५७ ३े 


टीकाः-- सहुरु कहते हैंः--ओर हे “हितेच्छुक हंस मनुष्यों ! 
इस प्रकार विचार, सत्य, धेर्यको धारण करनेके उपरान्त फिर सह्डण 
शील तत्त्वको भी अच्छी तरहसे धारण करो । नम्नता, कोमछता, 
दीनता, साधु-गुरुकी दासातन, गरीबी, सहनशक्ति, इत्यादि रहनीको 
ही शीलूखभाव कहते हैं । तहाँ संसारमे रहते हुये बोलनेका काम 
पड़े, वा उपदेश देना पड़े, कुछ कहना-सुनना पड़े, तो उस हाछतमे 
शील-स्नेहयुक्त गुरुमुल निर्णयकी वचन बोलो, तब भी मीठी वाणी 
उच्चारण करो । मधुर कोमल शब्दसे सबका हृदय शान्त हो जाता 
है। इसलिये कठोर, ककश, तीत्र, कटु वाक्य, कभी मत बोलो । 
हरवक्त सदुवाणी ही बोला करो ! इस बारेमें सहुरुने कहा है।-- 
साखीः--- बोल तो अमोल है, जो कोई बोले जान ॥ 
हिये तराजू तोलिके, तब मुख बाहर आन ॥ २७६ || बी० सा० ॥ 
मधुर वचन है ओषधघी, कटुक वचन है तीर ॥ 
श्रवण द्वार होय सबश्वरे, साला सकल शरीर ॥ ३०१ || बी० सा० | 
शब्द सम्भारे बोलिये, शब्दका हाथ न पाव ॥ 
एक शब्द ओषधि करे, एक शब्द करे घाव ॥ पश्चग्रन्थी, मानुष वि० ॥ 
मीठा सबसे बोलिये, सुख उपजे चहे ओर ॥ 
वशी करन यह मन्त्र हे, तजिये बचन कठोर |। तीसायन्त्र ॥ 
ओर विचार रहनी रखनेके लिये भी सहुरुने बताये हैः-- 
कर विचार विकार परिहर | तरण तारण सोय || बीजक, शब्द ६० ॥ 
साखीः-- नाना रह्ञ तरज्ञ है, मन मकरूद असूक ।। 
कहहिं कबीर पुकारिके, तें अकिलकला ले बूक || ६४ ॥ बी० सा० ॥ 
एक कहों तो है नहीं, दोय कहों तो गारि ॥ 
है जैता रहे तैमा, कहहिं कत्नीर विचारि ॥ १२० ॥ त्रोजक, सा० ।। 
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साहु चोर चीन्हे नहीं, अ्रन्धा मतिका हीन।॥। 
पारख बिना विनाश है, कर विचार होहू भीन | १५६ ॥बी० सा०॥ 
राह विचारी क्‍या करे !, जो पन्थि न चले विचार |! 
ऋ्रापन मारग छोड़िके, फिरे उजार उजार॥ १६१ ॥ बी० सा०॥ 
इत्यादि प्रंकारले सद्धन्थ बोजकमें बहुत कुछ कहा है । तैसे 
पञ्ज॑ग्नन्थीमं भी लिखा हे 


दूसर शील विचारको श्रद्धा | सब अ्रस्थूल अज्भ होय भज्ञा ॥ 
बुरे कर्म सो लजा करे। बिना विचारके पगु नहीं घरे ॥ 
जो काहके होय उपकारा। मन बच कर्म करि लिये विचारा || 
बिना शील बेपीर कठोरा | लम्पट विपई भूठा चोर ॥ 
॥॥ मानुष विचार, चोपाई--भाग ६ || 
तेसे सत्य रहनीके लिये भी बीजकरम कहा है।--- 
“कहहिं कबीर पद बूक सोई | मुख हृदया जाके एके होई |३१ बी० शब्द ७६ ॥ 
कहहिं. कबीर कार्सों कहों, सकलो जग अ्न्धा ॥| 
 साँचेते.. भागा फिरैे, मूठेका बन्दा || बीजक, शब्द ११३॥ 
साखीः- सांचे आप न लागे, सॉँचे काल न खाय || 
साचहि सांचा जो चले, ताको काह नशाय !॥ ३०८॥। बी० स्ता० ॥ 
साच बराबर तप नहीं, कूठ बराबर पाप ॥ 
जाके हृदया साँच है, ताके ह्ृदया आप॥ ३३४ || बी० सा० ॥ 
मानुष तेरा शुण बड़ा, मासु न आये काज || 
हाड़ न होते आमरण, त्वचा न बाजन बाज || १६६ || बो० सा० ॥ 
उसी बारेमें पश्चमन्थीमे भी लिखा है सुनिये+-- 
हुदया सांच-सांच मुख भाखे | काट खोद एकी नहिं राख ॥ 
कोई बात कहे नहिं काँची | बोल अडोल भाखे सो साँची |! 
ज्ेहि विधि कार्य जीवकों होई। निर्शयय वाक्य उचारैे सोई ॥ 
गुरु साँचा सांची सो बानी। भूठेके सद्ध मूलहु हानी ॥ 
' | पद्म भन्‍धी, मानुष विचार ॥| 
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घैरयंके लिये भी कहा है।-- 
सड्डूट सोच-पोच यह कलिमा | बहुतक व्याधि शरीरा ॥ 
जहां धीर गम्मीर अति निश्चल | तहाँ उठि मिलहु कबीरा [ ॥ बी० शब्द २६ ॥ 
अजहूँ लेहूँ छुड्लाय काल सो । जो करे सुरति सँमारी ॥ बी० शब्द ५६ ॥ 
साखीः- पूरा साहेब सेइये, सब विधि पूरा होय ॥ 
ओ्रोंडेसे नेह लगायके, मूलहु आये खोय ।। बीजक, साखी ३०६ ॥ 
साधू होना चाहिये, पक्का होयके खेल ॥ 
कच्चा सरसों पेरिके, खरीं भया नहिं तेल ॥ बीजक, साखी २८० ।। 


इस प्रकार सत्य, विचार, शील, थेर्य ये चारों प्रमाण संयुक्त 
ऊपर दर्शा दिया गया है। सो शुद्ध तत्व हंस रहनीके लिये धारण 
करना चाहिये १ इसलिये संक्षेपमें श्रन्थकर्तानें रहनीके लिये उनको 
वणन किये हैं ॥ और हे ज्ञिशासु शिष्य ! सर्चंदा मधुर वाणी उच्चा- 
रण करके ही शील-खभावसे यथार्थ निर्णयके वचन ही बोलो। 
चाहे दूसरे व्यक्ति कठोर चचन भी कहे, तो भी तुम अपने 
तरफसे शीलके मधुर वचन ही कहो। देहके वर्तमान व्यवहार- 
में संस्कारके अनुसार दुःख, सुख, हानी, काभ, कष्ट, क्लेश, 
आधि, व्याधि, उपाधि इत्यादि सभी आ-पड़ते हैं । उनमें देहाभिमान, 
हंकार, क्रोधादि विकार परित्याग करके सहन शीलता धारण करो। 
यानी अभिमानको छोड़के देहमे जो भी दुःख-सुख होवें, उसे गंभीर 
होके सहन करो । सहन शक्ति बढ़नेपर सब आपत्तिया टल जाती 
हैं, आप ही मिट जाती हैं, इसीसे जीव भी बन्धनोंसे रहित हो जाता 
है, सो जानो ॥ ५७३ ॥ 


२२,दःख सुख मोग नास्ति सब जानो | शील भाव हृदयामें आनो ५७४ 


टीका+-- सहुरु कहते हैंः-- हे मुमुशक्षुओ ! विवेक करो, दुःख 
ओर सुख सम्बन्धि सब भोगोंकों नास्ति, असत्य, मानन्दीमात्र ही 
जानको । क्योंकि खुख-दुःख कोई साकार पदार्थ नहीं है। यदि 
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प्रमाणु संयुक्त साकार वस्तु खुख-दुःख होता, तो फिर वह कभी 
किसी प्रयललसे भी नहीं मिटता। परन्तु यहाँ तो घटना, बढ़ता, 
कम-ज्यादा मानना फिर कभी डुशख होना, तो कभी खुख होना, 
इत्यादि कार्य मनके मानन्दी अध्यास करके देह सम्बन्धमें होते हैं । 
उसका सूल स्थान तन-मन ही नास्ति या नाशमान है, फिर वह सत्य 
कैसे हो सकता है? कभी नहीं । पूर्व कर्मानुसार जैसे वासना बनी 
है, वैसे ही स्थूल शरीरके सम्बन्धमें दुःख और खुख भोग होता है । 
परन्तु वह मनके मानन्दी, भावना, भ्रम, भूलका ही विकार है। 
अतएव सम्पूर्ण दुःख और सुखको नास्ति ही जानो । उससे न्यारा 
अपने खरूपको पहिचानो। ओर देह रहेतक शील, सन्‍्तोषकी शुद्ध 
भावना नम्नता, कोमरूता, उदारतादि, इन्हों सहु्णोकी अपने हृद्यमें 
लाके रखो । अपनेमे शील खभाव ही प्रगट करके लाभों | हंस रहनी- 
रहस्थको ही दृढ़तासे धारण करो ॥ ५७७ ॥ 
२३ दया सदा राखो दिल माहीं। बिना दया कारज कछु नाहीं।।५७५॥ 
ठटीकाः-- सहुरु श्रीप्रणसाहेब कहते हें:-- और हे शिष्य ! 
हृदयमें सदा-सर्वदा दया धर्मको भी टिकाये रखो । क्योंकि दया घम्म 
में प्रवीण हुये बिना कल्याण-हितका कुछ भी कार्य पूरा हो नहीं 
सकता है। दया दो प्रकारकी होती हैं, निजदया और परदया, ऐसा 
कहलाता है। अपने जीवको जड़ाध्यासादि बन्‍्धनोंसे निकालकर 
मुक्तिमार्गमं रूगाना, सत्पुरुषाथे, सत्संग विचार करना, सहुण 
रहनी धारण करना, इस तरह अपने उद्धार करनेमें रूगना, सो 
'निजदया! है। ओर मन, वचन, कमसे किसीकी घात नहीं करना, 
बने वहाँ तक छोटे-बड़े प्राणियोंकी रक्षा करना । कुमार्गसे हटाकर 
हा छगाना, सत्य उपदेश देना, इत्यादि तरहसे 'परदया! होता 
। यह हक तरहकी दया अपने दिलमें रखना चाहिये। निज दया 
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रा फीस के स्‍् भी कार्य करना नहीं चाहिये । 
दया पॉलिन | और कुंछे भी करंके जीवीकों 
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कल्याण होता नहीं। क्योंकि--धर्मस्य मूलंदया” धर्मका मूल 
स्तम्भ दया हो है .। क्‍ 
श्लोकः---' करुणा धर्म मूलस्य पाप॑ गयव॑ विशेषतः ॥ 
मुक्तिमिच्छुसि चेत्तात ! विषवत्‌ गंबंमेत्‌ त्यज ॥? 

-- दया ही धर्मका मूल है, विशेष करके गर्व या अभिमान हीः 
पापका मूल है । हे शिष्य ! यदि तुझे मुक्तिकी इच्छा है, तो विषके: 
समान समभके इस गर्वकों परित्याग करो, ऐसा कहा है ॥ 

दोहः-- “दया घर्मका मूल है, पाप मूल अ्रभिमान || 
तुलसी दया न छोड़िये, जब लग घटमें प्राण ॥? 

ओर सहुरु भ्रीकबीरसाहेवने बीजकमे निम्न पकार- 
से कहे हैं।- . 

साखीः-- जीव बिना जीव बाचे नहीं | जीवका जीव अधार ॥ 
जीव दया करि पालिये। परिडत करों विचार ||१८२ || बो० सा० || 
जीव मति मारों बापुरा | | सबका एके प्राण ॥ 
हत्या कबहुँन छूटि हैं। जो कोटिन सुनो पुराण || २१२ ॥ बी० सा० || 
जीवबात ना कीजिये | बहुरि लेत वै कान ॥। 
तीरथ गये न बाचि हो । जो कोटि हीरा देहु दान | २१३ ॥ बी० सा०॥;. 
है दयाल द्रोह नहिं वाके | कहहु कौनकों मारा ? ॥ बी० ८ शब्द ॥ 
है मेहरवान्‌ सबहिनको साहेब | ना जीता ना हारा ॥| बी० ८ शब्द || 

और पञ्चम्रन्थीमें लिखा है किः--- 

तीसर दया मानुष व्यवहारा। निदया क्या करें विचारा १ ॥| 

दया धर्म हृदया जेहि नाहीं। मुक्ते नर्क सों यम पुर माही ॥ 

निवेरी. वर्तें जगमाही । मन वच कर्म घात कोउ नाहीं ॥ 

मूल दया जो आप सँबारे | सेंबरे और जीवकों तारे॥ 

॥ सान॒ुष विचार, प्चग्रस्थी ।!; 
काल जाल ते जीव उबार। दया घरै चित दया अधार ॥ 
'' नाम दयाल' कहाये सोय | दया घरै चित ऐसे होय ॥ 


२६४ ] संयुक्त निर्णयसारादि पट ग्न्थः | [ निर्णयसार-- 





चोथे दया घरै चित माहिं।| बिना दया कारण कक्लु नाहिं॥ 

॥ सारशब्द निशय, पदश्चग्रन्थी ॥ 
रहस दयाल रहहु , लो लाये | आश गाँस छूटे पारख पाये ॥ टकसार ॥ 
इसलिये दिलमे सदा दया रखो, इसी दया करके तुम्हारा ' 

उद्धार होगा । दयाके बिना तो मुक्तिके कार्य कुछ भो पूर्ण नहीं होती 
है, ऐसा समझे रहो ।। ५७५ ॥ 
२४ ममता गभ छाड़िके भाई ! सदा करो साधुन सेवकाई ॥५७६॥ 
टीका+-- सहुरू कहते हैं:-- इस कारणसे हे जिज्ञासु मनुष्यों ! 
संखारी पदार्थ, परिवार, और देहादिकी ममता-माया-मोह, तथा 
गये 5 हड्डार, अभिमान, एवं छल, छिद्र, फपट-पअपश्व, दम्भ, इत्यादि 
सम्पूर्ण बिकारकों छोड़ दो | इनकी भावनामात्र भी मनमें मत रखो | 
सदाकाल विवेकी सच्चेसाधु पारखी सन्‍त समाजमें रहिके उन्हीं 
साधुओंकी सेवकाई ८ दासत्व भावसे भक्तिभाव, सेचा, टहल, 
बन्दगी, चाकरी सब प्रकारसे करते रहना चाहिये। क्योंकि चैतन्य 
साधु-गुरुके भक्तिसे ही मुक्ति मिलती है। यह बड़ा ही उपयोगी चीज 
है। निष्कपट शुद्ध भावसे किया हुआ गशुरुभक्ति सेवाके प्रतापसे 
अन्तः करण शुद्ध होता है, अभिमान्‌ , मद-मत्सरादि दोष दुर हो जाते 
हैं, चश्चलता मिटके स्थिरता आ जाती हैं, माया-मोहका आवर्ण पर्दा 
छिन्न-भिन्न हो जाता है। सत्य ज्ञान पारखकी हढ़ता हो जाती है, 
+ स्थतिकी परिपुष्टि भी होती रहती है । नित्य प्रति सत्योपदेश श्रवण, 
मनन होते रहनेले मनके सब कस्मल भी साफ हो जाते हैं। इसलिये 
'हे भाई ! ममता और गर्वकों छोड़करके पारखी साथधु-मुरुकी ही सदा 
सेवा करते रहो, इसमें आलूस्य मत करो ॥ ५७६ ॥ 
२५. साधुनके चरणास्त॒त लीजे | मुख्य पूजा आदर सो कीजे ॥ ५७७ ॥ 
टीका-- सहुरु कहते हैं:-- और सत्यन्याई विधेकी पारखी साधु 
गुरू या विचारमान्‌ सन्‍्त-महात्माओंकी बड़ी भाव-भक्तिपूर्वक मुख्य- 
रूपसे :उत्हें ही. इृष्ट, देवता मानकर आदर, समान, सत्कार, करके 
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विधिपूर्वक गुरु-साधुकी पूजा, आरती, बन्दना, भेंट करना चाहिये । 
ओर भक्तिको परिपुष्ट रखनेके लिये ऐसे श्रेष्ठ साधुओंकी चरणाम्र॒त 
भी लेना चाहिये। पारखी सन्‍त ही चेतन्यरूप साक्षात्‌ सच्चे देवता 
है, देह बन्धनोंसे छुड़ानेवाले बन्दीछोर"हैं। इसलिये ऐसे सन्तोंके 
चरणोंदक पान करनेमें यथार्थ छाम है । आपकी सेचा, पूजा, बन्द्गी 
करते रहना चाहिये। भण्डारा करना, भेट चढ़ाना भी हितकारी 
है। सत्यन्यायसे चरणाम्रतका भावार्थ पा होता है कि, पारखी संहुरु. 
के आचरणके अनुसार चलना ओर अस्त तुल्य संत्य उपदेशोको अहण 
करके पालन करना। जिससे पारख पदपर स्थिति होवे। जहाँ 
सर्व तृष्णा नष्ट होकर पूर्ण. सन्‍्तोंष प्राप्त हो जाता है ॥ कहा हैः-- 
जी! अब मेरे तीरथ कोन करे! ॥ 
सब ही तीरथ गुरुके चरणा, जाते देख परे।| शब्द, तिमिर भास्कर ॥ 
अतएव पारखी साधुओंके चरणाछ्वत प्रेमपूर्वक ले लीजिये और 
मुख्य आदर सत्कार करके पूजा भी कर लीजिये ॥ ५७७ ॥ 
२६. यथाशक्ति पूजा सेवकाई । महा ग्रसाद सन्‍्तनको पाई ॥५७८॥ 
टीका।--- सहुर कहते हेंः--- ओर शक्ति अनुसार यथार्थ रीतिसे 
साधु-गुरुकी सेवा करके तन, मन, धन, नाशवान्‌ पदार्थोंके अभिमान 
छोड़कर सहुरुको भेट-पूजामें सर्वे अर्पण करके चढ़ा दीजिये । तैसे 
'ही यथाशक्ति भेट-पूजा सब सन्‍तोंको भी चढ़ा देना चाहिये।जो' 
कुछ बन सके, दिलेखोलके साधु-गुरुके निवाश स्थान, मठ, मन्दिर, 
कुटीमे जाकर मोका विशेषसे भण्डारा भी कर देना चाहिये। फिंर 
ऐसे सन्‍त महात्माओंका पाया हुआ भहाप्रसादरूप शीत प्रसाद भी 
याचना करके प्रेमपूर्वक पा-लेना चाहिये | यह सब चैतन्य ग़ुरुभक्ति 
करनेका सर्वाह्जञ विधि है। भावार्थमें महाप्रसाद कहिये इष्ट पारखी. 
श्री सहुरुदेवकी सत्यन्यायकी गुरुमुख वाणी जो उनके मुखारविन्दस 
निकली, सो शिक्षा ग्रहण करके पारख बोधमे स्थिति कायम करना, 
जहा पर श्लुधारूप सर्वे इच्छा, वासना, आशा, हड्डार, आदिके विकार 
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आप ही नष्ट होके निवृत्त हों जाते हैं। तहाँ पश्चमन्धीमें भी 
'कहा हैः-- 
दोहाः--- बन्दन चरणांम्रत गहन, महापसादी पाय ॥| 
मिष्ट वचन आनन्द-युत, पोषण विधि सत्र लाय ॥| २११॥ गुरुबोच।। 
सेवा लाबे साधु गुरु, पूजे आठों याम ॥| 
तीरथ चरणांग्रत गहन; वीश अचल मुकाम | ३२०७ || 
मन बच कर्म गुरु-साथुकी, आज्ञामा. समुहाय ॥ 
द्रव्य जुरे रहते तिन्हें, वस्र अन्न जल प्याय ॥ २०८ ॥ 
शीत प्रसाद क्षुधा हरे, चरणोदक हर प्यास | 
बीरा पान दयालका, मेटत यमके आस ॥| छ० ॥ टकसार ॥ 
गुरुपूजा सन्‍्तन सनमान | शुरू सन्‍त एके सम जान ॥ 
प्रत्यक्ष देव सन्‍त शुरू मान सान महातम मरम भुलान ॥ 
जा मुख निणय लखे विशेष | ते गुझ सम न और कोई लेप ॥ 
साहेब गुरु ढठास शिष्य होय। भक्ति तेई अधिकारी सोय || 
॥ सारशब्द निणय, पश्चग्रन्थी ॥| 
नहिं कछु साधन नहिं कछु थ्ुक्ति | नहिं. कह्ु भोड़ेरके उक्ति ॥ 
पूजा सनन्‍्तन शुरु सेवकाई | परख विलास अल देखलाई ॥टकसार॥ 
'साखी३--पूजा . सनन्‍्तन कीजिये !, सेवकाई गुरुकेर || टकसार ॥ 
भूले अज्ञ जेवाइये |, पारख करहु सबेर ॥ ३१६ ॥ पद्ममन्थी॥ 
-- इन सब प्रमाणोंसें यथाशक्ति साधु-गुरुकी सेवकाई करके 
सन्‍्तोंके महाप्रसाद पावना भेट-पूजा अर्पंण करना जिज्ास्ु शिष्योंके 
मुख्य कर्तव्य है। बैसे ही करते रहना चाहिये ॥ ५७८ ॥ 
२७, तिनके मॉझ जो पारख पाये। गुरु मुरति सो सन्‍्त बताये ॥५७०॥ 
टीकाः-- सडुरु कहते हैंः-- पूर्णत्यागी वेराग्यवान्‌ हंस रहती- 
रहस्य सहुण सम्पन्न उन्हीं विवेकी साधु-सन्‍्तोंके मध्यमें या साथु 
समाजोके मण्डर वा बीचमे जो-जिसने अप पक्ष पारख बोधको गुरुकी 
पुफासे जान पाये हैं, ख-खरूपकी स्थिति कर पाये हैं, जीवन्मुक्त 
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'पदमे प्रतिष्ठित हो गये है, एकरस पारख प्रकाशमे स्थित हो गये हैं । 
ऐसे जो हैं, सो आप परम पूज्य सर्वश्रेष्ठ सन्‍्त-शिरोमणि या शिरमोर 
प्रत्यक्ष चेतन्यरूप सहुरु सूर्ति श्री गुरु कबीरसाहेबके सच्चे अजुयात्री 
सर्वश्रेष्ट माने जाते हैं। पारखी सनन्‍्त-महात्मा आपको बन्दीछोर, पारस्त 
बोधदाता, जीवन्मुक्त श्रीकबीरसाहेबके समान मुक्तिदाता साक्षात्‌ 
गुरुमृरति करके बतलाते हैं। पूर्वके पारखी सन्‍्तोंने भी ऐसे ही निर्णय 
करके बता गये हैं, या बतलाये है। सो यह यथार्थ सत्य निर्णय है। ऐसे 
कोई बिरले ही होते हैं। साधु-सनन्‍्त भेषधारी तो बहुत होते है, परन्तु 
सच्चे सत्यन्यायी अपरोक्ष पारख बोध पाये हुये पारखी खन्‍त कोई एक 
दो ही होते हैं । सो उन्हींको सन्‍्तोंने पूज्य गुरुमूति कहिके बतलाये 
हैं, ऐसा जानो ॥ ५७९ ॥ 
२८ पारखी गुरु नहीं कछु भेदा। ओर सकल जग कीह्न निषेधा || ४८०॥ 
टीका:-- सहुरु कहते हैं:-- अतएव पारखी सन्‍्तोंमें ओर 
पारखी सहुरुके बोधमे कुछ भिन्न-भिन्न भेद-भाव नहीं रहता है। बोध 
दोनोंमें एक समान ही होता है। सिर्फ साधक अवस्था, ओर पूर्ण 
स्थितिके अवस्थामात्रकों ही फरक होता है। जो अपरोक्ष पारस 
स्थितिमें पहुँच चुके हैं, वे सहुरुरूपमें होते हैं, और जो परोक्ष पारणख 
चोधसे पुरुषार्थ करते डये आगे बढ़ रहे हैं, सो वे साथु-सन्तरूपमें होते , 
हैं। पश्चात्‌ वे भी उसी स्थितिको प्रात हो जाते हैं। ओर पारख, 
पारखो, गुरु, ग्रह तो एक ही वस्तुके तीन नाम है, उसमें कुछ भी 
भेद-भाव नहीं है। साधु-गुरु भी एक ही बात है, क्योंकि साधुरुपमें 
गुरु हैं, इसलिये साधु-गुरु कहा जाता है। इस प्रकार पारखी साधु 
और पारखी सहुरुमें वस्तुतः मुख्य भेद कुछ भी नहीं है; सिर्फ 
उपदेशक सहुर कहलाते हैं, और उपदेश न' करनेवाले साधुरूपमें 
ही रहते हैं । ओर एक समान ही रहनी, रहस्य, बोध दोनोंमें रहता 
है, ओर उन सहरुके ही अनुयायी साधु हैं, इसलिये ऐसे सहुरु और 
साधु-सन्‍्तोंकी प्रेमपूर्वंक सेवा, पूजा, आरती, भेट, भण्डारा, टहल, 
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सत्संग विचार करते रहना चाहिये। इसके अतिरिक्त बेपारखी, 
अ्रमिक, जड़ाध्यासी, षटदर्शन-९६ पाखण्डॉके भेषधारी, पक्ष- 
पाती, ओर सकल जगतके गशुरुवा छोमोंकी पूजा, संगत आदि 
करना नहीं चाहिये, यही निषेध किया गया दहे। इसके लिये 
सहुरु श्रीकबीरसाहेबने खय॑ ही बीजक सद्अन्धमें कहा है।--- 
साखीः--- “कर बन्दगी विवेककी, मेत्र धरे सब कोय॥ 
सो बन्दगी बहि जानदे, जहाँ शब्द विवेक न होय || बी० सा० २६४॥ 
--विवेकी पारखी सन्‍्तोके ही बन्दगी, सेवा, पूजा, करनेसे ही 
हित होता है। वैसे तो भेष सब कोई धारण कर लेते हैं, परन्तु 
उनमें पारख बोध नहीं, फिर भेष कोई कामकी नहीं । जहाँ शब्वका 
विवेक होता नहीं, उसको बहि जाने दे, चले जाने दे, हटाके दूर कर दे, 
सो बन्दगी करनेके योग्य नहीं। कभी उनके कुसइतमें नहीं पड़ना, 
वे श्रमिक लोग बन्धनदाता काल ही बने है ॥ 
| ४8 ॥ साखी ॥ &8 ॥ 
“्वस्तू अन्ते खोजे अन्ते |. क्योंकर आवबे हाथ ? ॥ 
सज्जन सोई सराहिये। जो पारत राखे साथ | २४६ ॥ ब्रीज्रक, साखी ॥ 
गुरुकी दया साधुकी संगति | निकरि आव यहि द्वार | ३०४ | ,,  +# 
ताते परी कालकी फॉँसी, करहुन आपन सोच ॥ है 
जहाँ सन्त तहाँ सन्त सिधाबँ, मिलि रहें धूतहिं धूत ॥ बीजक, रमैनी साखी ६४ ॥ 
सकृति कीजे साधुकी, हरे औरकी व्याथि ॥ 
शोी संगति कूरकी, आठों पहर उपाधि ॥ बीजक, सालो २०७ ॥ 
संगतिसे सुख. ऊपने, कुसंगतिसे दुःख होय॥ 
कहहिं कबीर तहाँ जाइये, जहाँ अ्रपनी संगति होय || २०८ || ब्रीजक, साखी ॥ 
जो मोहिं जाने, ताहिं में जानों। लोक वबेंदका, कहा ने मानी |?! 
* ॥ २०० || बीजक, साखी ॥ 
“- इन सब प्रमाणोंसे पारखी साधु-गुरुके सत्सझकों छोड़ 
करके और सस्पूर्ण श्रमिक मिथ्यावादी, पाखण्डी शुरूुषा लोगोके 
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कुसह्मे कतई जाना नहीं चाहिये। क्योंकि वे अन्याई, बन्धनदाई 
होने से काल बने हैं अतः उन्होंकी संगत करना निषिद्ध है। इसीसे 
परित्याग करने योग्य है। अतएव ग़ुरुवा छोगोंकों मेंट-पूजा भी देनः 
नहीं चाहिये । उनको अपने यहाँ टिकायके सेवा करना भी. हानि- 
कारक है। क्योंकि वे छोग धूतत, पाखण्डी होते हैं, तुम उनके जितने 
सहायता करोगे, वे उतने ही ज्यादा जाल, जंजाल फैलायेंगे । इसी- 
लिये निषेध ८ मनाही, वर्जित किया गया है, जिससे जिज्ञास जीवों- 
का अदित न हो । अगर मठ-मन्दिरमें वा ग्रहस्थोंके घरमें कोई भूखा, 
प्यासा होके आ गया, तो उन्हें जीव दया करके खाली खाजने पूर्ति 
अन्न-जल देकर बिदा कर देना चाहिये। किन्तु द्रव्य आदि देकर 
उनसे कभी प्रेम बढ़ाना नहीं चाहिये। यदि ऐसा हुआ, तो उनके दा 
लगनेपर तुम्हें कुमागमें ही घसीटके ले जावेंगे । अतणव तुम्हें 
चेताके सावधान कर दिया गया है। पारखी साधु-गुरुमे कुछ 
भेद नहीं है, परन्तु और सकल जगतमें तो बहुत सेद है। इसलिये 
सहुरुने निषेध किया है। उस तरफ कभी लगना नहीं चाहिये, 
सो जानो ॥ ५८० ॥ | 

२६, सदा विचार करहु तुम भाई ! ज्यों लो देह बिखरि नहिं जाई॥ ५८१।। 

* ठीकाः--- सहुरु कहते हैंः-- हे भाई ! सत्संगी जिज्ञासु शिष्य ! 
जबतक देह सम्बन्ध छूटके विनाश हो नहीं जाता, यानी अन्तिम 
घड़ी स्॒त्युपयन्‍्त; तबतक सदा-सर्वदा निजखरूप स्थिति पारखका 
ही विचार करते रहो। क्योंकि पूर्च कमरुप परारब्धके बेगसे यह 
शरीर बना है। इसमें संचित अध्यासके वेगसे देह रहे तक खसंकव्प 
विकब्पादि चित्त चतुष्टयोंका कार्य होता ही रहेगा ! यदि सदा गुरू 
पारखका विवेक-विचार नहीं करोगे, तो देखे, सुने, भोगे हुये, 
बेश्रयोजनकी ही स्फुरणा उठा करेंगे, जिससे जड़ाध्यास ही पुर 
होयगी, आगे वही वन्धनका कारण होगा । अतएवं उन्त सब भाव- 
नाओंको भुलानेके लिये, मानसिक विकारको शान्त करनेके ब्ियि 
सं० नि० घटू० २४-- 


| 
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हे शिष्य ! जीते तक सदा पारखी साधुगशुरुके ही खत्संगर्म रहा 
करो । वहा गुरु-साधुके सेचवा-टहल, तन, मन, धन, वचन, लगायके 
करना, सद्ग्रन्थोंका पठन-पाठन करना, नित्यप्रति सत्संग विचार 
करते रहना । जड़-चेतन्य, सारासार, सत्यासत्य, वन्ध मुक्ति आदिकी 
भेद जानकर यथार्थ विचार करते रहना । इस तरह सदा सत्य- 
स्वरूपका पारख विचार, रहनी-रहस्यका विचार, अपने खभावमें 
कितना बनाव हुआ ओर कितना रहनी धारण करना बाकी है, 
सो पूरा-पूरा विचार करके सर्वाज्ञ रहनीको धारणकर लेना चाहिये। 
जबतक देह साबूत है, शरीर बिखरि 5 नाश हो नहीं जाता, उस 
वक्त तक अपने खरूपका चिन्तन-विचार करते ही रहो। इससे 
अन्य वासनाएँ जमने नहीं पायंगी, अतः आयु रहे तक खत्यनिर्णय- 
का ही विचार करते रहना चाहिये, सो जानो ॥ ५८१ ॥ 

३० पारख ऊपर थिर होय रहना | सकल परखना ना कछु गहना ॥५८२ 
टीकाः-- सहुरु श्रीप्रणसाहेब कहते हँ:>-हें शिष्य ! सर्वोपरि 
चैतन्य पारखपद जो निज सख्॒यं खरूप है, उसीमें ही स्थिति कायम 
करके स्थिर, शान्त, सन्‍्तुष्ठ, होय रहना चाहिये। सो तुम भी उसी 
पारखपदमे स्थिर होय रहो । जड़ तत्त्वोके सम्बन्धमें होनेवाला जड़ 
भास, अध्यास, अनुमान, कल्पना, काल, सन्धि, झाइरूप, तत्त्व- 
मस्यादि तीनपद्‌, अह्म, आत्मा, परमात्मादिके मानन्दी, अद्धेत, द्वेत; 
विशिष्टाद्वेत, आदि सिद्धान्त जगत्‌ विषय, इत्यादि सकलको पारख 
इृशष्टिसे देख-देखके परखना, निर्णय करना, छान-बीन करना, यथार्थ 
पहिचान करके सम्पूर्ण कसर-खोटको परित्याग कर देना। और 
उनमेंसे कुछ भी मानन्दी विकार अपनेमें श्रहण करके नहीं लेना । 
परखनमे आचे, उतनेकों परखके त्यागते जाना, किन्तु कुछ अहण 

; नहीं '३० वि करना । खयं सखरूप पारखकों ओर कुछ प्रहण करनेकी 

" आच नहीं है॥ पञ्चम्रन्थी गुरुबोधकी दोहा नं० ३५०२ में 

,, रिखा है कि।--- 
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प्राप्ति जीव इच्छा. नहीं, केवल हन्त छुड़ाव ।। 

निज स्वरूप लखि दयायुत, दीन जानि अपनाव ॥ ३५२ ॥ पं० ग्र० ॥ 

“ताग सोई जो सदा सुखारी। आशा मोह मव फन्दा मारी ॥ 

करहु विचार तजहु सो आशा । संशय शोग मोह भ्रम नाशा ॥ 

पारख अटल सदा सुख करहू। भरमि-मरमि जिब काहे मरहू | 

तजहु आश भ्रम जालके बानी । लह॒हु विल्लास परखपद्‌ जानी |।?? पं० ग्र० टक० ॥| 

अतएव सबको परखके परित्याग करना, तथा कुछ भी श्रहण 
करना नहीं ओर निज पारख स्वरूपमें हो एकरस स्थिर होकर 
रहना, यही अन्तिम सार है, ऐसा जान लेना चाहिये ॥ ५८२ ॥ 
३१, वर्तमानमें वर्तों भाई ! भूत भविष्य सब देउ बहाई ।। ५८३॥ 
टीकाः-- सहुरु कहते हैः-- ओर हे भाई ! सत्‌ शिष्य ! तथा 

पारखी सन्‍्तजनो ! अब आप लोग अपरोक्ष पारख बोधको जाप्मत्‌ 
करके आगे-पीछेकी चिन्ता, चाहना, मानना, कल्पनादिको छोड़ 
करके सन्मुख आया हुआ प्रारब्धके गुजारामें ही सन्तुष् रहकर 
निराश वतंमानमें ही बतों। “पारखस्वरूप चैतन्य हंस में अविनाशी 
' सत्य हूँ !” ऐसा विवेक बुद्धिसे दृढ़ निश्चय करके सर्वंदा शुद्ध चालू- 
चलनसे हंसवत्‌ सारआही होकर वर्तमान प्रारब्ध भोगोंके व्यवहारोंमे 
शान्त चित्तसे वर्तों, बेगार माफिक देह ग़ुजाराको चछाओ। और 
भूतकाल जो व्यतीत हो गया, तथा भविष्यतकाल जो पश्चात्‌ होने- 
वाला है, इन दोनोंके फिकर, चिन्तन, नानासंकरप-विकल्‍्प अनेक 
पदार्थोंकी चाहनासे अनेकों कमें करना, मनके चंचलता इत्यादिकों 
एकदमसे दूर करके बहाय दो । क्योंकि भूत, भविष्यत॒की चिन्तन करते 
रहनेसे नरजीवोका खम्ाव चंचल हो जाता है, तो बुद्धि कभी स्थिर 
नहीं रहती है । जिससे जड़ाध्यासी हो करके आवागमनके अधिकारी 
हो जाते हैं । अतणव भूत, भविष्यत॒की सब संकलपोंकों बहाय दो, 
छोड़ दो, हटाय दो । जो कुछ होनेवाला है, सो तो अवश्य होयेंगा 
ही, उसमें सोच-सोचके चिन्तित क्‍यों होना ? और प्रारब्धके बाहर 
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खुख-दुःख ओर कुछ तो होवेगा ही नहीं। और प्रारब्ध भोगको कोई 
टाल सकता ही नहीं । फिर बीत गया ओर भवितव्यकी चिन्ता 
करने से कया फायदा होगा ? इसीसे में कहता हूँ कि-- ऐसा यथार्थ 
समझ कर वर्तमानके देह व्यवहारमे ही सद्भावनायुक्त बर्तों। 
फिर एक दिन प्रार्ध भोग भी आपही समाप्त हो जायगा, 
ऐसा जानो ॥ ५८३ ॥ 

३२, दुःख सुखमें आसक्त न होई। वर्णाश्रम माने नहिं कोई ॥५८६॥ 
टीकाः-- सहुरू कहते हैं।--- ओर वर्तमानमे भी प्रारष्छ कर्मा- 
नुसार दुःख-सुख, भोग नानातरहसे सन्मुखमें उपस्थित हो ज्ञाते 
हैं। परन्तु विवेक करके उसमें कदापि किसी प्रकारसे भी आसक्त, 
मोहित, आकृष्ट, होना नहीं चाहिये। क्योंकि विज्ञातीय तस्वके 
सम्बन्धसे ही जीवको डुःख-खुख भास होता है। सो माननन्‍्दीका 
कार्य होनेसे मिथ्या धोखा ही है! इसीसे पृर्णपरीक्षक पारखी 
कभी दुःख-सुखादि देहविकारमें आसक्त नहीं होते हैं । तुम्हें भी तेसे 
ही होना चाहिये। और चार वर्ण:--ब्राह्मण, क्षत्रिय, बैश्य, शुद्ध 
नामसे कहा है । इनके अन्तर्गत छत्तीस जात पृथक-पृथक्‌ मानते हैं। 
तथा चार आश्रमः- ब्रह्मचर्य, ग्रहस्थ, वानप्रस्थ और संस्यास ऐसे 
ठहराये हैं । इनके अन्तर्गत षट दर्शेन ओर ९६ पाखण्ड विस्तार 
किये हैँ। ये सब बेपारखी लोगाने माने हैं, इसमें कोई भी पारखपद- 
को मानतेवाले नहीं हैं । क्‍योंकि वे लोग बड़े पक्षपाती, अविचारी, 
हटठी, शटठी होते हैं। यह सामाजिक व्यवस्था, लोक-बेदका चाल, 
घेरा है। इसलिये पारखी सन्त वर्णाश्रमके कोई कुछ भी कल्पित श्रम 
मानन्दीको मानते नहीं | क्‍योंकि उसभे कुछ सार नहीं है! मिथ्या 
बाहियातके आडम्बर भाजत्र हैं। “लछोक-बेदका कहा न मानों! ये 
सहुरुका वाक्य है। अतएव शुद्ध आचार, विचार, हंस रहनीका 
बर्ताव तो जरूर रखना चाहिये। किन्तु भूठी वर्णाश्रमके अभिमान्‌ 
लेके उसे कोई मत मानो | छुआछूतकी श्रमकों भी हटा दो। तथापि 
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विचारपूर्वक बर्ताव करो, गोलमाल भी मत करो। अशुद्धका त्याग 


और शुद्धका अहण करना, यह तो हंसकी रहनी ही है, इसे पालन 
करो ॥ ५८४ ॥ 


३३, परख विलासी पारख युक्ता । परख स्वरूप सदा सो मुक्ता ॥५८५॥ 


टीकाः-- सहुरु कहते हें:-- पारखबोध रहनी-रहस्य संयुक्त 
जो सत्यन्याई, विवेकी, पारखनिष्ठ, पारखी सन्त होते है, सो परख- 
विलासी ८ पारख ज्ञानमें ही रमण, विलास, या बिहार करनेवाले 
सच्चे-सत्संगी होते हैं । वे सचमुच बड़े खुखी, प्रसन्न बदन, शान्त, 
शील, समतायुक्त निर्श्रान्त होते है। जन्ममर पारख ज्ञानमें ही 
उनका विलास होता रहता है, पूर्ण अपरोक्ष पारख बोधयुक्त हैं, 
इसलिये सो ऐसे पारखी सन्‍त जीते ही भवबन्धनसे मुक्त होनेसे 
जीवन्मुक्त सदा निज पारख खरूपमें ही स्थित हो रहते हैं । प्रारब्ध 
शेष है, तबतक निवृत्तिसे अनुकूल स्थानमें रहते हुये वा विचरते 
हुये जीवन व्यतीत करते हैं । फिर प्रारब्ध पूर्ण होकर देहान्त होने- 
के पश्चात्‌ सदाके लिये विदेहमुक्त पारख स्वरूपमें स्थिर हो जाते 
हैं । अतएणव पारखके युक्ति सहित पारखी सन्‍्तोके सत्संग विलास- 
में -रहते हुये निज पारख स्वरूपमे सदाके लिये स्थिति कायम करके 
सो तुम भी उसी प्रकार मुक्त हो जाओ ॥ ५८० ॥ 


३४ सब निणयको जो है सारा। सोई जानो परख विचारा | ५८६॥ 
टीकाः-- सहुरू कहते हैंः--- ओर इस निर्णयसार ग्रन्थकी तथा 
समस्त सिद्धान्तोंमे अत्यन्त श्रेष्ठ यथार्थ सत्यनिर्णयका निचोड़ जो 
कुछ सत्यसार है, सोई यहं पारख विचार है । इससे वढ़ करके ओर 
कुछ भी संसारमें सार नहीं है । जड़ ओर चेतन्‍्य इन दोनों पदार्थोंमें 
विचार करके देखो, तो चेतन्यपद ही श्रेण्ट सार है। जीवने ही 
तीनों पदकी मानन्दी करके ठहराया है, विना पारख भ्रम, भलमें पड़ा 
था, सहुरुकी दयासे जब पारखवोध भई, तव तमाम ख्रम, भूल ससट 


निशुय 
३७४ ] संयुक्त निर्णयसारादि घट गन्थः । [ नि्शुयसार---. 


हित / कमल कि मे जि कील लक कम मल पी शिललकलत जज हम तर लत जज 
गई । फिर निज स्व-स्वरूपकी स्थिति हो गई। हंसको जोवन्मुक्ति 
प्राप्त हो गई । इस प्रकार सकर निर्णयके जो खास असली सार 
है, सोई पारखपद है; गुरु विचारसे तुम भी उसे अच्छी तरहसे 
जान को ! उसे जान लेनेपर फिर कुछ ओर जानना बाकी नहीं रह 
जाता है, सोई स्वयं खरूपको जानके-समझके तुम भी मुक्त हो जाओ, 
ऐसा जान को ॥ ५८६ ॥ 


३५ सो अब सकलों तोहि बतावा। करु विचार जो तुम मन भावा ॥ ४८७ 


टीकाः--सहुरू कहते हेंः-- हे मुमुक्षु सत्शिष्य ! अब तक तुम्हारे 
बोधोक्ति प्रश्चके सम्पूर्ण निर्णय उत्तरक्रे अतिरिक्त सत्य रहनीका 
विवरण मुमुझ्षुका कर्तव्य, और बोध होनेके उपरान्त जोवनपर्य॑न्त 
किस प्रकार रहना चाहिये ? उस बारेमें खुलासा करके सब बात 
बतल्ा दिया हूँ । जीव बन्धनोंमें केसे पड़ा ? केसे छूटेगा ? यहाँसे 
लेकरके सम्पूर्ण बन्धन ओर मुक्ति स्थितितककी बात एक-एक 
अलग-अलग प्रकरणमें गुरुमुख न्याय मुताबिक निर्णय करके अब- 
तक मैंने तुम्हें बता करके समझा चुका हूँ । सारे सिद्धान्तोंका भेद, 
गप्त बातें, जटिल, कठिन-कठिन' रहस्थ, कसर-खोंट, सार-असारकी 
पहिचान' भी तुम्हें बता दिया हूँ। एक प्रकारसे अपना हृदय 
खोलके ही तुम्हें बताके देखा चुका हैँ। तुमने भी भलीविधि 
समझ लिया है । अब तुम्हें बिदाई देनेका वक्त है, अभी अन्‍्तमे 
इतना ही कहना है कि, बन्धन, ओर मुक्तिको दोनों मार्गोकों तुमने 
खुन-समझके जानकर देख ही लिया है। अब तुम्हारे मनमें जो 
श्रेयस्कर जेंचे, जैसा अच्छा लगे, जिसमें तुम्हारा भाव, भक्ति, 
प्रेम टिके, हित-कल्याण होवे, वैसा ही विचार और बर्ताव करो, यानी 
सारी बातें अबतक मेंने तुम्हें बता चुका हूँ ! अब तुम्हारे मनमें ओो 
भावे, वैसा विचार ओर खत्‌ कर्तव्य पालन करके विचरण करो, 
खदा सावधान रहो, कहीं भूछना नहीं। कहा है+-- 


ग्रन्थः १ | पारख सिद्धान्त दर्शिनी भ्रम विध्यंशिनी सरल टीका सहित | [ ३७५ 





“सन्तो | जागत नोन्‍्द न कीजै ॥ 
काल न खाय कल्प नहिं व्यापै । देह जरा नहिं छीजे ||” बीजक शब्द २॥ 

सहुरुके इस चेतावनी वाक्यकों हमेशा ख्याल रखा करो, अपना 
कबव्याण करो। यानी जो बात मैने अबतक तुमको सकल भेद समझाके 
बतलाया हूँ, सोई बात तुम सदाके लिये विचार करो, ओर जैसा 
अच्छा रंगे, तैसा विचारपूर्वक ही बर्ताव करो, सो जानो ॥ ५८७ ॥ 
॥ # ॥ ग्रन्थ समाप्तिके अन्तिम वक्तव्य ॥ छन्‍्द भाग १॥ # ॥ 

(१) छन्‍्दः-निर्णयसार सो ग्रन्थ सकलों । तोहि क्यों समुकायके || ४८८ 

टीका+-- सहुरु श्रीप्ूरणसाहेब ग्रन्थ समाधप्िकि वक्त अन्तिम पद 
दो छन्‍्दोंमे कहते हैंः-- हे विवेकी शिष्य ! सम्पूर्ण अ्न्थोंके सार-सार 
निर्णय करके जमा-खचका टोटल लगाके सद्ग्रन्थ बीजककों सह्ुरु 
श्रीकबीरसाहेबने कह' गये है । उसी प्रमाणसे सब सार-असारका 
सत्य निर्णय करके यह निर्णयसार नामक अन्थ भी निर्माण हुआ 
है। सो इसमें सकल भवश्नन्थी, कमंग्रन्थी, भ्रमश्रन्थीकी निर्णय 
दर्शा कर मैंने अच्छी तरहसे समझाय करके तुझे कहा, या सब बात 
कह दिया हूँ । इस निर्णयसारमें गुरुवा लोगोंके सार निर्णय माना 
हुआ सिद्धान्त ओर सहुरुका यथार्थ निर्णयका सिद्धान्त एक-एक 
करके क्रमशः निर्णय करके सम्पूर्ण विधिपूर्वक तुमको समझाके 
कहा हूँ ॥ ५८८ ॥ 


परख रहनी परख वाणी । परख पद परखायके ॥ ५८९ ॥ 

टीकाः-- सहुरू कहते हें:-- इसके अन्तिम निर्णयमें मेने हंसकी 
रहनी, पारखी जीवन्मुक्त सन्‍तोकी रहनी, रहस्य धारणा, पारस 
बोध, पारखी सहुरुकी सत्यन्यायकी गुरुमुख वाणी, सर्वोच्च-सर्वश्रेष्ट 
पारखपद या गुरुपद इन सबोकी गुण-लक्षण विधि-विधानसे परखाय 
करके तुम्हें बता दिया हूँ। अर्थात्‌ शुरूसे एक-एक करके पर्खातें, 
लखाते, समझाते-बुझाते, कसर खोटका पहिचान करायके पाररवी 


३७६ ] संयुक्त निर्णयसारादि षट ग्रन्थः । [ निर्णयसार-- 





सनन्‍ताँकी रहनी, रहस्य, ओर उनके सत्य निर्णयकी चाणीसे पारख- 
पद्‌ तकका बोध दर्शन भी तुम्हें करा दिया हूँ । अब तुमने सोई पारख 
रहनीमे रहना, पारख गुरुनिर्णयकी वाणी ही कहना, और पारख- 
पदमें ही अपने स्थित होना चाहिये! तथा जिज्लासुओंकों भी इसी 
प्रकारसे परखायके पारख बोध करना, इसी प्रकार सदा बतेना 
चांहिये ! ॥ ५८९ ॥ 
तत्तमसिको मानवों | बहु बन्धन जीयराकों भयो ॥ ४६० ॥ 
टीकाः-- सहुरु कहते हैं:--हे शिष्य ! अखंख्य जीवोंकों या 
बहुतेक मनुष्य जीवॉको अनेक तरहसे कठिन बन्धन यही तत्त्वमसिके. 
मानन्दी करके ही हुआ है ओर वैसे ही उसीसे बहुत बन्धन' हो ही 
रहा है । तत््वमसिका व्याख्या प्रथम हो हो चुका है । वहाँ अश्ञान, 
ज्ञान, विज्ञानकी प्रयश्च, पश्चविषय, पश्चकोशोंकी नानाफन्दा विस्तारसे 
कहा जा चुका हैं । मनुष्य देह' कर्मभूमिका है, यहाँ ही कमे अध्यास 
करके संस्कार टिकते हैं। भूमएडल भरके सम्पूर्ण मनुष्य कोई तो 
परोक्ष, अपरोक्षसे त्वंपदके अज्ञानको ही दृढ़ कर रहे हैं। कोई 
तत्पद शानकी ओर कोई असिपद विज्ञानकी जटिल मानन्दीमे ही 
पड़े हैं। इसी त्रिपदकी मानन्दीसे समस्त जीवॉकों बहुत कठिन 
बन्धन हो गया है, ओर हो रहा है ॥ ९०० ॥ 


सो गाँस-फाँस परखाय । पारख पाय गुरुपद तोही लक्यो ॥५६१॥ 

टीकाः-- सहुर कहते हैं:-- हे शिष्य | सो सबही गाँस - गाँठी, 
जोड़, मिलानरूप अध्यासोंको और फाँस ८ खानी-वाणीके फन्‍्दा, 
जाल, फाँसी आदिको मेंने तुम्हें अच्छी तरहसे परखायके पहिचान 
करा दिया हूँ | पारख दृष्टिकों पायके तुमने भी मेंने जैसे-जैसे पर- 
खाया हूँ, चैसे-वैसे ठीक तरहसे परख ही लिये हो, इसलिये पारख' 
नी प्राप्ति, बोधकी दृढ़ निश्चय तुम्हें भी हो गया है'। अर्थात्‌ 
सो संम्पूर्ण गास, फाँसको परखायके वर्शा दिया हूँ । पारख पानेसे 


दशिनी ० पिकि. शिनी (कप | 
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सो फन्दोंसे तुम छूट गये हो, तुम्हें गुरुपदरूप पारझा स्थिति 
निश्चयसे मिल गया है, जो पारख तुमने पाया है, सोई ग़ुरुपद तुमको 
मिला है । उसी पदमें तुम अब सदाके लिये ठहरे रहो ॥ ४०१ ॥ 
(२) छन्‍्दः-अब परखरूपि कबीर भो। भय भीर तोर निरुवारिहे।।५६ २॥ 
टीकाः-- ध्रन्थकर्ता कहते हैं:--- हे शिष्य ! अब तो तुम पारख 
सखरूप सह॒रु श्रीकबीरसाहेबने दर्शाया हुआ गुरुपदको गुरुकी दयासे 
प्राप्त हो गया हैे। इसलिये खानी-वाणीरूप भयज्गञुर भवसागरके 
भयका भोड़ दोषोको गुरुनिर्णयसे परख करके तोड़ डालो, हटा दो | 
अथवा जो पारख बोध अश्रीकबीरसाहेबने प्रदर्शित किये थे, सोई 
यथार्थतः तुम्हें भी समझ बोध हो जानेसे हे नर-जीव ! तुम अब 
खय॑ पारखस्वरूप ही हो गये हो! अतणव अब वही गशुरुबोध ही 
सत्यासत्यके निर्णय या निरुवार करके तुम्हारे सम्पूर्ण भव-भय- 
भीरको तोड़कर छिन्न-भिन्न कर देंगे। अर्थात्‌ जड़-चेतन्यका यथार्थ 
निर्णय करके सकल भव-भयको तोड़ताड़के मिटा दो, तब.कायाबीर 
श्रीकवीर रूपी यह जीव पारख' खरूपमें अटरू हो जायगा ॥ ५९२ ॥ 
जो पढ़ई ग्रन्थ यह करई निर्णय | परख ताकहेँ तारि है ॥ ०९३ ॥ 
.टीकाः-- सहुरु कहते हेंः-- जिज्ञासु शिष्यने जो-जो प्रश्न करता 
गया, ओर सहुरुने उन सर्बोका उत्तर सार शब्दद्वारा यथार्थ निर्णय 
करके समझाते गये। सोई गुरु-शिष्यको सम्बाद, प्रश्नोत्तर रुपमें 
लेखबद्ध करके यह “निर्णयसार” अन्थ बना। अब जो कोई जिज्ञासु 
सारप्राही मुमुश्षु मनुष्य पक्षपात त्याग करके इस निर्णयसार शभ्रन्थको 
गुरुमुखसे विधिपूर्वक आदिसे अन्ततक चित्त लगायके पढ़ेंगे, ओर 
तक््वमस्यादि वाणी जाल तथा खानी जालकों तटस्थ होकर निर्णय 
करंगे, तो उन्हें भी सहुरुकी दयासे पारख बोध प्राप्त हो जायगा। और 
सोई गुरू पारखेख बोध उन जिशासु सलुप्योकों मवधारासे पार उतार 
देगा | यदि कोई मनुष्य अपने खयं ही इस अ्न्थको पढ़ करके इस्समें 
लिखा हुआ निर्णयकों ग्रहण करके धारण करेंगे, तब उसे भी पराक्ष 


३७८ ] संयुक्त निर्णयसारादि पट अन्यः । [ निर्णयसार--- 





. पारख ज्ञान होकर सकल भ्रमसे तार देगा। फिर तो उसकी सब 
भूल छूट जायगी। पश्चात्‌ पारखी सहुरुके दर्शन-सत्सजड् विचार 
करके वह भी कृतकृत्य हो जायगा, ऐसा जानो ॥ ५९०३ ॥ 


प्रख पद ताको मिले । याको करे अभ्यास हो ॥ ५६४ ॥ 

टीकाः-- सहुरु कहते हैंः-- हे शिष्य ! जो इस निर्णयसारको 
भलीभाति समग्र कण्ठाप्न करके गुरु विचारसे स्वरूप स्थिति स्थिर 
होनेका अभ्यास, सत्साधना करंगे या विवेक-विचार करते रहेंगे, तो 
उन्हें. अवश्यमेव पुरुषार्थ सफल होके अपरोक्ष पारख बोध भी मिल 
जायगा। ओर नित्यप्रति इस ग्रन्थकों पढ़नेका वा पाठ करनेका 
अभ्यास करेगा, तो उसे काल, सन्धि, झाँईकी पहिचान होकर परोक्ष- 
रूपसे पारखपदका बोध भी जरूर ही हो जायगा। ओर पारखी 
सहुरुके शरण-ग्रहण करके उनके बताये अनुसार नियम पालन करके 
पुरुषार्थ बढ़ाते हुए पारख ज्ञानका पूरा-पूरा अभ्यास करेगा, तो 
उसे पारख पदकी अविचल स्थिति प्राप्त हो जायज्ञी, यह' 
निश्चय है ॥ ५९४ ॥ 


सब मिटे वाणी कल्पना। अनुमान त्रिविधि भास हो !॥ १६५॥ 


टीका+-- सहुरु कहते हैं:-- ओर हंसको गुरु पारख बोध पका 
परिपुष्ट हो जानेसे फिर समस्त वाणीकी कल्पना, मिट जाती है। 
ओर खानीके सकल अध्यास भी विनाश हो जाता है। तेसे ही तत्पद, 
त्वंपद, और अखिपद्की अनुमान एवं त्रिविध भास भी मिट-मिटायके 
साफ हो जाते हैं । पारख पदके प्रतापसे सब विकारसे रहित होकर 
हंस शुद्ध, खच्छ, शान्त सदाके लिये मुक्त हो जाता है । इस प्रकारसे' 
यह पारख पद सर्वोपरि, सर्वश्रेष्ठ मुक्तिकी गद्दी है। अतएव पाररतरी 
सनन्‍्त-सहुरुके शरण-सत्सड़में रह करके निञज्ञ सखरूपकी पारख 
बोध भाप्त करके सहुण रहनी संयुक्त होकर जीवन सफल करना 
 चाहिये। यही मजुष्योंका खधम है, ऐसा जानना चाहिये ॥ ९०० ॥ 


ग्रन्थ: १ ] पारख सिद्धान्त दर्शिनी श्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित । [ ३७६ 





सोरठाः-अष्टादश नो दोय । चेत्र शुद्ध दशमी तिथी ॥ 
(११) ग्रन्थ समापत होय.। परख बोध भो शिष्यको ॥ ५६६ ॥ 

टीकाः-- सहुरु श्रीपूरणसाहेब यहापर यह निर्णयसार ग्रन्थ 
बनके समाप्ति होनेकी मिती सहित तिथी दर्शाते हैं। हे विवेकी 
सन्‍तो ! उपरोक्त प्रकारसे विवेकी सतशिष्यको निजखरूप पारखका 
सत्सड़ विचारद्वारा अपरोक्ष बोध हुआ। इसलिये सम्पूर्ण अध्यासों- 
की ग्रन्थी भवबन्धन भी मिट-मिटायके समाप्त हो गयी । फिर रश्व॒क- 
मात्र भी कसर-खोट, बाकी नहीं रही । सत्सह्लके वार्तालाप, 
प्रश्नोत्तर, दाड्डा-समाधान रूप कथन, लेखन भी यहाँपर समाप्त हो 
गयी । शिष्यको पूर्णरूपसे पारख बोध हो गया, परिपक्त, अवस्था 
देखकर सहुरुने उसे निरुपाधि जगहमे रहके जीवन व्यतीत 
करो, कहके विदाई भो दे दिये। ओर अपने भो सहुरु निजरखरूपमें 
शान्‍त होके रह गये। इस तरह इस ग्रन्थकी यहापर समाप्ति 
भी हो गईं । 

अष्टादश नो दोय 5 विक्रमीय सम्वत्‌ ( १८९२ ) अठारह सो 
बयात्नब्बे सालके चेत्र शुक्ल पक्षके दशामी तिथोके रोज यह निर्णय 
सार अन्थ-मूल--दोहा, चोपाई, साखी, छन्‍्द, सोरठा, ऐसे पद्में 
लिखके 'अथः से 'इतिः तक सहुरुकी दयासे सम्पूण समाप्त हो गया है | 
तब उसके साथ ही शिष्यको भी पारख पदका बोध अच्छी तरहसे 
हो गया, गुरु ओर शिष्य दोनों ही निव्ृत्ति स्थितिको प्राप्त हो गये, 
ऐसा जानिये ॥ ०९६ ॥ 
सोरठाः--साहेब पूर्ण अ्रकाश । पूर्ण प्रकाशी दास हों ॥| 

( १२ ) अब कछ रही न आश । प्रण पारखमें मिल्‍यो ।| ५६७॥ 

टीका+-- श्रीपूरणसाहेब कहते हें:--हमारे इष्टरेव पारख प्रकाशी 
सहुरु श्रीकृबीरसाहेब, तथा पारखी सन्त गुरुसाहेव ! पूर्ण, सर्वाह्, 
समग्र अच्छी तरहसे चेतन्य पारखके बोध प्रकाशको प्रगट, जाहिर 


रेट० ] संयुक्त निर्णयसारादि पद ग्रन्थः । [ निर्णयसार-- 
शिलोट नकल लक लक सकल 3 आर कक कट टीम की और मद नलील दलील 2 कते डक कर 
या प्रख्यात करनेवाले पूर्ण सत्यके परीक्षक, अनुभवी, बोधवान, 
जीवन्मुक्त, मुक्तिदाता हुये है ओर अभी हैं । ओर में उन्हीं पारखी 
सह्ठरुका दास हँ। इसलिये अब में भी पूर्ण पारख प्रकाशी, सत्य 
परीक्षक, खरूपस्थिति प्राप्त, निर्बन्ध, खच्छुन्द, निर्मेल हो गया हूँ । 
अर्थात्‌ जैसे गुरुसाहेब पूर्ण पारख प्रकाश हैं, तेसे में दास भी पूर्ण 
पारख प्रकाशी हुआ हैंँ। अतएव पूर्ण, अखण्ड, नित्य, सत्य, निञ- 
खरूप पारखका बोध मुझे सहुरुकी दयासे मिल गया है । इससे मैं 
पूरण० पारखपदमे एकरस होके स्थिर, अटल, अचल, हो गया हूँ। 
ऐसी स्थिति मुझे मिल गई है । इसवास्ते अब कुछ भी ब्रह्म-जगत्‌ , 
वाणी-खानीकी आशा या आशक्ति, अध्यास बाकी रही नहों । सब 
आश्ञा, बासा, कल्पनादि छूट गई, सब मानन्दी मिट गई है ॥ अर्थात्‌ 
सहूुरु श्रोकवीरसाहेवने प्रकाश किया हुआ पूर्ण शुरुपारखको मेंने 
भी दासत्त्वमावसे अपने हृदयमें पूर्ण तरहसे पारख प्रकाशित कर 
लिया हूँ ! इससे में दास भी पूर्ण प्रकाशी भया हूँ। अपरोक्ष पारख 
बोध एवं खरूप स्थिति पूर्णतासे प्ुप्न पूरण० को मिला है । जिसके 
प्रतापसे पश्चरेह, पश्चकोश, पश्चविषय, पञ्चमार्गं, पश्च आनन्द, 
इत्यादि किसीकी भी अब कुछ भी आशारूप आसक्ति अध्यास मभेरेमें 
रहो नहीं । इसलिये आवागमनका शिलखिला यहाँपर सदाके लिये 
टूट गई । पूर्ण परख प्रकाशमें ही स्थिति कायम होके सदाके लिये 
उपाधिसे छुटकाय हो गई हैं। सोई मुमुक्षुजनोंने भी महत्‌ सत्‌ 
पुरुषार्थ करके वनान!, तथा प्राप्ति कर लेना चाहिय ॥ १०७ ॥ 
॥ ग्रन्थकर्ता क्ृत अन्त्य श्रीसद्मुरु स्तुति! ॥| छन्‍्द भाग ॥ २॥ 
(३ ) छन्दः-तुम होहु जाहि दयाल सकलो। जाल ताकर नाशि हो !॥ ५८०५ 
टीकाः-- पारख बोधदाता सहुरु श्रोकग्रीर साहेब तथा पारखी 
साधु-गुरूकी उपकार मान करके यहापर भ्रन्थ समाप्तिमें सहुरु 
श्रोपूरणसाहे बने सहुरुको धन्यवाद देके महिमा प्रकाश करके स्तुति 
_झूपमे छन्दर्म गुणाचुवाद कथन किये हैं। सो ग्रन्थकर्ता कहते हैं. कि-- 
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हे सहरू साहेब ! आप जिस शरणागत नरजीवबोंके ऊपर दयादश्से. 
निहारते हो, फिर उस महा भाग्यवान जिज्ञासु मनुष्योका सम्पूर्ण जाल, 
खानो वाणीकी महाफन्दोंकों तो आप विनाश ही कर देते हो! 
अर्थात्‌ हे गुरुरेव दयाल ! आप जिन अधिकारी मुमुच्ुओसे पसन्न 
होते हो ! उन्हें दया करके अपनी शरणमें लेकर सब जालोंकों एक- 
एक करके परखाय-लखाय करके ताकर ८ उस नर जीवकी भोटी- 
झोनी सकल जाल-जञ्जाछकों नाश करके हटाथकर उसे निर्बन्ध, 
सुखी, मुक्त कर देते हो, आप ऐसे महान्‌ उपकारी हो ! ॥ ५०८ ॥ 

तुम बिना न मिठिहें काल । सुक्ृत पाल परख ग्रकाशि हो ! ॥५६६ 

टीका+- भ्रन्थकर्ता कहते हैं:--- पारख प्रकाशी हे बन्दीछोर ! 

आपकी दयादृश्टिसे सत्यज्ञान पारखका बोध पाये बिना, काल 
मनके फन्‍दा, कल्पना, विषय-जालह कदापि मिटके नाश हो नहीं. 
सकती है । और बाहरमें काल बने हुये गुरुवा छोग तथा स्थ्रियोंकी 
खानी, वाणीकी महाजालसे छूटना भी अत्यन्त कठिन या ढुस्कर हो 
गया है। सो आपके कृपा-प्रसाद पारख बोध पाये बिना वह काल- 
जाल और किसी उपायसे भी नहीं मिटती है। आपही एक समथ 
उसे मिटायके हटानेवाले हो ! हे प्रभो ! आप बड़े दयाल्ु हो; और 
खुक्त ८ शुभ संस्कारी, पुण्यवान्‌ , धर्मात्मा, शुभकर्म किया है जिसने, 
और कल्याण मार्गमे रूगनेवाले शरणागत नरजीवबॉँकों सब प्रकारसे 
पालन, पोषण, रक्षण, कर सत्य. बोध देकर उसके हृदयमें पारखके. 
प्रकाश कर देनेवाले हो ! आपके पारख प्रकाश उदय होनेसे जन्म- 
जन्मान्तरके तम, अविदया, अज्ञान, आसक्तिरूप अन्धकार तुरन्त 
ही ध्वंस हो जाता है, जिससे सुक्ृतरूप-हंस जोवॉकी अच्छी तरह 
स्थितिरूप प्रतिपालन हो जाती हैं! अतएणच हे साहेव ! पारस 
ज्ञानके प्रकाशी आप आदिशुरु हो !॥ ८९९ ॥ 

क्या करों में स्तुति आज ? सदगु रु! कियो बहुत उपकार हो ! ॥|६००। 

टीका+-- अन्थकर्ता कहते हैं:--- हे सहुरु देव !' आज बतमासके 
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मनुष्य जन्म पाकर मेरे बड़े भाग्य खुले कि--- जो में आपकी दरणा 

गत हुआ । आपने मेरा बहुत बड़ा भारी उपकार किया है! उसके 
समतूलमें में आपकी स्तुति प्रगटण करके कहनेमें भी असमर्थ हूँ! 
क्योंकि कोई भी उपमा आपके लिये उपयुक्त हो, ऐसा मुझे दिखाई 
नहीं देता है । कहा हैः-- 

“गुरु उपमा क्‍या दीजिये ! पदतर नादीं कोय ॥ 
पलक-पलक करों बन्दगी ! क्िख-क्षिण निरखों सोय ॥? 
इसलिये आज में आपकी क्या स्तुति करूँ? कोनसे शब्द 
विनय गुणालुवाद करनेमें लाऊँ ! गुरुमदिमाकी विशेषता, प्रशंसा, 
धनन्‍्यवादको कथन करके स्तुतिरूपमें में पूरा तो क्या कर सकता 
हूँ, हा! थोड़ा-बहुत अधूरा टूटी-फूटी भाषामें गुणासुचाद जरूर 
कर लेता हू ! हे सहुरो ! में तो प्रथम विषयासक्तिके कारण उन्म्रत्त 
होकर अज्ञानरूपी अन्धकारमें ही गिरा-पड़ा तड़फ रहा था, पेसे 
मुझ हीन, दीन, मलीन, अबोधके ऊपर महान दृष्टि करके आपने 
अपने शरणमें लेके रक्षा करके मुझे बचाये हो! नित्य, सत्य, 
अखण्ड, एकरस, पारख खरूपका बोधकर मुझे स्थिर सुख्ती कर 
दिये हो ! इस प्रकार हे सहुरु ! आपने मेरा बहुत ही बड़ा उपकार 
कर दिये हो! उसीसे में कृतश्ञ होकर पल-पलमे आपकी बन्द्रना 
' करता हूँ ! ॥ ६०० ॥ 
तुम बन्दीछोर कबीरसाहेब ! मेटिया भवभार हो | ॥ ६०१॥ 
टीकाः-- अन्थकर्ता कद्दते हैं:-- हे सहुर ! हंस जीवोको जन्म, 

मरणादि भव-बन्धनोंसे छुड़ानेवाले सारे संसार भरमे एकमात्र 
वन्दीछोर आप सहुरु श्रीकबीरसाहेब ही सवप्रथम पारख बोधदाता 
हुये हो । फिर आपके अनुयायी पारखी सन्त भी उसी पद्म प्रतिष्ठित 
होते आये हैं। कायामें सब माया-मोहादि समस्त बिकारोंकों जीते 
हुये सर्वश्रेष्ठ शान-शिरोमणि, साधुओं शिरमौर, कायावीर, धीर, 
गस्भीर, स्थिर, जीवन्मुक्त, श्रीकबीरसाहेब तथा तदनुरूप पारखी 
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सन्‍त आप यथार्थतः बन्दीछोर हुये हो ! ओर अभी हमें बोधदाता, 
हे सहुरु ! आप भी वैसे ही हो ! कृपा करके आपने हमारे भी भव- 
भार मिटाय दिये हो । अर्थात्‌ भव 5 खानी, वाणी आदि आवागमनके 
कारण विस्तृत भवसागर उत्तारू तरज्वाला इसीके भार कठिन 
बोझा विषयानन्दसे लेके ब्रह्मानन्द तककी अहन्ता, ममता, जड़ा- 
ध्यासकी महाभारमें में दबा पड़ा था, सो उस भारको दृटायके पारख 
बोध देके अध्यासको मेट दिये हो ! ऐसे आप भवभयहारी, भव- 
भारनिवारी, जीवन हितकारी, श्रीकबीरसाहेब हुये हो ! हे पारखी 
गुरो | आप भी वैसे ही सहुरु सहुण संयुक्त हो ! ॥ ६०१ ॥ 


छनन्‍्दः--सब करों निछावर तोहिं परमगुरु ! 
(४) तन मन धन सब खेह हो ![॥ ६०२ ॥ 


ठीकाः- प्रन्थकर्ता कहते हें:-- परम पारखी जीवोद्धारक, हे 
श्रीसहुरुदेव ! आपके महान उपकारको स्मरण करके तन, मन, 
धनादि मेरे मानन्दीका सर्वे निछावर करके, अब में आपके चरण- 
कमछोमें ही अपंण करके चढ़ाय देता हूँ ! उसे आप अद्भीकार कर 
लीजिये !। क्‍योंकि वह तो विकारी नाशवान है। उसे निछावर करके 
भी आपके सत्यबोधसे विवेक करके देखनेपर गुरुरेवसे में उक्कण 
नहीं हो सकता हूँ । क्‍योंकि “तन? यह स्थूलदेह मलका कोष क्षण- 
भंगुर है, यह मेरा खरूप ही नहीं । तथा “मन” यह सूक्ष्मदेह, अनेक 
प्रकारके मानन्दीसे भरा हुआ चश्चलू ओर नाश होनेवाला ही है, 
सो यह भी मेरा खरूप नहीं । ओर “घन”, यह तन-मनके सन्‍धी 
“कारण? देह आवागमनका बीज हे । परन्तु मेंने तन-मनके सम्बन्धमें 
मानन्दी करके ब्रह्म, ईश्वर, आत्मा, परमात्मा, देवी, देवता और 
पत्थरके टुकड़े, हीरा, जवाहरात्‌ आदिक धातु, सोना, चाँदी आदि 
पृथ्वीतत्वके भाग दइत्यादिको ही श्रेष्ठ धन, सम्पत्ति, खज़ाना, 
मानके भूल रहा था। गुरू पारखसे मेरे जाननेमें आया कि, में 


३८४ ) संयुक्त निर्णयसारादि षद ग्न्थः । [ निर्णयसार-- 





_चई॑ ७ ऋऋन्‍दऋऋऑॉ>पमाखाखतप/ह/न्र--- 
मिथ्या धोखामें पड़ा था, सो भी मेरा खरूप नहीं हैं । इस प्रकारसे 
तन, मन, और घन सब ही खेह ८ नाशमान्‌ , परिणामी, वरिनश्वर, 
सदा न रहनेवाले हैं। तथा सकल मानन्दी अखत्य भूल हो है। 
घेसा समझके अब उन सबके मानन्दी तोड़-ताड़के हे परम शुरु ! 
में उसे आपको ही निछावर किये देता हूँ ! ॥ ५०२ ॥ 


मम सुरति राखो चरणमें । यह नाशमान है देह हो! ॥ ६०३ ॥ 


जीकाः-- अन्थकर्ता कहते हैं।-- अब हे सद्ुरुदेव ! यह नाश- 
मान देहादिके तरफसे कक्ष हट करके मेरी खुरति + सुघृति, याद्मिरी, 
लक्ष, स्फुरणा, आपके पवित्र चरणकमलोंमे वा शुभ आकरणोमें 
तथा गुरुपद्‌ पारखमें ही सदा-सर्वदा लगी रहे, पेसी कृपा बनाये 
रखिये । गुरुपदको छोड़ करके मेरा लक्ष कभी किसी तरफ भोन 
लगे, देहान्त तक पारख स्थितिमें ही मेरा लक्ष स्थिर रहें, यही मरी 
आन्तरिक चाहना है। क्योंकि यह स्थूल देहादि तो अनित्य नाशबान 
है। जिसे क्षणभंगर, पानीके बुद्बुदावत्‌, विकारवान्‌ चश्चल देखा 
जाता है। अतएव नाशवान शरीर आदिकी तरफसे लक्ष हटकर मेरे 
सब अध्यास छूट जाय, ऐसी दयादर्ष्रि कीजिये ! यही मेरी आखीरी 
विनय करना है ॥ ६०३ ॥ 


परख पदको पाय साहेब ! मेटि गयो सब भास हो ! ॥ ६०४ ॥ 

टीका: अन्थकर्ता कहते हैं।-- परमपृज्यवर हैं. सहुरु साहेब ! 
आपकी शरण, सत्संगके प्रतापसे समस्त भास मिट गये, तो खर्य॑ 
प्रकाश चैतन्य पारखपद निज्ञखरूपकी स्थितिको में अब प्राप्त होता 
भया । इस प्रकार गुरुपद सर्वश्रेष्ठ पारखपद्कों पाय करके हे 
साहेब ! अब तो जगतकर्ता ईश्वर, परमतत्त्व परमात्मा, ब्रह्म, जगत्‌ 
इत्यादिकी मानन्दीकृत सम्पूर्ण मास, अध्यासादि मेरे अन्तःकरणसे 
बिलकुल ही मिट गई है। में भासिक सबसे न्यारा हो गया हूँ! 
, खप॒दमे ही स्थिर हूँ | अचछ, अटल हो गया हैं ! ॥ ६०४ ॥ 


ग्रथः १ ] पारख सिद्धान्त द्शिनी भ्रम विध्ंशिनी सरल टीका सहित । [ रेद३ 





'ब्रह्म-जगत अनेक वाणी । रहि न काहुकी आश हो ! ॥ ६०४ ॥ 


टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हैं:-- अतण्व अब मुझे वाणी- 
सम्बन्धी कल्पित ब्रह्म, आत्मा, परमात्मा, खुदा, देवी, देवता, भूत, 
प्रेत, ऋद्धि, सिद्धिसे लेकरके ब्रह्मानन्द, परमानन्द, सच्िदानन्द, 
योगानन्द, इत्यादिकी आशा भी कुछ नहीं रही, सो भ्रम भी छूट 
गया | ओर खानी सम्बन्धी जगत-स्त्री, पुञ्न, धन, घर, राज, काज, 
मान, बड़ाई, विषयानन्द, संसारिक खुख भोगादिकी आशा-आसक्ति 
भी कुछ नहीं “रही, ओर वाणीरूप वेद, शास्त्र, पुराण, स्खति 
कुरान, ओर बाइबिल इत्यादिमें अनेक प्रकारले महिमा बढ़ाके वर्णन 
किया हुआ सात खर्गादि, तीनछोक, २१ ब्रह्माएडोंकी खुख प्राप्तिकी 
आशा भी कुछ नहीं रही। नाना सिद्धान्तोकी श्रम-भूल भी सब 
मिंट गईं। इस तरहसे बह्यसे जगत्‌ पर्यल्तकी अनेकों वाणी- 
खानीकी आसक्ति, आशा, ठृष्णा, अध्यास, अब आपकी छऋृपासे 
मेरेमें कुछ छवलेशमात्र भो नहों रही। सब मानन्दी क्षय 
हो गई हे। इसीसे में निःसंशय पारख स्वरूपमें हो स्थिर, 
शान्त, अटल हो गया हूँ ! अतः हे सद्शुरू देव ! आपकी जय हो ! 
जय हो ! ॥ ६०५ ॥ 
सोरठाः---शरण-शरण गुरुराय ! बहुत सुखी मोको कियो | 
( १३ ) परण बन्दत्॒ पॉँय । सब अपराध क्षमा करो ॥६०६॥ 

टीका+--- सहुरु श्रीप्रणसाहेब यहापर ग्रन्थ समाप्तिकी स्तुति 
विश्राम करके कहते हैंः--- हे श्रेष्ठ सहुरु सत्पुरष महाराज ! अब में 
आपके पवित्र चरण कमलोकी तथा गुरुपदकी ही सत्य श्रद्धा भक्ति 
सहित शरण हैँ! शरण हूँ !! बारम्वार सदाके लिये शरणागत हूँ ! 
क्योंकि, आपने असीम दया करके पारखस्वरूपका बोध पुष्ठ कराके 
विकराल अत्यन्त कठिन जड़ाध्यासको निवारण करके मुझे आवा- 
गमनादिके महा दुश्खोंसे छुड्ाकर बचा लिया है ! इस तरह मुझको 
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बहुत ही सुखी वा जोवन्मुक्त किया है! आपकी कृपा आधारसे ही 
में इस गुरुपदकी स्थितिमें पहुँच सका हूँ ! सकल दुःखोंका सदाके: 
लिये अन्त होनेसे में बहुत ही सुखी हो गया हूँ! इसलिये में 
वारस्वार आपके शुरुपदकी ही भीतर-बाहरसे शरणागत होता हूँ ! 
शरणको ही ग्रहण किये रहता हूँ ! यहापर भन्थकर्ता श्रीप्रणसाहेब 
अपनी तरफ इशारा करके कह रहे हैं कि-- में पूरण० आपके उभस्य 
पदको सप्रेम बन्दना करता हूँ! हे साहेब ! अब आप मेरे सम्पूर्ण अप- 
राध, जान-अनजानकी चूक, कसर, दोषोंको क्षमा करके मुझ दासको 
शरणमें ही लरूगाये रखिये। पुनरपि में आपके प्रति अयबार साहेब 
बन्दगी वा साष्टाज्ञ दण्डवत्‌ करके गुरु पदको बन्दना करता हूँ, 
सो खीकार करिये ! ॥ ६०६ ॥ 

सोरठा+-मैं नालायक ग्रश्न कियो | तुम समुझायउ मोहि ॥ 

( १४ ) मोंसे बोलत ना बन्यो | क्षमा करो प्रश्न ! सोहि॥|६०७॥ 

॥ &8 ॥ इंति श्रोपारखनिष्ठ प्रथमाउ्चारयं सहुरु श्रीप्रणसाहेब 
विश्चित मूल निर्णयसार सद्ग्रन्थः सम्पूर्णम्‌ समाप्तम्‌ ॥ के ॥ 


२ छउफट + 


टीकाः--- सहुरु श्रीप्रणसाहेब कहते हैंः-- दयासागर, बन्दी- 
छोर, हे सहुरु साहेव ! मैं पहिले बहुत ही नालायक, चुद्धिहीन था, 
आप खब लायक पारखीके सर्वोच्च पदको में कुछ भी नहीं जानता 
था। इसलिये उद्दस्डताके कारणसे मैंने आपका कुछ अदब नहीं 
किया । जो मनमें तरकृ आया, सो कहता गया । डसी जोश प्रवाहमें 
बहनेसे मैंने आपसे नालायकीसे प्रश्न किया। अर्थात्‌ कहने छायक 
नहीं, ऐसे कठोर, तीक्ष्ण शब्दोंका प्रयोग करके उब्टी-सीथधी, टेढ़ी- 
मेढ़ी, खण्डन-मण्डनके प्रश्न करता भया। शठता-हठताके वशीभूतत 
हो करके तके-वितर्क बढ़ायके मैंने प्रश्षमें शाड्ा भी डालता गया। 
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उत्तरमें प्रत्युत्तर करके चाद-विवाद भी किया। यानी नालायकीसे 
मैंने सब प्रकारसे अनुचित वर्ताव ही किया है, उस तरह बहुत सारे 
आपसे प्रश्न किया । वर्षांतक नित्य-प्रति आ-आके आपको खताया, 
जब-तब कुछ-न-कुछ टेढ़ी बात पूछता ही गया। परन्तु धन्य हो प्रभु ! 
आपकी सहनशीलता, गस्मीरता, सरलता कि, आपने हर-बार मुझे 
स्नेहपूवंक यथाथ ही बात समझाये हैं । मेने जो-जो प्रश्न किया, उन 
खब मेरे प्रश्ञोंके उत्तर वा समाधान आपने अपने भीठे अम्तके 
समान मधुर सत्यनिर्णयके शब्द सुनाय-खुनायके सत्य शब्द टकसार- 
की यथार्थ उपदेश दे करके मुझको भलीभांति एक-एक रफ्ती- 
रक्ती समझायके सन्देह रहित निःशंक कर दिया है। हे महामहीम 
प्रभो ! अबोधवश प्रश्न करनेमें मेंने अधिचारसे ऊँच-नीचका ख्याल 
रखे बिना जो अयोग्य वाणी कहा है, मुझसे बोलनेमें सीधी मर्यादा- 
की लाईन नहीं बन सकी, इसलिये बहुतसी गलती, त्रुटियाँ, अपराध 
भूलसे हो गया है। यद्यपि आप निर्मान, निर्मोही, खंग दोषोंको 
जीते हुये मनोनिश्रहदी होनेसे मेरे कसूरको आपने दृष्टि ही नहीं दिये 
हैं। तथापि अब मुझे आपके रपासे पूरा बोध हो जानेसे पूर्च वर्ताव 
को सोच, समझके बड़ा पछतावा हो रहा है । अतणव अब सिर झुका- 
के सहुरुके चरणोंमे मस्तक टेकके सविनय यही प्रार्थना करता हूँ कि--- 
मेरे उन सब दोषोको आप दया-दश्टिसे निहार कर क्षमाकर दीजिये ! 
याँ तो में दण्डका ही अधिकारी हूँ ! परन्तु मुझसे जो कुछ कसूर भई, 
सो भूलसे खाली सनन्‍मुखमें बोलचाल करनेमें ही भई है। इसके 
अतिरिक्त जान-बूझके मेने कुछ रहनी नहीं बिगाड़ा है। बल्‍्की 
आपकी दयासे अब तो अच्छी तरहसे रहनी-रहस्यकी धारणा होकर 
बेड़ा पार हो गया है। पारख स्वरूपमें ही स्थिति कायम हो गई हे। 
अब विशेष कहनेको बाकी कुछ नहीं रहा । हे प्रभु ! मेरे पूर्वक 
सब अपराधको आप क्षमा कर दीजिये! अपने चरणोंकी सेवास 
मुझे दूर मत कीजिये ! मेरेपर सदा वैसे ही दयाभाव बनाये रखिये ! 


टन]... संयुक्त निर्ययसारादि घट ग्रन्थः । [ निर्णयसार-- 
यही अन्तिममें मेरे दीनता पूर्वक प्रार्थना है ! सो खीकार कीजिये !!! 
हे सदृगुरु ! साहेब ! बन्दगी ! साहेब ! बन्दगी !! 
साहेब ! साशड्र बन्दगी [!! ॥ इति ॥ ६०७ ॥ 








॥98॥ टीकाका रकृत अन्त्य-श्रीसद्‌गुरुस्तुति, प्यम।। $॥ 


साखी;-- यहि विधि ग्रन्थ सम्पूर्ण भया | गुरु शिष्यके सम्बाद ॥ 
पारखी सदगुरुकी दया। बोध भयो आबाद ॥ १ | 
त्रय बन्दगी करि प्रश्न कियो। प्रथम शिष्य ! सुजान ॥ 
सत्यज्ञाननी प्राप्त भयोी। तब बन्दगी ठहरान ॥ २ ॥ 
आदि-श्रन्त गुरु बन्दगी !। भक्ति प्रीति मन लाय || 
शीश  मेंठ घरि हाथमें। सदगुरु चरण चढ़ाय | रे ॥॥ 
गुर भक्ति परिपुष्टठता। अन्थकारकों देख || 
यातै जत्नलों देह रहे। भक्ति विचारकी टेक ॥ ४ || 
बिनु गुरुमक्ति विनाश है। अहंकार मन लाय ॥ 
दम्म दप छुल कपटसे | सीधे नरे जाय ॥ ५ |॥ 
पारखी गुरु सतसंग करि। सार असारको जान ॥ 
तजि असार धोखा सकल | पावों पारख ज्ञान ॥ ६ |॥ 
पारख भयों तब भर्म गयो। मानन्दी मिटि जात ॥ 
निज स्वरूप स्थिति हंसकों। आवागमन मिठात ॥ ७ || 
बहु॒ प्रकार मानन्दिको | त्रथ पद वृक्ष ठहार ॥ 
ताम॑ भूले जहान सब | गुरु दरशायो सार॥ ८।। 
पार्लर करि तजिये सकल | भास कल्पना नाश ॥ 
रामस्वरूप तब होय स्थिति | रहै न जड़ अध्यास || ६ ॥ 
साहेब कबीर समरथ धनी । पारख स्वरूप अखण्ड |। 
सो प्रथम पारी गुरु [। सात द्वीप नोखण्ड ॥१०॥ 





ग्रन्थ: १ ] पारख सिद्धान्त दर्शिनी श्रम विध्यंशिनी सरल टीका सहित । [ रे८£ 








पूरण साहेब पारखी | सदगुरू कबीर महान ॥ 
त्रिजा अनुभव पेखिये | सारशब्द शुरू ज्ञान ॥११॥ 
सवैया:--- गुरु-शिष्य जब्र साँचे मिलिगे | प्रश्नोत्तआ विस्तार किये ॥ 
( छुन्द ) सार असार यथारथ निर्णय | कहत सुनतमैं लेख दिये।। 
जमा खर्च बिलगायके टोटल | हंस स्थिति ठहराय लिये॥। 
रामस्वरूप सोई यह गन्थ है | निणंयसार लखाय . दिये ॥१२॥ 


त्वंदद॒तत्पद असिपद तीनों | निर्णय न्‍्यारा न्‍्यार हुआ ॥ 
जैहि विधि उनमें जीव फँसे थे | गुरुमुख सो विस्तार हुआ ॥ 
खानि वाणी दोउ फन्‍्दा भारी । जिव परवश नलिनीके शुवा ॥ 
रामस्वरूप जब पारख पाये । दिव्य दृष्टि खुलि देखि कुवा ॥१३॥ 
घनघोर घटा जब फैल्यो नभमैं | रवि शशि तब्हिं अदृश्य भये ॥ 
पवन प्रचण्ड फकभोर करेपर | छिन्न-मित्र हो दूर गये॥ 
तिमि अ्रविद्या छायो हियमें |यम आदण्ण लगाय नये ॥ 
रामस्वरूप विचार गुरुकी | चलते भ्रम डड़ि भागि गये ॥१४॥ 


छुन्द पदः--- जड़ अर चेतन जगत अनादि | खतः. खयं॑ ठहराया है॥ 
निज स्वरूपकी बोध भये बिन | जड़हिं विषय मन माया है ॥ 
शुभ अर अशुभ कर्मकरि नाना | जहॉ-तहाँ.. भठकाया है| 
रामस्वरूप गुरु शरणमें आयो। तब वह भेद लखाया है ॥१५॥ 
दोहाः--- जगत अनादि जानिये, कोइ नहीं करतार ॥ 
जड़ चेतन सम्बन्धमैं, लीन्हों बहुतक भार ॥ १६ ॥ 
भार सोई अज्ञान है, परख दीजिये डार ॥ 
पारख स्थितिकों पायके, होवों भवसे पार॥ १७॥ 
कवित्त:-- काम क्रोध लोभ मोह, मय अहंकार द्रोह | 
लिप्त होवै याहि माहिं, सोई तो अज्ञान है ॥ 
आलस प्रमाद नींद, तम गुणके विकार | 
ग्रश वास राग रह्ज, राजसमें होत है॥ 


३६०) सथुक्त निर्णयसारादि षट ग्रन्थः । [ निर्णयसार-- 





सात्विक सहित तोन, कारज अज्ञान जान । 
समान विशेष करि, अज्ञान बहतु हैं ॥ 
तुर्या ज्ञान ओ विज्ञान, सोउ कह्मो बन्धमूल | 
रामस्वरूप तीनपद, पूरण पर्खायों है॥ १८ ॥ 
चौपाई:--सदूगुरु जैसे कबीर लखावा | पूरणसाहेब दस परखाबा ॥ १६ ॥ 
परम प्रवीण पारखि गुरु पूरण । भास भर्म अनुमित कियो चूरण ॥ २० ॥ 
सहेब्र॒ कपचीरके पारख ज्ञाना | बिस्‍्ले कोई हंस ठहराना ॥ २१॥ 
प्रभु उपदेश सो बीजक दीन्हों | पारखकी तब हंसन चीन्हों ॥ २२ ॥ 
पारख यहि विधि भो परकाशा | आ्राश भास मन कल्पित नाशा ॥ २३ ॥ 
बहुत दिवस बीत्यों पुनि काला-। आपन जाल जीवन पर डाला ॥ २४ ॥ 
बीजक ज्ञान न चीन्हें कोईं। भरमि-भरमि दहुँदिश फिरि रोई ॥ २५ ॥ 
सो लखि पारखि पूरणुसाहेब | बीजक टीका लिखि प्रगटायत्र ॥ २६ ॥ 
अनुभव ज्ञान सबते बड़ भारी। तीजामेँ दरशे मुख चारी॥ २७ ॥ 
बीजक जिजा समान न कोई | परख ज्ञान ताहिते होई॥ र८ ॥ 
कछु टीका लिखना रहे बाकी । तबहीं निशसार रचना की ॥ २६ ॥ 
दोउठ समाप्ति सम्बत परमाना। यहि निश्चय किये सन्त सुजाना ॥ ३० ॥ 
“पक्की देह प्रथम हंसाकी । बीजक टीका सब भाखी? ॥ ३१ ॥ 
सो गुरु बचनते होय खुलासा | निशेयसार ग्रन्थ यह खासा ॥ ३१ ॥ 
किम्बदन्ति या यहि आवा। वेदान्ती कोई विज्ञ रहावा ॥ ३३ ॥ 
तासे गोष्टि. गुरुके भयऊ। ब्रह्मशन खण्डन करि दियेक ॥ ३४ ॥ 
खीमि वेदान्ति बोले ऐसा | ब्रह्मशान तुम जानों केसा ! ॥ ३५ ॥ 
वेद वेदान्त तुम जानत नाहीं। खण्डन करन लगे मन माही ॥ ३६ ॥ 
अहोरात्रमैँ निर्शयसारा । पूरणसाहेब लिख सब डारा॥ ३७॥ 
ग्रन्थ सोइ पुनि परणिडितजीकों । खोलि दिखायो पद्यों सब्र नीको ॥ ३८ ॥ 
तत्र अधीन हो चरण शरण गहि। क्षमा कराय गुरु पारख लहि॥ ३६ ॥ 
चौपाईः -- निर्ण॑यसार बन्यो यहि माती । शिष्य प्रश्न पूर्व हि बहु माँती ॥ ४० ॥ 
रामस्वरूप टीका सम्पूरण | गुरु सहेबकी दयाते पूरण ॥ ४१ ॥ 


ग्रन्थः १ ] पारख सिद्धान्त दर्शिनी भ्रम विध्यंशिनी सरल टीका सहित । [ रे६१ 





॥। 


दोहाः-- गुरुमुख निर्शय सहित यह | टीका लिखा तमाम ॥ 


रामस्वररूपदास अब | गुर पारखते काम ॥ ४२ ॥ 


आजीवन गुरू शरणमैं | सेवा आरठों याम ॥ 


हंस रहनी पारख स्थिति । जीवन्मुक्त निष्काम ॥ ४३ ॥ 


युग सहल वसु सम्बत । श्रावण वदि तिथि तीस ॥ 


गुर वासर सन्ध्या समय । टीका समाप्ति करीस ॥ ४४ ॥ 


तदनुसार सन्‌ उदन्निस। पाँच एकके साल ॥ 


माह अगस्त अ्रष्टम सोई। ढुइ तारीख दिन हाव ॥ ४५ ॥ 


॥ ६8 ॥ इति श्रोनिर्णयसार सद्ग्रन्थकी रामखरूपदास अजुवादित पारख 


सिद्धान्त दशिनी भ्रम विध्वंशिनी सरल टोका सहित-- संयुक्त 


निर्णयसारादि घट ग्रन्थे-प्रथम ग्रन्थः सम्पूर्ण समाप्तम ॥ १॥ $8॥ 
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॥ %# ॥ पारखी सदूगुरुका सदृगुण महिमा वर्णन ॥ साखी ॥ # ॥ 


पारख रूप कबीर प्रश्ञु ! सहुरु बन्दीछोर ॥ 
समरथ ऐसे एक भये | पारख खयं आऑजोर ॥ 
शान भूमिका राज़में | साहेब कबीर सम्राट ॥ 
अनुयायी किकर सकल | गुरु परसादी चाद ॥ 
स्वयं प्रकाशी पारख | कबीर साहेब एक ॥ 
भये न ऐसे होवई। पर प्रकाशी अनेक ॥ 
दया कीढ सहुरु प्रभु | परखायो सब जाल ॥ 
पारख स्थिति ठहरायके | काल कब्पना टाल ॥ 
पारती शुरू परम्परा | शिष्य प्रणालि विकाश ॥ 
गुरू कबीरके बोध ले। जीवन्मुक्ति निराश ॥ 
अज्ुयायी सब पारखी | गुरु कबीरके दास ॥ 
निष्ठा बीजक  ज्ञानमे | भास अध्यास विनाश ॥ 
सहुरु पूरण साहेब । पारखी सन्‍त महान ॥ 
निष्ठ. बीजक ज्ञानमें | त्िजा लिखि प्रगटान ॥ 


रू 


श् 


॥॥| 


१६२ ] संयुक्त निर्णयसारादि घट अन्थः |. [ निर्यसार-अन्थः १ ] 





पारख ज्ञान जो गुप्त हता। सो सबको परकाश ॥ 
पूरण. बीजक तिलकते | भ्रम धोखा सब नाश || ८ ॥ 
सन्‍त पारखी सबनके | श्रेष्ठ सहुरु देव !॥ 
साहेब कबीर ओ पूरण-। साहेब प्रथम कहेब ॥ ९ ॥ 
धन्य ! धन्य | पारखी गुरु ! तव उपकार महान ॥ 
रामसखरूपदास अब | चरण शरण गुरु ज्ञान ॥ १० ॥ 
लनिजखरूप सहुण सहित । शुप्त सो घित्त रहाय ॥ 
बीजकते परिचय मिले। भ्रम सनन्‍्देह नशाय ॥ ११॥ 
परम  पारणी पूरण | बीजकके.. ममेश्ञ ॥ 
अनुभव टीका पठन करि। जानत हैं सब विज्ञ॥ १५॥ 
ज्ञान अज्ञान विज्ञानका । जाल बड़ा विस्तार ॥ 
तक्वमसिंके शोर करि। बहे जीव भचधार ॥ १३ ॥ 
एक-एक निर्णय किये। कसर खोट दिखलाय ॥ 
'निर्णयसार यहि गअ्न्‍न्थमे। सकलकों भेद रलूखाय ॥ १७ ॥ 
सन्धि तत्पद जानिये । त्वंदर': घेरा काल ॥ 
असिपद झा धोखमें | जीव परे बेहाल ॥ १५॥ 
ममे न जाने राहकी। चलते बाट कुबाट ॥ 
'यमके घेरामे. परे। भटके बाराबाट ॥ १६ ॥ 
'दया कीढ़ दया निधि । दे उपदेश तमाम ॥ 
भूल मिटाये. जीचके। रचि सद्ग्रन्‍्थ लछाम ॥ १७ ॥ 
'पढ़ि सुनि' करिये मनन सो | बीजक, निर्णयसार ॥ 
'पारखके परतापते | मिडझे घोर अन्धार ॥ १८॥ 
'शाग टदेंघ रू छल कपट। पक्षपात करि नाश ॥ 
याद करि उपकारको | गुरु गुण करिये प्रकाश ॥ १९५ ॥ 
'साहेब कबीर गुरू पूरण। काशी बारूक छाछ ॥ 
रामखरूप त्रय बन्दगो। भक्ति प्रेम बहाल ॥ २० ॥ 


' ॥%। इति श्रीपारखी सद्गुरुका सदगुण महिमा वर्णन--साखो, समाप्तः | # ॥ 


॥ # || श्रीसद्गुरवे नमः ॥ # ॥ दयागुरुकी ॥ # | 
॥ पूर्ण वैराग्य खरूप श्रीकबीर--श्रीपूरेणसाहेब पारखी सन्त गुरवे नमोनमः || 
थे बि 65 पे 

॥ अथ लिख्यते संयुक्त निणंयसारादि षट ग्रन्थः ॥ 

परम पारखी परमपूज्य पारखनिष्ठ इश सहुरूु सत्यबोधदाता, सत्य 
सिद्धान्त प्रकाशक, प्रथमाध्चायंवर्य साधु शिरोमणि-- 
हक 

परम वेराग्यवान्‌ सदगुरु श्रीप्रणसाहेब विरचित-- 


*' परम उकी कै. 2 फ्रशकिलक ० 
+ 


वेराग्यशतकनामक द्वितीय ग्रन्थ प्रारम्भः २ 
[ पारख सिद्धान्त दर्शिनी भ्रम विध्यंशिनी सरल टीका सहित | ] 


॥ # ॥ टीकाकारझूत मडुराचरणमस्‌ श्रीसहुरुपद वन्दना ॥ & ॥ 
॥ # ॥ साखीः--॥ # ॥ 

मंड़्लमय कबीर  सदगुरु | पाराख मड़ल  दानि ॥ 
सत्यवोध मदड़्ल करन | राग सकल भ्रम हानि॥ १ ॥ 
पृर्णं॑ विरागी पारखी | काया वीर कबीर॥ 
निज मद्ल ग्रथमे करी | जीवन मद्भगल धीर॥ २॥ 
मड्रलरूप कबीर जस | तस परण मज्जल भवन ॥ 

पणे विराग स्वरूप स्थिति | ध्वंश किये आवागमन || ३ ॥ 
मदड़्ल पारख ज्ञान है | सदृगुरु! मद्भल मूल ॥ 
शरण ग्रहण मद्डल भये। नष्ट हो राग समूल॥ ४ ॥ 


३६४ ] संयुक्त पट ग्रन्थः | [ वैराग्यशतक -- 





मनकी मिटी सब कामना । हो गये जो निष्काम ॥ 
रामस्वरूप गुरुपद लहे। मड़रू आठों याम ॥ 
नमो-नमो-पुनि-पुनि नमो ! बन्दगी है त्रयबार || 
सदगुरु! हमरे दोष क्षमों! रामस्वरूप उच्चार || 
कल्याणकारी पारखी | ग्रशु॒ समान नहिं कोय || 
रामस्वरूप लीजे शरण | दीन हीन हम सोय ।। 
गुरुपद बन्दनके किये। अन्तस होबे झान्त ॥ 
स्थिर हृदय पारख मिले | दृह विराग एकान्त ॥ 
वैराग्य बिना मुक्ति नहीं। राग है बन्धन मूल ।॥।। 
याते श्रेष्ठ बिराग है।पार होनको पूल॥ 
प्रण साहेब पारखी | वेराग्य महातम कीन्ह || 
वेराग्यशतक ग्रन्थ यह | सकल सारको चीन्ह॥ 
॥ # ॥ स्वेया:--॥| % ॥ 


रे || 


६.॥ 


3 ॥| 


८ 


& ॥। 


५० ॥। 


बहुते जगमें सो विरागि भये | योगि यती तपसी तु महाना।। . 


साधन तीज्र तितिक्षा करिके | दृढ़ वेराग्य कियो बलवाना ।। 
कितने जनमें प्रसिद्ध हुये | गुप्त रहे कितने न कहाना ॥ 
रामस्वरूप सबते अति उत्तम । पारखयुक्त विराग रहाना ।। 
को को भये जग माहिं विरागि सो । याहि ग्रन्थमें वर्णन आहे ।। 
शासत्र उक्तिअरु गुरुसुख निर्णय | दो विधिसे वेराग्य कहा है ॥। 
सार सोई वेराग्य है गुरुसुख|सो गहि जीवन्युक्त लहा है || 
:शमस्वरूप अन्य परखा कर | जिज्ञासुनको बोध कहा है || 


११॥। 


१२॥ 


प्रन्‍्थः २ ] पारख सिद्धान्त दर्शिनी श्रम विध्वंशिनी सरल यीका सहित । [ रे६५ 





॥ # ॥ छन्‍्दः---॥ # ॥ 
विराग श्रेष्ठ उत्तमा, सवेमान्य है यही ॥ 
विराग ही के कारणे, साधु पूज्य हैं सही ॥ 
शान्ति न होय रागमें, क्रान्ति कलह लगा रहे॥ 
शान्ति इच्छुकि जने, विशाग धारिकि रहे ॥ १३॥ 
॥ # ॥ चोपाई:--॥ # ॥ 
सर्वश्रेष्ठ अवशिष्ट विरागा । जे पारें ते हैं बड़ भागा || १४ ॥ 
यहि आभूषण धारि मुम्नक्षु । जगके सकलों नाशत इक्षु ॥ १५॥ 
इृढ़ वेराग्यवान सोह साधु | मनमायाकृत मेटि उपाधु ॥ १६॥ 
विराग अज्ञ प्रत्यज्ञ सकल विधि । पूण लखायो सार सोईनिधि॥। १७ ॥ 
दत्तात्रेय शुक रु सनकादिक । भवहरि प्रश्नुति सो महाधिप | १८॥ 
भये प्राचीन विरागि बहुतेरे | लेख ग्रन्थ उन नाम निवेरे ॥ १६ ॥ 
शास्त्र लिखित शास्त्रोक्त कहावे । सो सब निर्णय यामें पावे || २० ॥ 
॥ # || सोरठाः---॥ # ॥ 
साँच विराग स्वरूप | साहेब गुरु प्रत्यक्ष लखु।॥ 
निर्णय पारख रूप | सत्सक्षति करि जानिये ॥ २१॥ 
ओर कल्पना त्याग | निजस्वरूप स्थिति कीजिये ! | 
रामस्वरूप बड़ भाग । गुरुपदमें मन दीजिये ! ॥ २२॥ 
दोहाः--पारख सिद्धान्त दर्शिनी, श्रम ध्वंशिनि प्रचण्ड ॥ 
टीका सरल यामें करू, कृपा गुरु बलवण्ड || २३॥ 


३६६ | 


। संयुक्त घट अन्थः । [ वैराग्यशतक--- 





वेराग्य शतक सत सारको, वेराग्यवान लखिलेत ॥| 
राग हेष हटायके, निशिदिन राखे चेत ॥ २४॥ 
सुखके धाम वेराग्य है, राग सकल दुःख खान ॥। 
याते तजी सब रागको, साधु विरक्त महान ॥ २०५॥ 
चाह भई चिन्ता बढ़ी, दास खुशामद लाह।॥। 
जाकी सब कछु चाहिये, महा दीन सो आह ॥ २६॥ 
संग्रह हो गविग्रह, चिन्ता दुःखको मूल ॥। 
आशा तृष्णा बाढ़ई, पावे भव बहु शूल || २७॥ 
त्यागि सकल धन घामको, इच्छा मूल मिठाय ॥। 
साधु पारखी शान्‍्त हो, निज स्वरूप ठहराय ॥| २८॥ 
लेके भेष विरक्तका, धन जन लखि ललचाय।॥। 
ताके सुखमें धूर है, यमके मार सो पाय || २६ ॥ 
बाहर भीतर एक सी, रहनी हो वैराग ॥ 
भव बन्धनते छूटई, पारख पदमें लाग ॥ १०॥ 
दया गुरुकी चाहिये, राग सकल हो नाश ॥ 
रामस्वरूप पारख-स्थिति, जीवन्मुक्त निराश ॥ ३१॥ 
आचारय॑ प्रण साहेब ! और पारखी सन्त ! ॥ 
साधु गुरुपद बन्दगी ! रामस्वरूप नमन्त! || ३२॥ 
युगसहस्त॒वसु॒ सम्बत, मज्नललवार अ्भात ॥ 
श्रावण शुक्ल पंचमी तिथि, टीका भई शुरुआत ॥ ३३॥ 


॥ क ॥ इति टोकाकारकृत मजझलाचरणम्‌--समाप्तम्‌ ॥ # ॥ 


+-.-"ग्यकाए या ७ कर ुबा2000-0--० 
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॥ #& ॥ ग्रन्थकर्ताकृत गुरु बन्दना ॥ $8 ॥ 
दोहाः- प्रण परख श्रकाश गुरु | सुखस्वरूप कबीर !॥ 
बन्दत हों तब चरण युग | हरण कालकी पीर ॥ १॥ 


[ चैराग्यशतक दोहोंकी संक्षेपा्थ वर्णन । ] 
संक्षेपार्थ:--- कालरूप गुरुवा छोग ओर स्त्रियॉँकी जाल खानी, 
वाणीसे उत्पन्न होनेवाले समस्त पीर ८ कष्ट, क्लेश, दुःखोंको निवारण 
करके हरण करनेवाले पूर्ण परीक्षक पारख प्रकाशी जोवन्मुक्त सुख- 
स्वरूप सहुरु श्रोकबीरसाहेबको और स्थितिवान' चैसे ही पारखी 
साधु-गुरुको में पूरण० पूर्णरीतिसे वैराग्य पुश्टिके लिये सविनय आप 
गुरुदेवके युगल चरणोंमे तअयबार साहेब बन्दगी करता हूँ! ॥ 


॥ # | विस्तार निर्णय कथन वर्णन || #॥ 


टीका+-- अ्रन्थकर्ता सहुरु श्रीप्रणसाहेब ग्रन्थके प्रथमारस्ममें 
पारखी सहुरुके पद्‌-वन्दना करते हुये कहते हैं किः-- अर्थात्‌ पूर्ण- 
रूपसे पारखबोधका प्रकाश करके तमरूप अज्ञान, अविद्या, अन्धकारको 
विनाश करनेवाले जीवन्म॒ुक्त सुखस्वरूप हे सहुरु श्रीकबीरसाहेब ! 
तथा पारखी साधु गुरुदेव ! में आपके दोनों चरणकमलोंको श्रद्धा 
भक्तिके साथ भीतर-बाहरसे सप्रेम वन्दना या त्रयबार “साहेब 
बन्द्गी? सर्वप्रथम शिर नमायके करता हूँ। काल > गुरुषवा लोगोंके 
वाणी कव्पनाका, पीर 5 कष्ट, क्लेश, भ्रम-भूलका दुःख ओर खानीमें 
कालरूप स्त्रीकी विषय सम्बन्धसे होनेवाली, नाना पीड़ा, डुःख, 
सनन्‍ताप दोनों ही आवागमन, तरयतापादि महान ठुःखोंका कारण है । 
आप ही उस काल-पीरको हरण करनेवाले हो। आपकी पारखवबोध 
सब दुःखोंके कारण बीज्ञको समूल नष्ट कर देता है। इसीसे में 
आपकी ही बन्दना करता हूँ । 


स्ध्द्य | संयुक्त षट्‌ ग्रन्थः । [ वैराग्यशतक-- 





तहाँ जीवका खयंसखरूप चैतन्य, तो सुख-दुःखादिसे न्यारा है। 
और यहाँपर “खुखखरूप कबीर” कहा है। तो इसमें ऐसा समझ 
लेना चाहिये कि, सम्पूर्ण सिद्धान्तोकी कसर-खोटोंकी परीक्षा करके 
पूर्णपारखका प्रकाश बोध करनेवाले सहुरु देह-सहित खुखस्वरूप 
यानी जोते ही जीवन्मुक्त श्रीकबीरसाहेब हुये थे। और उसी प्रकार 
पारखस्व रूप बोधमे स्थिति किये हुये पारखी सन्त गुरु भी श्रोकबीर- 
साहेब साइश्य खुखस्वरूप या जीवन्मुक्त इये हैं वा वर्तमानमें जो 
है, वे भो वैसे ही माने जाते हैं। खरूप स्थितिमे ही सदा खुखी 
रहते हैं। सकल मानन्दी छूट जानेसे: जोच खुखी हो गया है। 
उसीको ही शुद्ध नित्य सुख कहा गया है। हे बन्दीछोर ! आपके 
बाह्यगुद्ध आचारण वर्ताव रहनी, रहस्य, त्याग, बैराग्य, वोधको, 
ओर गुरुपद्‌ पारखको, और युगल चरण-कमलों समेतको बाहर 
शरीरका शिरसे साष्टाज्ञ दण्डवत्‌ बन्दगी करता हूँ। भीतर चित्तसे 
विनप्न होके उपकार मानते- हुये बोध श्रहण करता हूँ। यह दोनों 
तरहसे किया हुआ भक्ति-भावना, बोध, खानी, वाणी, जन्म, मरण, 
जगत्‌-ब्रह्म, इत्यादि कालको डबरू पीरको हरण करके नर-जीवोको 
खुखी कर देता है। अतएव दोनों हाथोंको जोड़ करके शिर झुकाके में 
गुरुरेवकी बन्दना सत्यप्रेम भक्तिके साथ करता हूँ । हे सहुरु! आप 
मेरा कल्याण कीजिये ! ॥ १॥ 

॥ # ।॥ अथ ग्रन्थ समुत्थानम्‌ ॥ # ॥ 

अब यहाँसे अन्थका उठान या शुरू होता है। इस भ्रन्थमें तीन 
तरहका वैराग्य वर्णन किया गया है। मन्द, तीव्र, ओर तीत्रतर, 
ऐसे तीन भेद वैराग्यमें कहा है। (१) गुरुमुख यथार्थ वैराग्य 
निर्णयले कथन है । (२) अन्य शास्परोक्त वैराग्य मायामुखसे वर्णन 
है। ( ३) वेदान्त शाह्रोक्त वेराग्य बह्ममुखसे वर्णन भया है। ऐसे 
तीन मुखसे वैराग्य वर्णन भया है'। उनमें गुरुमुख वैराग्यका कथन 
ही ग्राह्मय है, अन्य दोनों त्याज्य हैं, ऐसा जानना चाहिये | पूर्णबोध 


ग्रन्थ: २ ] पारख सिद्धान्त दशिनी भ्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित । [ ३६६ 


करानेके लिये इसमें सब तरहके वेराग्यका भेद, लक्षण दर्शा दिया 
जाता है, सो जानिये ! ॥ 
॥ # ॥ यथा गरुसुख निर्णय बेराग्य वणेन ॥ # ॥ 
दोहाः-काल पीर तिनकी मिटी | जिनको दृढ़ वेराग ॥ 
तेहिबिन जिव सब दुखित अति | पचि-पचि मरहिं अभाग ॥ २॥ 

संक्षेपार्थ-- उन. ही मनुष्योंकी, काल 5 गुरुवा, स्त्री, मन, 
कव्पनाओंकी, पोर ८ उनसे होनेवाले दुःख मिट गये वा मिट जावेंगे, 
जिन्होंको असली दढ़ वैराग्यकी धारण हो जाती है। अर्थात्‌ जिन्‍्होंका 
मनमें दृढ़तासे वेराग्य हो जाता है, और पारखी गशुरुके शरणागत हो 
जाते हैं, उन्होंके ही कालकी पोर मिटती है। तेहि>डसी दृढ़ 
वैराग्यके धारण हुये बिना सब जीव नानातरहसे राणगमें छगके 
अत्यन्त दुःखित हो-होके खानी-वाणीमें पच-पचके अभागे लोग 
उसो तरह मरते ही रहते हैं। उनका कभी निस्तार होता नहीं, 
ऐसा जानो ॥ 

॥ # ॥ विस्तार निर्णय कथन वर्णन ॥ # ॥ 

टीका+-- सहुरु श्रीप्रणसाहेब कहते हैं अर्थात्‌ जिसको 
इढ़तासे पक्का वैराग्य हो गया है, पारखी साधु-गुरुके शरण-अहण 
करके यथार्थ सत्य चैतन्यका बोध निश्चय हो गया हे। फिर वंह 
किसी बातकी राग ओर कोई वस्तु प्राप्तिकी चाहना बिलकुल रखता 
ही नहीं। स्त्री, पुत्र, धन, घरादि विषयानन्दादि भाप्तिकोी चाहना 
छोड़कर ओर ब्रह्म, इेश्वर, देवता, खर्गादि खिद्धि आदिक प्राप्तिको 
कुछ भी इच्छा नहीं करते हैं | इसलिये कहा. है+-- 

“चाह गईं चिन्ता मिटी, मनुवा बेपरवाह ॥ 
जिसको कछु न चाहिये, सो शाहनपति शाह ॥” 

इस तरह पारखबोध सहित जिन्होंको दृढ़ वेराग्य हो जाता है, 

फिर तिनन्‍्होंकी कालहू ८ कल्पना, विषय, स्््री, ओर गुरूुवा आदि 


४०० ] संयुक्त षट्‌ ग्रन्थः | [ वैराग्यशतक-- 





लोगोंकी कुसज्ञसे होनेवाला, पीर८ कष्ट, कलेश, दुःख, आपत्ति, 
सकल मिठ गई वा मिट जाती है। क्योंकि वे विवेकी सन्‍त कालकी 
कुसंगतसे सदा दूर हो सावधानीसे वेरग्यमें ही रहते हैं। इससे 
खानी-वाणीसे हो नेवाला सब दुःख उनके मिट जाते हैं। उसी दृढ़ 
वैराग्य गुरुबोध पारखको बिना जान पाये, समस्त चारोंखानीके 
जीव ओर विशेष करके मनुष्य जीव राग, कामना, काम, क्रोधादिके 
चशीभूत हो करके सब कोई अत्यन्त दुःखित, परमबेहाल हो रहे 
हैं । अविचारी, अभागे छोग संसारी पञ्जभविषयाँमे छगे हैं, और 
सेष धारी नाना साधनोांमे पच-पचके गड़-गड़कर जड़ाध्यासी हो 
नाना ठुः्ख पायके मर जाते हैं। फिर चौरासी योनियोंमें जाकर भी 
कर्मानुसार असह्ाय दुःख भोगके जन्म-मरणोंके चक्रमें पड़ा करते हैं. 
बिना विचार | अतएवं भीतर-बाहरसे सच्चा वेराग्यकों ही धारण 
करना चाहिये। तहाँ कहा हैः 

“ग्रन्तरत्यागों बहिस्त्यागों विसक्तस्पेव युज्यतें ॥ 

त्यजत्यन्तबंहिः सज्ञा विरक्तस्त॒मुमुक्या ॥” विवेक चूड़ामरि-३७३ ॥ 

“विरक्त पुरुषकी ही आन्तरिक ओर बाह्य दोनों प्रकारका 
त्याग करना ठीक है । चही मोक्षकी इच्छासे आन्तरिक और बाह्य 
सड़को त्याग देता है ॥ इस तरह उस वैराग्य-बोधकी स्थिति कर 
पाये बिना सब जीव वहुत दु/खित भये, और दुःखी ही हो रहे हैं । 
ऐसे उत्तम मनुष्य जन्म पायके भी अभागी बनके पच-पचके विषया- 
सक्त, जड़ाध्यासी होके मरते हैं, चोरासी योनिमे जाते हैं. । कहीं भी 
स्थिति कर पाते नहीं, वे अभागी ही बने रहते हैं ॥ २॥ 


दोहाः--इन्‍्द्र दुःखी ब्रह्मा दुःखी । दुःखी विष्णु सब देव || 
शिव शेषादिक दुःखित हैं । बिन वेराग्य न भेव ॥ ३॥ 


संक्षेपार्थ:-- विषयासक्ति रागके कारणसे इन्द्र कई बार दुःखी 
हुआ। उसी रागमें लगके ब्रह्मा भी दुःखी हुये।फिर विष्णु और 
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सब देवगण भी विषयामे रागको बढ़ायके वे सब दुःखी ही भये, 
किसीकी इच्छा पूर्ण नहीं हुईं। और शिवजी तथा शेषादिक बाकीके 
सब देव वा दानवसमूह भी विषय-भोगोंकी रागमें लगके अन्तमे 
दुःखित ही भये हैं, अतः बिना दृढ़ वैराग्यके घारण हुएए खरूपस्थिति 
में होनेचाला असली खुखका भेद उन किसीने भी जान पाये नहों। 
ओर विषयासक्त होके वे भवबन्धनामें ही पड़े रहे ॥ 

॥ % । विस्तार निणंय कथन वर्णन ॥ # ॥ 

टीकाः-- सहुरु श्रीप्रणसाहेब कहते हें:-- अर्थात्‌ पारखज्ञान 
ख-स्वरूपकी सत्यताका भेद और दृढ़ वेराग्यकी एकरस स्थिति 
प्रात न होनेले खानी-वाणीकी दोहरा विषयोमे आसक्त हो करके 
इन्द्र देवताओंका राजा भी दुःखी हुआ, ब्रह्मा भी ठुखी हुये, सब 
देवताओंके सहित विष्णु भी दुःखी ही हुआ, ओर शिवजी, शेषादिक 
सकल पारखहीन प्रणणी भी दुखी ही हुये। मोटी-झीनी मायाजालों 
को परित्याग करके यथार्थ चेराग्यमें सुखी रहनेका भेद्‌ बिना जाने 
जड़ाध्यासी होकर वे सब जिविधि-ताप तथा जन्‍म, मरण, गर्भ- 
वासके चोरासी योनियोंके दुःख भोगी भये। इस बारेमें आत्म- 
युराणमें कहा है 

श्लोक:---“कामेन विजितो ब्रह्मा कामेन विजितों हरिः ॥ 
कामेन विजितः शम्भुः शक्र कामेन निजितः ॥” आत्मपुराण ॥ 

-- अर्थात्‌ ब्रह्माको भी कामने जीतके वशमें कर लिया, विष्णुको 
भी कामने विजय कर लिया, महादेवकों भी कामने विजय कर लिया, 
ओर इन्द्रको भी कामने हरा दिया, इस तरह सबको कामने जीत 
लिया। वे सब सोई कामासक्तिके कारणसे महान दुःखित भये थे ॥ 

इस बारेमें उपयुक्त दृष्टान्त भी आया है; सो भी सुन 
लीजिये ! ब्रह्माने अपनी पुत्री अहिल्याका विचाह गोतम मुनिके साथ 
कर दिया था। परन्तु उसके सुन्दर रूपको देखके इन्द्र उसपर 
मोहित हो गया। तब उससे भोग करनेके लिये इन्द्र दाव-घात 
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रूगाने लगा । एक समय मुनिकी अलनुपस्थिति देखके इन्द्र, गोतमके 
आश्रममें घुसकर छल-बल, कपट, करके अहिल्‍्यासे विषय भोग किया । 
उधर गंगा-स्नान करके गौतम आश्रमम आये, तो वहाँ इन्द्रको देख, 
चोरके सरीखे भागनेका प्रयत्न करनेसे उसके कुकमेकोी जान, कुपित 
हो करके गोतमने इन्द्रको शाप दे दिया कि-- हे दुष्ट ! जिस एक 
भगके लिये तू यहाँपर पाप कम करनेके लिये आया है, जा-अब तेरे 
शरीरमे एक हजार भग हो जायेंगे । फिर इन्द्रके कुछ समयके 
बाद गलित कुष्ठले सहरत्र छिद्र शरीरमें हुआ। उससे बहुत दुःख 
पाया । और दानव गणोंसे पराजित होनेसे उत्तराखण्डमें छिपके 
बहुत दिनों तक कष्ट भोगता रहा, इत्यादि वर्णन पुराणोर्मे हुआ है। 

सारांश--इसी तरह प्रथम इन्द्र दुःख-भोगी ही हुआ था ॥ 
वैसे ही ब्रह्मा भी कुकम॑ करके ढुशखी, कलझ्»ित ही हुआ था! 
प्रथम तो भूठ बोलनेसे मातासे शाप पाया, समयान्‍्तरमें माता और 
बहिनसे भी विषय-भोग कर लिया, फिर सरखती उसकी पुत्री थी, 
उसपर भी आसक्त होके निज पुत्रीसे भी भग-भोग किया, जिससे 
संसारमे कलंकित हुआ। और पद्मपुराणके खर्गखण्ड अध्याय छः 
में एक कथा लिखी आई है। वहाँ लिखा है कि-- शान्तजु नामका 
एक ऋषि था, अमोघा उसकी ख्रीका नाम था। एक दिन ब्रह्मां कार्य 
विशेषसे उन ऋषिके घरमे गये । ऋषि कहीं बाहर गये थे, स्त्री घरमें 
थी, उसने त्रह्माका यथोचित सत्कार किया और एक आसन उन्हें 
बैठनेको दिया । फिर उस पतिबता ख्ीने; बअ्ह्मासे कहा कि-- किस 
निमित्तसे आपका आगमन हुआ ? ब्रह्माने कहा-- ऋषिसे मिलने आया 
था, वे तो मिले नहीं; इत्यादि वार्ता कर उस स्रीके सुन्दरताको देख- 
कर ब्रह्मा उसी वक्त विशेष कामासक्त व्याकुल हुआ, तो डसके वीर्य॑ 
पतन होके उसी आसनपर गिर पड़ा। तब तो लरज्जित होकर ब्रह्मा 
डठके चला गया। इत्यादि नाना तरहसे ब्रह्मा दुःख-भोगी ही हुये थे ॥ 
. - उसी तरह विष्णुका कुकमें भी पद्मपुराणके स्वर्ग खण्डमें 
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लिखा है. । इसने भी माता और बहिनसे कुकर्म किया था। और 
देत्ययाज जालन्धरकी स्त्रीका नाम वृन्दा था, कहते है, चह पतिनता 
थी। एक समयमें देवगणसहित महादेव जालन्धरसे युद्ध करने 
रूगे, उधर विष्णुने कपटसे नकली जालन्धरकारूप बनाय, रातमें 
घुन्दाके पास जाकर छल, बल, कपटसे उससे सम्भोग किया, इधर 
जालन्धर माय गया । और विषय कर चुकनेपर दृन्दाकों मालूम 
हुआ कि-- यह तो कपटी विष्णु है। फिर उससे विष्णुकों बहुत 
घिकारा, और शाप देके निकाल दिया। फिर विष्णु चुपचाप चला 
गया। तहाँ कहा हैः-- । । 
दोहाः---“बृन्दा केरे. आपसे । शालिग्राम ओतार || 
कहहिं कबीर कहु परिडता ! केहि पूजे होय उबार | ” 

पैसे कई जगहमें कुकमें, पाप, अन्याय करके बविष्णुसहित 
सब देवगण विषयादिसे दुःखित ही भये थे। वेराग्यके बिना 
असली खुख कहीं किसीको भी नहीं हुआ है ॥ 

ओर भहादेव तो बड़ा कामी, क्रोधी, तमोगुणी ही रहा। मातारूप 
आदि मायासे सबसे पहले इसीने भोग किया । देवो भागवतादि- 
में इसके कुकमेंकी लीलाका विशेष वर्णन भया है। और सती देवी- 
की विरहमें दक्षका यज्ञ विध्यंशा कराया था। फिर सतीकी लछाशको 
कन्धेमें डालके जहा-तहाँ पागलूकी नाई फिरा । यह सब बात पुराणों- 
में लिखा है । और पद्मपुराणके खर्ग खसडमें लिखा है किः-- किसी 
समयमें महादेव ध्यान समाधिमें बैठे थे, डर अन्य मनुष्योंकी 
सुन्दर सुन्दर युवती स्थ्रिया वनमें क्रीड़ा करने आई थीं। इधर इनके 
नेत्र खुले, तो उन स्व्ियोंका रूप ओर योवनको देखकर महेश कामा- 
सक्त होके बड़े व्याकुल हो गये, तो उनके साथ भोग-विलास करने- 
की उसे तीज्र इच्छा हुई, तब छल, बल, कपट जालसे उन स्त्रियोंको 
बुलाके वश कर विषय भोग करके नष्ट-भ्रष्ट हुआ। पोछे पार्व॑तीने 
पेसा जानके उन स्रियोंको निकालके महेशको लोठा लाई, इत्यादि कद्दा 
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है । और मोहिनीका रूप देखके तो महादेव बड़ा अधीर हुआ था, 
साथमें रही पार्वतीको भी छोड़कर उसके पीछे धोती-लंगोटी खोल 
दौड़ता फिरा, बड़ी फजीहती भई । तब भी चेता नहीं । विषयोन्मत्त 
होके भिलनीके साथ भी फँसा था, इत्यादि बहुतेरे कुकर्म करके 
शिव बड़ां दुःख-भोगी हुआ था। और शेषादिक उनके अज्ञुयायी 
सब भी विषयासक्त होके बड़े ही ढुःखित हुये हैं। फिए सो अश्यु- 
भेध यज्ञ पूर्ण करके इन्द्रासन लेना, उसके रक्षाके लिये बार-बार 
दानवाॉसे लड़ना, पराजित होके भाग जाना, छिपे रहना, इत्यादि 
प्रकारसे भी इन्द्र ढुःखी हुआ | और षट्‌ कर्मोंको विधिपूर्वक पालन 
करना, कर्ता ईश्वर मानके उसके प्राप्तिके लिये नानाकमे करना- 
कराना, इत्यादि वाणी कव्पनासे भी तह्मा दुःखी हुआ। तथा उपा- 
सनामार्गका प्रचार करना, कोई पृथक्‌ परमात्मा मानके उसके प्राप्ति 
के लिये अनेक साधनाएँ करना, इत्यादि वाणीके भश्रमसे भी विष्णु 
ठुःखी भया | और माने डये सब देबतागण एक दूसरेकों बड़ा-छोटा 
'देखके ईर्षा-द्वेष, उपेक्षा, अभिमान, दम्भादि करके बड़े दुःखी हुये थे । 
उनमें सदा राग-द्वेष रूगा रहता है, ऐसा वर्णन भी है। बड़ेको देख- 
के जलन होना, ओर छोटेको देखके हंकार, तुच्छुता होना, ऐसा भाव 
'होता है । इसी कारणसे वे सब ढुःखी भये है, तथा परब्ह्म कोई मान- 
के अष्टांगयोगके अभ्यास, मुद्रा आसनादि कर, समाधि लगाकर 
गाफिल रहना, ऐसी वाणी कब्पनामें पड़के भी शिव और शेषसे 
आदिक लेकरके सब कोई योगी छोग जड़ाध्यासी होके दुःखित ही 
भये हैं। पूर्ण वेराग्यका यथार्थमेद निञ्मखरूप पारखको जाने बिना 
वे सब वासनावश चारखानी चोरासी योनियोंको प्राप्त होकर सब 
प्रकारसे दुःख ही भोगे है, और दुःख भोग रहे हैं ॥ ३॥ 
'दोहाः- राजा दुःखी परजा दुःखी । दुःखी रह प्रश्नु॒ भेष ॥। 
घनवन्त औ निधन दुःखी । निर्णय करिके देख | ४ ॥ 


बढ जे है 
व 


' . संक्षेपार्थ-- संसारमे राग-रज्षमें छमके विषयासक्त होनेचाले 
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सब राजा छोग भी बड़े दुःखी हैं। ओर प्रज्ञा लोग भी सब कोई 
रागके कारंणसे ही दुखी हो रहे हैं। तेसे ही रड्ढठ 5दरिद्वी, प्रभु ८ 
श्रीमान्‌ तथा भेषधारी षट॒दर्शोनोंके छोग ओर भेषमें बड़े कहलाने- 
वाले वे सब कोई भी निञ्रखरूपके अज्ञानतासे विषयासक्ति रागमें 
लरूग-लग करके ही दुःखी भये, वा दुःखी हो रहे हैं। फिर धनवान 
लोग धन बढ़ानेकी ठष्णांसे दुःखी हैं, ओर निर्धन छोग गरीबीके 
कारणसे दुःखी हैं । इस प्रकारसे सब तरफ विचारदष्टि करके निर्णय- 
से देखिये! तो यही मालूम पड़ेगा कि-- बिना दढ़ वैराग्यके हुए कहीं 
कीई भी सुखी नहीं है । सब तरफ सब कोई दुःखी-ही-ठुःसी हैं ॥ 
_॥ # ॥ विस्तार निर्णय कथन वर्णन ॥ # ॥ 

टीका+-- सहुरु श्रीप्रणसाहेब कहते हैँः--- अर्थात्‌ हे साधुओ [ 
विचार-दृष्टि फैला करके देखिये ! तो संसारमे बिना वैराग्यके सब" 
कोई दुःखी-ही-ढुःखी दिखाई देते हैं। राजा, महाराजा, बादशाह, 
सम्नाट आदि राज्य-कार्यमें छगके अतिचिन्तित, दुःँ-खखत रहते है। 
कभी उन्हें शान्तिर्पी खुख तो मिलता ही नहीं । राज्य बढ़ानेके 
फिकर में सदा बेचेन रहते हैं। बहुतेरे अन्याय करके मारे भी जाते 
हैं । तहाँ कहा है।-- 
श्लोक+--“मोहाद्वाजा स्व॒राष्ट्र यः क्षयत्यन वेक्षया ॥ 

सोचिराद भ्रश्यते राज्याज्जीविताच्च सबान्धवः ॥? मनुस्मृतिः ७।१११॥ 

--जो राजा दुष्ट-शिश्ठके शान-बिना अपने देशके सब मनुष्योंको 
शास््रमें कहे हुए धन लेने, तथा मारने आदिके कष्टस पीड़ा देता है, चह' 
शीघ्र ही देशके बेर नाम प्रजाके कोपले और अधम करके राज्यसे तथा 
जीनेसे पुआदिको समेत्‌ नष्-भ्रष्ट करके नाश हो जाता है। अर्थात्‌ 
परिवार समेत, मारा जाता है। इस तरह राजा, न्पति, भूपति, छत्रपति, 
महाराजा, सम्नाट, बादशाह, कहलानेवाले भी राज-काजमे बड़े ठुःखी 
रहते हैं। फिर प्रजा भी अनेकों कायदे, कानून , कर या टेक्स आदि- 
से दबे हुये पराधीनताके कारण बड़े दुःखी रहते हैं। शासकोंके 





४०६ ] संयुक्त घट ग्न्थः । [ वैराग्यशतक- 





'मनमाने चाल और कठिन-कठिन दण्डसे प्रजा व्याकुल, दुःखी हो रही 
है। ओर रइ्ढड > महागरीब-भिखारी लोग भी गरीबीके कारण भीख 
माँगनेमें दुःखी बने हैं। प्रभु श्रेष्ठ, खामी, अधिपति कहलानेवाले 
ठोंग भी प्रभुताके रक्षण करनेमें दुःखी हो रहे हैं। भेषधारी छोग 
भी षट्‌ दर्शानोके--९६ पाखण्डोके प्रपश्च भेषकी मर्यादा पालन करने- 
में दुः्खी हो रहे हें। धनवन्त >धनिक, सेठ, साहकार, पूँजीपति, 
श्रीमन्‍्त कहलानेचाले लोग .धन उपार्जन, वृद्धि, रक्षणादि करनेमें 
दुखी होते हैं। ओर निर्धन > जिसके पास कुछ भी धन-सस्पत्ति नहीं 
है, उसके यहाँ फाँका पड़ रहे हैं, इसलिये निर्धन लोग भी परम- 
दुखी हो रहे हैं । अतः निर्णय करके बराबर देखिये, तो भोगासक्तिमें 
पड़े हुये रागी लोग कहीं कोई भी खुखी नहीं हैं। वैराग्यवानको 
छोड़ करके ओर कोई भी खुखी दिखाई नहीं देते हैं॥ अब वाणीमें अर्थ 
सुनिये ! राजा > ब्रह्मश्ाानी आदि गुरुवा लोग वे भ्रम-चक्रमें पड़के दुःखी 
होते है। प्रजा> अबोध मनुष्य शिष्य-शाखा छोग वे नाना साधनाएँ 
करनेमे दुःखी, बेहाल हो रहे हैं। रह्ढ 5द्रिद्वी, महा अज्ञानी, प्रभु 
भेष > भेषोंमे जिन्होंकी प्रभुत्व है, मण्डलेश्वर छोग, वे सब भी 
पारख बिना अभिमानादि बढ़ा करके ठुःखो ही होते हैं । धनवन्त 
बहुत .पढ़े-लिखे विद्वान छोग, चतुर्वेदी, षट्शासत्री, पौराणिक, 
आदि ओर निर्धन + निपट मू्ख, अपढ़, अशिक्षित ये छोग सब भी 
वाचाली पना, ओर मू्खंता -करके दुःखो ही होते हैं । सत्य-न्याय- 
निर्णय करके पारख दश्टिसे देखिये ! पारख स्थिति पाये बिना जे 
ख़ब दुखी ही हुये ओर हो रहे हैं । पारखी चैराग्यवान सन्त ही 
पक खुखी होते हैं। अतएव पारखी सहुरुके सत्संग विचारमे रगकर 
शिक्षा पालनकर तुम भी सुखी हो जाओ ॥ ४ ॥ 
“दोहाः- तन घरि सुखिया कोइ नहीं । सब कोइ दुःखिया लोग ॥। 
बिन वेराग्य ठहरे नहीं | कहा ज्ञान कहा योग ॥५॥ 

' « संक्षेपार्थ:-- हे सन्‍्तो ! शरीर घारण करके सदा सुखी ही रहते 
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हों, ऐसा तो कोई भी देहधारी जीव नहीं हैं। और प्रथम ऐसा 
कोई हुये भी नहीं, पश्चात्‌ कोई ऐसे होवेंगे भी नहीं। क्योंकि-- 
कर्म भोगनेके लिये ही देह धारण होता है। तहाँ जन्‍्मका डुःख, 
प्रथम होता है, फिर बाल, युवा, वृद्ध अबस्थामें भिन्न-भिन्न प्रकारसे 
नाना दुःख होते हो हैं, ओर रोग-शोकका दुख भी होता ही है। 
पश्चात्‌ स॒त्युका दुःख भी सभीको होता हे । इसलिये शरीर धारण 
करके सुखी कोई नहीं है, ओर सब कोई लोग दुःखी ही हैं, ऐसा कहा 
है। ओर यथार्थ गुरुमुख दृढ़ वैराग्यका धारण डुये बिना कोई भी 
निजस्वरूपमें नहीं ठहरे, वा ठहर भो नहीं सकते है, चाहे ज्ञान कहें 
कि, योग कहें, अथवा ज्ञान साधना कर॑ं कि, योग साधना करें, तो 
भी उनका ठहराव नहीं होता है, बन्धनोंसे वे नहों छूटते हैँ । ऐसा 
पारख करके जानना चाहिये ॥ 
॥ # ॥ विस्तार निर्णय कथन वर्णन ॥ # ॥ 

टीकाः-- सहुरु श्रोप्रणसाहेब कहते हैंः-- अर्थात्‌ पूर्वकर्मा- 
नुसार संसारमें सब जीव देह बन्धनोंमे पड़े हैं। इसलिये देह धारण 
करके कोई भी कहींपर जीवनभर खुख ही पाया हो, कभी दुश्ख 
पाया ही न हो, ऐसा होना असम्भव है। क्योंकि कर्माध्याससे 
शुभाशुभ कर्मोका फल भोगनेके लिये ही शरीर बना है । फिर शरीर 
धारण करके कोई केसे सुखी होवेंगे? आधि, व्याधि, उपाधि, 
त्रिविधि ताप, जन्म-मरणादि नाना दुःखोंमे सब कोई लोग किसी-न- 
किसी प्रकारसे दुःखित हो हो रहे हैं। इस बारेमें सहुरु श्रीकबीर- 
साहेबने बोजक अन्थमें निर्णय वचन कहे हैं, सो सुनिये |--शब्द । 
तन धरि सुखिया काहु न देखा। जो देखा सो दुर्शखया ॥ १ ॥ 
उदय अस्तकी “बात कहत है। सबका किया विवेका || २॥। 
बाटे-बाटे सब कोई दुंशेखिया | क्‍या ग्रही बेरागी !॥ ३॥ 
शुकाचार्य दुःख ही के कारण | गर्भद्दि माया त्यागी ॥ ४ ॥ 
योंगी जज्ञम ते अति दुःखिया।| तापमके दुःख दूना ॥ ५ ॥ 





४०८ ] संयुक्त घद अन्यः । [ वैराग्यशतक-- 





आांशा तृष्णा सब घट व्यापी | कोई महल नहीं सूना ॥ ६ ॥| 
साँच कहों तो सब जग खीजे | झूठ कहा ना ॥ ७ ॥ 
कहहिं कबीर तेई भो दुःखिया | जिह यह राह चलाई ॥ ८ ॥श० बी०॥६१॥ 
सुर नर मुनि ओ देवता | सात द्वीप नो खण्ड ॥| ' 
कहहिं. कबीर सब्र भोगिया | देह घरेकी दरड | सा० बी०॥ २६५॥ 


टीका इसकी बीजक ज्रीजामे देखके जान लीजिये ! ॥ 
दोहाः-- “तन रोगोंकी खान है, धन भोगोंकी खान ॥ 
ज्ञान सुखोंकी खान है, दुःख खान अज्ञान ॥।” 


, शरीर व्याधि मन्दिस्म--शरीर यह तो रोगोंका घर ही है। 
खानीमें उस चीजका सर्वथा अभाव कभी नहीं होता है । इसीसे कहा 
गया है कि, देहधारी कोई खुखी नहीं हैं, पूर्वके ओर अभीके देह 
अध्यासके कारणसे सब लोग इुश्खी ही-दुःखी हैं। इतने होनेपर भी 
टढ़ वैराग्यकी धारणा न होनेसे ओर भी महान दुश्खी हो रहे हैं, ओर 
कोई जश्ञानका कथन करते हैं, कोई योगमार्गका कथन करतें हैं | परन्तु 
ब्रह्मशान कहा, तो उससे क्या फायदा हुआ ? और योगसाधना किया, 
योगकी बातें कहा, तो उससे सार क्‍या हुआ ? डसंसे जीक्की 
यथार्थ स्थिति तो नहीं होती है । खानी, वाणीका त्याग किया हुआ 
पूर्ण असली वेरग्ययुक्त पारख बोध बिना हुये, जीवकी स्थिति, 
ठहराव नहीं होती है। चाहे ज्ञानी हो, चाहे योगी हो; जड़ाध्यास 
उनके अन्तःकरणमे बना ही रहता है। गुरुमुखसे निर्णय किया 
हुआ यथार्थ वेराग्यके बिना कोई भी मुक्ति पदमे नहीं ठहरे, और 
ठहंर नहीं सकते हैं। योग, शानादि कह-कहके धोखेमें ही बह' जाते 
है, बिना पारख ॥ ५॥ 


दीहाः---आशा तृष्णा ना मिटी | मिटेड न मन अनुराग ॥ 


कलह कल्पना ना गईं। तब लग नहिं वेराग ॥ ६॥ 
संक्षेपार्थ--- हे सन्‍्तो ! ज़ब तक मनजुष्योंकी भीतरसे खानी-वाणी 


अन्यः २ ] पारख सिद्धान्त दर्शिनी श्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित । [ ४०६ 





सम्बन्धी समस्त आशा, तृष्णा आदि विकार नहों मिटती है, और मन- 
से ब्रह्मानन्द-विषयानन्द आदिम लगाया हुआ, अनुराग ८ विदोष प्रेम 
समूल नाश होके नहीं मिटा, और मोटी-झीनी मायाजारॉँमें होने- 
चाली कलह-कव्पनाएँ छूटके नहीं गई, तबरूूग यथार्थ सच्ची मुक्ति- 
दाईं दृढ़ वेराग्य प्रात नहीं भई, ऐसा जानना चाहिये। क्योंकि दढ़- 
चैराग्यके टिकाव, धारणा होनेपए वह सब विकार मिटके हृदय शुद्ध 
साफ, शान्त, स्थिर हो जाता हे, ऐसा जानो ॥ 


॥ # ॥ विस्तार निर्णय कथन वर्णन ॥ # ॥ 

टीकाः-- सहुरु श्रीप्रणसाहेब कहते हैंः-- अर्थात्‌ हे मुमुच्ुओ ! 
सच्चा वेराग्य किसको कहते हैं ? सो सुनो ! जिसको पारख बोधसे 
आशा-तृष्णादि मिट गई हो, मन मानन्दीकी सम्पूर्णराग नाश होकर 
कलह-कव्पनाएँ छूट गई हों, सोई असली वेराग्य है। ओर खुलासा 
यह है कि, आशा - स्त्री, पुत्र, धन, जन, मान, बड़ाई, पद्वी, श्रेष्ठता, 
आदिकी प्राप्तिकी आशा | ओर अष्टसिद्धि, नवनिद्धि, षट्गुण ऐश्वर्य, 
इत्यादि करामातकी चाहना; सात खर्ग, देवलोकादि प्राप्ति, देवता 
होनेकी इच्छा तथा सालोक्य, सामीप्य, सारूप्य, ओर सायुज्य, ये 
चार मुक्ति, चार फलादिकी अभिलाषा, ओर ईश्वर, ब्रह्म, आत्मा, 
परमात्मादिकी प्राप्ति, साक्षात्कार करनेकी भावना, भरोसा, इत्यादि 
सब आशाके ही पास वा जाल हैं, ओर तृथ्णा ८ पश्चविषयोंको 
मनमाने भोगनेकी इच्छा, राज्यादि ऐश्वर्य सुख-भोग किसीको 
प्रात होनेपर भी सन्‍तोषका न होना। परन्तु भीतर अन्तःकरणसे 
ओर विशेष-विशेष सुख भोग मिलनेकी चाहना बढ़ती ही जावे, 
किसी तरह भी इच्छा पूर्ण न होवे, सोई तृष्णाकी महाजाल है। जिस 
मनुष्यकी पऐसी-ऐसी आशा ओऔर तृष्णायें छूटी नहीं है। मनके 
अज्ञुराग नहीं मिटे है, अर्थात्‌ मनसे दृढ़ मान करके प्रेम-प्रीति सहित 
खानी और वाणी जालोंके विषयोंमे लक्ष, चासना फैला हुआ नहीं 
हटा । मान, बड़ाई, ईर्षा, द्वेंष, देहामिमान, अप्टमद, अथवा अन्यायसे 
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नाना मत मतान्तरोंके पक्षपात पकड़-पकड़के परस्पर विवाद करना, 
लड़ना, झगड़ना, इत्यादि कलह निवृत्त नहीं हुईं, ओर खर्ग छोकादि, 
ब्रह्म, “ईश्वर, कर्तादिकी नाना कल्पनाएँ नहीं छूटी, मानसिक सर्व 
विकार नाश नहीं हुई । अन्तःकरणसे ऐसे-ऐसे सर्व प्रकारसे उपा- 
धियाँ नहीं गई'। प्रारब्धके वर्तमानमात्र व्यवहारमें सन्‍्तोष रखकर 
पूर्ण पारख स्थितिकी घारणा नहीं हुई। मैं चैतन्य हंस नित्य सत्य 
हैँ । ऐेसी बोधकी धारणा ओर देहादि जड़ अनित्य पदार्थोकी उदा- 
सीनतासे अभाव नहीं हुआ, हे सन्‍तो ! तब तक शुद्ध ज्ञान वेराग्य 
जिसे परवैराग्य, पूर्ण वैराग्य, दृढ़ वैराग्य भी कहते हैं, सो उनमें 
नहीं हुआ, ऐसे निश्चयसे जानना चाहिये। “निपेक्ष०” अन्थमें ऐसे 
ही इसका अर्थलिखा है ॥ अतएव पूर्ण वेराग्यवान्‌ कीई बिरले ही 
पारखी सन्त होते हैं । और सब तो एक-एक रागमें ही अझ्झे पड़े 
हैं। कहा हैः-- 
दोहाः-- “माया मरे न मन मरे, मरि-मरि जात शरीर ॥ 
आशा-तृष्णा ना मरे, कहि गये सत्य कबीर ॥” 
चोपाईः--- कलह कल्पना सब्र जग भर्मा ॥ 
निमल चाल परखमय मर्मा ॥पग्चयन्थी- टकसार॥ 

अर्थात्‌ पारख बिना किसीकी आशा-तृष्णाएँ नहीं छूटी, 
ओर छूटती भी नहीं हैं। इसीसे पारख रहनीमें ही सदा 
रहना चाहिये ॥ ६॥ 
दोहाः---सोई अखण्ड समाधि है । जहाँ अखण्ड वैराग ॥ 

सोई सन्त सोई साधु है। सोई सिद्ध बड़ भाग || ७ ॥ 

संक्षेपार्थ:-- हे सनन्‍तो ! जहाँ जिन पुरुषोंमे दृढ़ वैराग्यकी अखण्ड 
धारणा हुई हैं, वा होती हैं, तहाँ उनकी वृत्ति हमेशा स्थिर रहती 
है। किसी बातकी भी चाहना न होनेसे समुझ चञ्जछता मिट जाती 
है। इसलिये अट्टूट वैराग्यका लक्षण जो है, सोई अखण्ड जाग्रत 
समाधि है, ऐसा कहा जाता है| जैसे समाधिमें वृत्ति स्थिर रहती है, 
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तैसे वेराग्यवानका भी मन स्थिर रहता है। अतः सोई सच्ची अखण्डः 
समाधि है। और ऐसे विवेक-बैराग्यादि सहुर्णोंके सहित पारखपद 
निज खरूपमें जो स्थिर स्थिति कायम किये हैं, सोई सन्‍्तोंमे सर्वश्रेष्ठ: 
है, सोई साधु शिरोमणि हैं ओर सोई निजकल्याणके कार्यको पूर्ण 
करनेवाले सच्चे सिद्ध बड़े पुरुषार्थी, बड़े भाग्यशाली हैं । ऐसे विरक्तः 
बोधवान पारखी सन्‍्तोंके दर्शन बड़े भाग्यसे ही मिलते है, सो जानो ॥ 


| # ।। विस्तार निणेय कथन वर्णन ॥ # ॥ 

टीकाः-- सहुरु श्रीप्रणसाहेब कहते हैं:-- अर्थात्‌ वास्तवमें 
कभी खण्ड या नाश न' होनेवाला अखण्ड समाधि 5 खयं॑ .खरूपमें 
स्थिर स्थिति सोई है, जहांपर पारखदश्टिसे अपरोक्ष बोध, रहनी-रहस्य- 
की दृढ़तासे धारणा हुई है। जहाँ कि अखण्ड एकरस वेराग्य ठहरा 
हुआ है। खानो-वाणीकी मोटी-झीनी भागमें कहीं भी जिनकी राग, 
ममता, प्रेम, मानन्दी टिकी नहीं है। ऐसे पूण अखण्ड चैरागवान्‌ सन्त- 
के स्थिरताको ही अखण्ड-अविचल पारख समाधि कहते है | थे ही, 
स्थितिवान पारखी सन्‍त जिनकी सकल चृत्तियां शान्‍्त हो गयी हैं । 
तन, मन, वचन, इन्द्रियादिकोंकोी साधकर वशमें करलिये हैँ, सोई 
सच्चे साथु हैं, ओर वे ही बड़े भाग्यवान्‌ सच्चे मनुष्य हैं। क्‍योंकि. 
उन्होंने ही नर-जन्मके सच्चे स्वार्थरूपी पारख दृश्की प्राप्ति दढ़तासे 
साधके कार्य सिद्ध किये हैं। कृतकृत्य हो गये हैं। सोई बड़भागीः 
खयं सिद्ध जोवन्मुक्त होते हैं। यह सब दृढ़ वेराग्यके प्रतापसे ही. 
होता है। अतणव पारख खरूपके बोधसहित अखण्ड वैराग्यकों ही 
धारण किये रहना चाहिये। साधु, सन्त, सिद्ध, बड़े भाग्यवान , निस्पृही,. 
आदि यह सब विशेषण वेराग्यवानके लिये कहा गया है ॥ ७ ॥ 


दोहाः--बिन वेराग्य न मुक्ति हे | बिन वेराग्य न ज्ञान ॥ 
बिन वेराग्य न भक्ति हे। बिन वेराग्य न-शान ॥८॥। 
संक्षेपार्थ:--इसलिये हे सन्‍तो! प्रथम अन्तःकरणसे डढ़तास: 
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यथार्थ शुद्ध वैराग्यकों घारंण किये बिना न सच्ची चैतन्य गुरुभक्ति 
ही हो सकती है, और न वैराग्यके बिना परमार्थमें उसकी इज्जत 
होती है, और शुद्ध वेराग्यके बिना न ज्ञान बोधका ही प्रकाश 
'होता है, और पूर्ण वैराग्यमें टिकांव हुए बिना न किसीकी मुक्ति ही 
'होती है। अतएव असली वैराग्यके शुण लक्षण ग्रहण किये बिना 
सांसारिक राग विषयासक्ति और अ्रप्न-कल्पनामें रगनेवाले सब 
'प्रकारसे विनाशको ही प्राप्त होते हैं। हंस पदसे पतित होकर भव- 
'वन्धनामे ही जकड़ पड़ते हैं ॥ 
॥ # ॥ विस्तए निर्णय कथन वर्णन ।। # ॥ 

टीकाः-- सहुरु श्रीप्रणसाहेब कहते हैंः-- अर्थात्‌ थथार्थ शुद्ध 
सच्ा वैराग्य धारण बिना हुये रागरूप सम्पूर्ण जड़ाध्यास छूटकर 
जोवन्मुक्तिकी प्राप्ति नहीं हो सकती है। अर्थात्‌ विषय भोगादिके रागमें 
'पड़े रहकर किसीकी मुक्ति नहीं होती है। वैराग्यके धारणा करके ही 
मुक्ति होती है। फिर बिना वेराग्यके सत्यशानका भी बोध हो नहों 
'सकता है। वैराग्यवान्‌ ही सच्चेज्ञानी पारखी होते हैं। राग-द्वेषमें पड़े 
हुये लोगोंका शुष्कवाचक ज्ञान कोई कामका नहीं होता है। पूरा खरूप 
ज्ञान वेराग्यके बिना केसे होगा भला ? देहादिका अध्यास, भासादिसे 
डपराम हो जानेपर ही निजखरूपका ज्ञान होता है। ओर पूर्ण 
वैराग्य उदय बिना हुए सखाधु-गुरुकी चैतन्य भक्ति भी पूरी नहीं 
होती ? जड़भक्तिसे हानमिके सिवाय जीवोका कोई कल्याण नहीं 
होता । विषयांके तरफसे वेराग्य होवे, तमी सद्भावना, ग़ुरुभक्ति, 
सत्यासत्यका विचार होता है। गुरुभक्तिसे ही पारखश्ञान प्राप्त 
होता है, ओर उससे मुक्ति होती है। वेराग्यमें प्रवोण, परिपुष्ट हुये 
'बिना भक्ति, शान, ओर मुक्ति ये तीनों भी किसीको प्राप्त हो नहीं 
सकते हैं। अतएव पूर्ण गुरुमुख ले समर्थन किया हुआ यथार्थ वैराग्यकी 
'स्थिति बिना हुये सकल नर-जीव वाणी-खानीके प्रपश्चोमें रग-लगके 
हँसपद्से नसस्‍्य जाते हैं। फिर उसके पतित होनेपर कुछ भी 


ग्रग्थः २ ] पारख सिद्धान्त दर्शिनी श्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित | [ ४१३ 


शान ८ इज्जत, श्रेष्ठता, उच्चता, खुख, सनन्‍्तोषादि सहुण एक भी नहीं! 
रहती है। नश्ट-भ्रष्ट होके सब चकनाचूर हो जाते हैं। राग, रह, 
जड़ाध्यासोंमें बद्ध होके चोरासी योनियोंके केदम सदाके लिये पड़: 
जाते हैं। इस तरहसे बैराग्ययुक्त गुरुज्ञान पारखके बोध बिना सब 
कोई विनाशके मार्गमें ही लूग रहे है ॥ < ॥ 


दोहाः--ताते मुख्य अ्रधान है। सबको यह वेराग | - 
गुरु कृपा जापर भई | ते पावत बड़ भाग ॥ ६ ॥ 


संक्षेपार्थ---- इसलिये हे सन्‍तो ! नित्य खुख मुक्ति स्थितिको 
प्रात करनेको, चाहनेवाले योगी, ज्ञानी, भक्त इत्यादि सब मुमुश्षु 
पुरुषोंके लिये प्रथमसे पश्चात्‌ तक यही शुद्ध दृढ़ वेराग्यकों ही धारण: 
करना अत्यन्त आवश्यक-जरूरी है। यही वेराग्य ही शानमार्गमें 
मुख्य वा प्रधान है। बिना बैराग्यके मुक्ति नहीं होती है। अतः बैराग्यकी. 
रहनी, भेष आदि ग्रहण करना ही चाहिये। ओर जिस जिज्ञासुओपर 
पारखी सहुरुकी कृपादष्टि भई वा होती है, वही बड़े भाग्यशाली 
मनुष्य गुरु पारखबोधके सहित पूर्णतासे दृढ़ वेराग्यको धारण कर 
पाते हैं । इसीसे वे ही बड़े भाग्य तथा पुरुषार्थके प्रतापसे जीवन्मुक्ति: 
स्थितिको भी पाते है । अर्थात्‌ शुरुकी दयासे वैराग्यके सध्थ ही बोध: 
विचारका बड़ा-सा भाग भी वह पा लेता है ॥ 
॥ % ।। विस्तार निणेय कथन वर्णन ॥ # || 
टीकाः-- सहुरु श्रीपूरणसाहेब कहते हैः-- अर्थात्‌ इसवास्ते 
सब मुमुश्षु मनुष्योंके लिये जीवन्मुक्ति प्राप्ती करनेका मुख्य सत- 
साधना प्रधानरूपसे यही वैराग्यको धारण करना ही हैे। जिसपर 
पारखी सहुरुकी कृपादृष्टि होती है, वही बड़ा भाग्यवार' जीव दृढ़ 
वैराग्य सहित पारखबोधको प्राप्त कर लेता है ॥ इसलिये कहा गया 
है कि, सब मनुष्योंके लिये मुख्य कर्तव्य यही वेराग्य ही सर्वप्रधानः 
है, चेराग्यसे सुख, शान्ति, सन्‍तोष, आदि सहुण खुगमतासे प्राप्त हो 
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जाते हैं। वेराग्यवानोंको ही सर्वउपाधि क्षय होके मुक्ति हो जाती 
है। जो कोई पारखी सहुरुका सच्चा शिष्य होता है, उन्होींपर 
खसहुरुकी दया होती हे । ज्ञिसपर सह्डरुकी कृपादष्टि मई, वही बड़ा 
आग्यवान मुमुश्षु दढ़ वेराग्य, विवेक सहित पारखबोधको प्राप्त कर छेता 
है। जिसको पूर्ण वेराग्य उदय होके खरूप स्थिति होती है, वही बड़ा 
भाग्यशाली सर्वश्रेष्ठ है। वह जीते ही मुक्तिको पा-जाता है। अतणव 
वे विरक्त सन्‍त सबोके पूजनीय हो जाते हैं ॥ ९ ॥ 
दोहाः---तिनकी चरणोदक सही । तिनकी महा प्रसाद | 
तिनको दशन नित्य सही। जिनकी मिटी उपाध || १० ॥ 
संक्षेपार्थ:-- बाहर-भीतरकी राग जनित सम्पूर्ण उपाधियाँ 
जिनकी सर्वथा मिट गई हैं, ऐसे दृढ़ वैराग्यवान पारखी सन्त सर्च- 
श्रेष्ठ होते हैं। अतएव विरक्त पुरुषोंकी सेचा-भक्ति करके उनके 
चरणोदक उतारके पीना, सो सही मार्गमे ही कहलाता है, तथा 
उनके महाप्रसाद ग्रहण करनेमें भो छाम है । और उन चैराग्यवान 
सन्तोंके पास जाके नित्यप्रति दर्शान भी करते रहना चाहिये । इससे 
अक्तिद्वारा हृदय शुद्ध होके जिज्ञासुओंको सत्यज्नान, सत्यमार्ग 
जाननेमें आवेगा, ओर सब उपाधियाँ मिट जावेगी, ऐसा जानना 


चाहिये ॥ पु 
॥ # ॥ विस्तार निर्णय कथन वर्णन ॥ # ॥ 

टीका+- सहुरु श्रीपूरणसाहेब कहते हैंः-- अर्थात्‌ हे जिशासु 
भलुष्यो ! अपने हित-कल्याणके वास्ते वैराग्यवान्‌ साथु महात्माओंका 
सत्सज्ञ करो । निज सनन्‍्त-महात्माओंकी तन, मन' और वचनादिकी 
सकल उपाधि मिट गई है, ओर खानी जाल विषय प्रपञ्च तथा चाणी- 
जाल, अ्म-कव्पनादि सर्वथा निवृत्त हो गई है। निरुपाधि हो हंस 
रहनी-रहस्यस हित पारख खरूपमें स्थिर हो गये हैं। मुम॒क्षु मनुष्योंको 
सारशब्द गुरुमुख निणयका ही उपदेश देके भ्रम निवारण करते हैं, सारा 
सारको लखते हैं। दढ़ वैराग्यके तो साक्षात्‌ मूर्ति ही होते हैं, ऐसे सत्य 
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बोधदाता विरक्त साधु-शुरू पारखी सन्त जो हैं, सो उन्हींकी शरणागत 
होके शिष्य होना उचित है। ओर उन्हींके चरणोंद्क उतारके चरणास्तत 
पान करना हितकारी है। जीवॉको तारनेवाले सच्चे चेतन्य तीर्थ 
सखरूप साथु-गुरु होते हैं | तहाँ कहा है।-- 
चौपाई:--मुद-मंगल-मय सन्‍्त-समाजू | जो जग जंगम तीरथ राजू।। 
गुरुपद रज मृदु मंजुल अंजन । नयन अ्मिय हग दोष विभ्जन ॥ रा०्बा०॥ 
इसलिये सहुरुके चरणोदक लेना सही है | पश्चप्रन्थीमें गुरुबोधमें. 
भी कहा है।--- क्‍ 
सेवा लावे साधु गुरु, पूजे आठों याम॥ 
तीरथ चरणाम्त गहन, वीरा अचल मुकाम || ३०७॥ 
चौपाई:--चरणोंदक परतादी लेहीं | परख प्रताप जीव सुख देहीं ॥ टकसार ॥ 
और महाप्रसाद या शीतप्रसाद भी ऐसे त्यागी वैराग्यवान साधु 
गुरुका ही लिया जाता है। यह गुरु-भक्तिका अक्ृत है। देहामिमान 
गलित होके साधु-गुरुके पदमें श्रद्धा-भक्ति-दढ बना रहे, इसलिये 
चरणासत और महाप्रसाद लेना चाहिये, ओर नित्यप्रति उन्‍्हों 
विरक्त पारखी सनन्‍्तोंके दर्शन, उपदेश श्रवण, सेवा, सत्सकहृ करते 
रहता चाहिये। यह सही रास्ता है। ऐसे करते रहनेसे उन 
सत्सह्ञियोंके भी उपाधि मिट जाती है। कहा है।-- 
दोहः-- “जो जैसी संगति करी, सो तैसों फल लीन ।॥| 
कदली सीप भ्ुजंग मुख, एक बून्द गुण तीन ॥? 
सक्भतका प्रभाव सह्लत करनेवालेके ऊपर अवश्य ही पड़ जाता 
है । कहा है।-- 
सवैयाः---“ज्ञान बढ़े गुणवानकी संगत, ध्यान बढ़े तपसी संग कीने ॥ 
मोह बढ़े परिवारकी संगत, लोभ बढ़े धनमेँ चित दीने ।। 
क्रोध बढ़े नर मूढ़की संगत, काम बढ़े तियके संग कीने ।। 
बुद्धि विवेक विचार बढ़े, कवि दीन सुसज्ञन संगत कीने ||” 
इसलिये कुसज्लतको छोड़कर सत्पुरुषोंका सहक्ल करना चाहिये । 
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फिर आयु बीत जायगी, तो हाथ कुछ नहीं आयेगा। इसीसे आयु 
रहते ही कल्याण मार्गमे छगना चाहिये | कहा हैः-- 
सबैया:- पुत्र कलत्र सुमित्र चरित्र, धरा घन धाम हैं बन्धन जीको || 
बारहिं बार विषे फल खात, अधात न जात सुधा रस फीको ।। 
आन ओऔशान तजो अभिमान, कही सुन कान भजों सिय पीको |। 
पाय परमपद हाथ सो जात,- गईं सो गई अब राख रही को ॥ 
अतएव जिनकी सब उपाधियाँ, झंझट, झगड़ा, बन्धन मिट गया 
है, ऐसे विवेकी पूर्णविरागी पारखी सन्‍्तोंके ही नित्य-प्रति दर्शन, 
बन्दना करके चरणोदक, महाप्रसाद लिया करो और उन्‍्हींकी शिक्षा 
पालन कर जीवन सफल करो ॥ १० ॥ 
९५ च्य क्र ९5 
दोहाः--तिनको बन्दत हैं सबे | सुर नर मुनि ओ भूष || 
जिनके दृढ़ वराग्य उर | मिटा राग तम कूप || ११॥ 
संक्षेपार्थ:-- जिन साधु-सत्पुरुषोंके हृदयमें दृढ़ वेराग्य पूर्णतासे 
धारण होनेसे तम-अविद्या, अज्ञानकी कूपवत्‌ भवबन्धनोंके मूल 
खानी-वाणीकी समस्त राग मिट गयी है, वा मिट जाती है, वे 
सर्वोपरि पूज्य जीवन्मुक्तके आदर्श खरूप॑ होते हैं। इसलिये खुर, 
नर, मुनि और राज़ा-महाराजा एवं प्रजावर्ग ऐसे सब कोई-लोग 
भक्तिसे सिर झुकायके उन विरक्त महात्माओंकी वन्दना करते हैं, 
उनकी कृपादृष्टि ही सब कोई चाहते हैं ॥ 


॥ # । विस्तार निणंय कथन वर्णन ॥ # ॥ 
टीका+--- सहुरु श्रीप्रणसाहेब कहते हैंः-- अर्थात्‌ जिन विवेकी, 
परीक्षक, बोध-वेराग्य सम्पन्न सन्‍्त-महात्माके अज्ञान अन्धकाररूप 
तमकूप - अँधियारी कोठरी वा काला कुआँके समान चोरासी योनि 
गर्भवासमें ले जानेवाला, राग 5 सब जड़ पदार्थोमें और विबयामें 
प्रीति, आसक्ति, मोह, ओर वाणी कब्पनाके प्रेम समेत सर्वेथा मिट, 
, प्लिद्ाय्॒क्रे विज्ञाश हो गया है। उन्हींकी हृदयमें दृढ़ वैराग्यकी एकरस 
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अखण्ड स्थिति रहती है । ऐसे सत्पुरूयको सब कोई समझदार 
मनुष्य भ्रद्धा-भक्ति सहित खिर झुकायके बन्दना ८ नमस्कार, बन्द्गी, 
वा साष्टाह् दण्डवत्‌ करते हैं। सुर देवतारूप सतोगुणी मलुष्य, 
नर साधारण रजोगरुणी मनुष्य, मुनि र मननशील' तपस्वी, योगी, 
तमोगुणी मनुष्य, और सजे, महाराजे छोग वा राज़ा-प्रजा सब कोई 
विरक्त महात्माको भक्तिपूर्वक बन्दना करते हैं, और उनकी सेवा 
सत्कार करके पुण्यात्मा हो, यथार्थ छाम उठाते हैं। अर्थात्‌ जिनके 
अन्तःकरणमे दृढ़ वैराग्य होनेले सम्पूर्ण राग, जड़ पदार्थोंमें, प्रीति, 
विषयासक्ति श्रमरूप तमक़ूप मिट गया है। वे सर्वश्रेष्ठ, परमपूज्य 
होते हैं । उन्हें योगी, शानी, भक्त, त्रिगणी मनुष्य और राजासे लेके 
प्रजातक सब कोई बन्दना करते हैं । कहा है;-- 
“बन्दन योग सद। गुरु सोई । बन्दन करो सुक्ति फल होई ॥” पदश्च अन्थी || 
इसलिये वेराग्यवानोंके प्रति सब कोई पूज्यभावसे बन्दना किया 

करते हैं। अतणएव हे मनुष्यों ! यदि आवागमनादि जटिलरू-कठिन 

बन्धनोंसे छूटकर मुक्त होना चाहते हो, तो प्रबक प्रयल्लसे जड़ा- 
ध्यातोंकोीं व्यागकर दृढ़ वैराग्यकों ही धारण करो ॥ ११॥ 


दोहाः---सनकादि शुक भरत जड़ | कपिलदेव सो जान ॥ 
* और विदेही रघुगण कहें | ऋषभदेव परमान ॥ १२॥ 


संक्षेपार्थ:-- हे सन्‍्तो ! प्राचीनकालमें जो-जो पुरुष वैराग्यवानोंमें 
प्रसिद्ध हुए, शास््रोंके प्रमाणसे उन्होंके नाम बतलाता हूँ, सो सनिये! 
प्रथम ब्ह्माके पुत्र सन्कादि चार भाई त्यागी-विरक्त कहलाये हैं। 
फिर शुकदेव, कपिलदेव सुनि तथा जड़ भरत, ये तीनों ओर ब्राह्मण 
कुलमें वेराग्यवान हुए, सो जान लीजिये। फिर राजा ऋषभदेघ, 
राजा रहगण, ओर घिदेह देशके राजा जनक, ये तीनों क्षत्रिय कुलमें 
राजा होते हुये भी अन्तमें त्यागी-वैराग्यवान्‌ हुए हैं, ऐसा शास्रोमे 
प्रमाण करके कहा है, सो जानिये ॥ 

सं० नि० पघटू० २७-- 
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॥ # ॥ विस्तार निर्णय कथन वर्णन ॥ # ॥ 
टीकाः--सहुरु श्रीप्रणसाहेब कहते हैः--अर्थात्‌ इस दोहामें 
ज्िन-जिनका नाम आया है, वे सब प्राचीनकालमें वेराग्यवान्‌ ऋषि 
मुनि, योगी, ज्ञानी आदि हो गये हैं । उनके चरिच्र विस्तारसे पुराणोंमे 
वर्णन भया है। यहापर संक्षेपमें परिचय कथा लिख दिया जाता है। 
जिससे जिज्ञासु जनोंको सार तात्पर्य समझनेमे सुलूम होगा ॥ 


॥ # ॥ इतिहास परिचय । # ॥ 

१. सनकादि चार भाई ब्रह्माजीके प्रथम मानस पुत्र कहलाते 
हैं, और वे विष्णुके पाचवाँ अवतार भी कहलाये हैं। भागवत 
स्कन्‍्ध २ के अध्याय ७, इलोक ४ में लिखा है किः--- 
तप्तं तपों विविधलोक सिसक्षयामे आदो सनात्स्वतपसः स चतुः सनो5भूत्‌ ॥ 
प्राकल्पसंज्ञवविनष्ट मिहात्मतत्व॑ सम्यग्जगाद मुनयो यदचक्षुतात्मन्‌ ॥ ५॥ 

-- ब्रह्माजी कहते हैं:-- हे नारद ! खष्टिके प्रारस्भमें मेंने विविध 
लछोकोंको रचनेकी इच्छासे तपस्याकरी, मेरे उस अखण्ड 
तपसे प्रसन्न होकर उन्होंने, “तप? अर्थवाले' सन? नामसे युक्त होकर 
सनक, सननन्‍दन, सनातन ओर सनत्कुमारके रूपमे अवतार ग्रहण 
किया | इस अवतारमें उन्होंने प्रछयके कारण पहले कल्पके भूले 
हुये शञानका ऋषियोंके प्रति उपदेश किया । उस सुन्दर उपदेशसे वे 
लोग उसी समय परमतत्त्वके अनुभवी हो गये ॥ ५ ॥ 


समकादि चारों भाई बड़े त्यागी, पाँच वर्षके बालक समान, 
सीधे-सारे, भोले-भाले सरल खभाववाले, नेष्ठिक बह्मचारी, ज्ञानी, 
साधन सम्पन्न रहे, उन्होंने पिताकी आज्ञा होनेपर भी सश्टिकार्य 
सखीकार नहीं किया | इत्यादि उन्तके विशेषण वर्णन भया है | एक 
समय सनकादिकोंके शंकाका समाधान हंसावतारने जो किया; डस- 
का थोड़ा नमूना इस प्रकार है, खुनिये! भागवत ११ स्कन्ध। 
अध्याय' १३६ इलोक ३२ ॥ ; 
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-- “खसनकादि ऋषियों ! इन्द्रियोंकेदार बाहर दीखनेवाले 
सभी पदार्थ क्षणिक हैं। क्षण-क्षणमें डनकी उत्पक्ति और विनाश 
होता रहता है। जाग्रत्‌ अवस्थामें समस्त इन्द्रियोंकेद्वारा उनका 
अनुभव कोन करता है? आत्मा। खप्तके समय हृदयमें ही जाग्रत्‌ 
अवस्थाके समान विषयोंका अनुभव करनेवाला कोन है? आत्मा ही 
तो ! तथा सुषुप्तिके समय उन सब विषयोकों समेट कर उनके लय- 
को भी कोन अनुभव करता है? वह सर्वेद्र॒ष्टा आत्मा ही है। इस 
प्रकार हम देखते हैं. कि-- अवस्थाएँ तीन हैं ओर आत्मा एक । 
' क्योंकि सोने--जागने और स्वप्त देखनेकी स्मघ॒ति बनी रहती है 
इसलिये तीनों गुणोंकी कार्यभूत उन तीनों अवस्थाओंको देखनेवाला 
समस्त इन्द्रियाॉका नियामक आत्मा ही है । इत्यादि ॥? इनके नामसे 
“सनत्कुमार संहिता” धर्मशासत्रका मुख्य अन्थ बना है। नांरको 
इन्होंने भागवतका उपदेश किया था। ये ज्ञानमार्गके आदि प्रवर्तक 
माने गये हैं 

सनकादिकोंको ज्ञानी ओर विरक्तकी श्रेणीमेँ माना जाता है ॥ 
बीज्ञकमें लिखा है+--- 
परमतत्त्वका निज परमाना । सनकादिक नारद शुकमाना ||बी० २० ८ | चो० ३॥ 
बैठे' सभा शम्भु सनकादिक। तहाँ फिरे अधर कटोरी ॥ बी० श० १२ । चोौ० ६॥ 
सनक-सनन्दन हारिया | औरकी केतिक बात ॥ बी० चो० १ | चोौ० १५॥ 

वेद-वेदान्तद्वारा अह्मश्ञानको जानके उसे ही सनकादिक दृढ़ता- 
से भानते रहे। पारख खरूपका ज्ञान तो उन्हें नहीं रहा। तो भी 
वेराग्यवान रहे, ऐसा माना जाता है. ॥ 

२. शुकदेव, वेदव्यासके ओरस पुत्र माने गये हैं। इस बारेमें 
स्कन्दपुराण नागरखण्ड पूर्वार्धमें “शुकदेवजीका जन्म, चैराग्य, व्यास 
जीके साथ उनका सम्बाद ओर वन-गमन”!, जैसा लिखा हैः।-- सोई 
कथानक यहापर उद्ध्चत कर देता हूँ, सुनिये ! 

सूतजी कहते हैँ:--- एक समयकी बात है, मछलियोंके मेथुन 
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क्रीड़ाओंको देखके नदीतटपर बेठे हुए व्याखजोके मनमें पत्नी प्राधतिके 
लिये अभिलाषा हुईं। तब उन्होंने जाबालि मुनिसे उनकी सुन्दरी कन्या... 
माँगी। जाबालिने चेटिका नामकी कन्या व्यासजीके साथ व्याह दी | 
तब व्यासजी उसके साथ वनमें रहते हुए मेथुनमें प्रदत्त हुए।. 
ऋतुकालमें व्याससे मैथुन प्राप्त करके चेटिका गर्भकती हुईं। उसके 
उदरमें वह गर्भ दि्न-दिन पुष्ट होने छगा। बारह वर्ष बीत गये, 
किन्तु वह गर्भ उत्पन्न नहीं हुआ। वह भीतर ही रहकर जो कुछ 
खुनता उसे याद्‌ कर लेता था, उसकी बुद्धि बड़ी प्रखर थी। वह 
गर्भ में ज्यो-ज्यों चृद्धिको प्राप्त होता, त्यों-त्यों ही उसकी माता अत्यन्त 
पीड़ाको प्राप्त होकर व्याकुल होती जाती थी। तब विस्मयमें पड़े 
हुये व्यासजीने उस गर्भस्थ बालकसे पूछा-- तुम कोन हो ? गर्भ- 
का रूप धारण करके मेरी धर्म पत्नीकी कुक्षिमं आ बेठे हो ? बाहर 
क्यों नहीं निकलते ? 

गर्भ बोला-- जो चोरासी छाख योनियाँ बताई गई हैं, उन. 
सबमें मैंने भ्रमण किया है। अतः में क्या बताऊँ कि कोन हूँ ? भयड्डर 
संसारमे भ्रमण करते--करते मुझे बड़ा निर्वेद यानी चैराग्य हुआ 
है। इस समय मलुष्य होकर इस डद्रमें आया हूँ । अब मेरा विचार 
किसी प्रकार मलुष्य छोकमे निकलनेका नहीं है। यहीं रहकर योगा- 
भ्यासमें तत्पर हो, मोक्षमार्गको प्राप्त होऊँगा। हू 

व्यासजीने कहा-- वत्स ! यदि तुम्हारी छेसी अभिल्ाषा है, तो 
तुम्हें पाप नहीं छूंगरेगा ? इस गर्भवासरूपी घृणित एवं घोर नरकसे. 
निकल आओ और योगका आश्रय लेकर कल्याणको प्राप्त होओ । 

गर्भ बोला-- विप्रवर ! ज़बतक जीव गर्भमें रहता है, तमीतक 
उसे ज्ञान, वैराग्य तथा पूर्वजन्मका स्मरण बना रहता है। जब वह 
गर्मसे निकलता है और विष्णुकी माया उसे स्पर्श करती है, तब 
सारा ज्ञान भूल जाता है। इसलिये में इस गर्मसे किसी तरह बाहर 
नहीं. निकलेगा । 
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व्यासजीने कहा-- वैष्णवी माया तुमपर किसी प्रकार भी प्रभाव 
नहीं डालेगी। अतः तुम मुझे अपना सुख दिखाओ। ( कहीं लिखा 
है।-- कृष्णजीने आके आश्वासन देनेपर, तब शुकने जन्म लिया )। 

तदनन्‍्तर बारहवर्षके कुमार शुक जो योवनके समीप पहुँच चुके 
थे, गर्भसे बाहर निकले ओर व्यास तथा माताकों प्रणाम करके 
उसी क्षण वनवासके लिये प्रस्थित हुए । तब व्यासने कहा+--- 

“बेटा ! मेरे घरमें ठहरो; जिससे तुम्हारे जातकर्म आदि संस्कार 
तो करदढूँ !० 

शुकदेव बोले-- मेरे जन्म-जन्ममें सेकड़ों संस्कार हो चुके है । 
उन्हीं बन्धनात्मक संस्कारोने मुझे भचसागरमें डाल रक्खा है । 

व्यासजीने कहा-- छिजके बालककों पहले ब्रह्मचारी, फिर 
ग्रहस्थ, तत्पश्चात्‌ वानप्रस्थी ओर अन्तमें संन्‍यासी होना चाहिये । 
इसके बाद भोक्षको प्राप्त होता है। 

शुकदेवजी बोले-- यदि ब्रह्मचर्यसे ही मोक्ष होता है, तब तो 
नपुंसकोको वह सदा ही प्राप्त होना चाहिये। यदि ग्रहस्थाश्रमियोंकी 
मुक्ति होती है, तब तो सम्पूर्ण जगवको ही मुक्त हो जाना चाहिये। 
यदि कहे, वनवासमें अन्नुरक्त रहनेवालोंकी मुक्ति होती है, तब 
तो स्गोंकी सुक्ति अवश्य हो जानी चाहिये । यद्‌ आपका यह 
विचार. हो कि संन्यास धमेका पालन करनेवाले मनुष्योंका मोक्ष 
होता है, तब तो जितने दरिद्र मनुष्य हैं, उन सबकी मुक्ति पहले 
हो जानी चाहिये । 

व्यासजीने कहा-- मनुजीका कथन है कि, ग्रहस्थधर्ममें अनुरक्त 
हो सनन्‍्मार्गपर चलनेवाले मानवोके लिये यह छोक और परलोक 
दोनों खुखद होते हैं। ग्रहस्थाश्रमी पुरुषोंकेद्ाओ ग्रहस्थधर्मका 
पालन करनेके लिये जो संग्रह किया जाता है, वह इंहलोक और 
परलोकमे भी सनातन सुख प्रदान करता है। 

शुकदेवजी बोले-- देवयोगसे कभी असप्लिसे भी शीतलता प्राप्त 
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हो सकती है, चन्द्रमासे भी ताप हो सकता है। परन्तु इस मर्त्य- 
लोकमें परिग्रहले भी सुखकी उत्पत्ति हो, ऐसा न तो कभी हुआ है, 
न होता है ओर न आगे कभी होगा ही । 
व्यासजीने कहा-- बहुत पुण्य होनेसे किसी प्रकार इस पृथ्वीपर 
अत्यन्त दुर्लभ मानव जन्मकी प्राप्ति होती है। उसे पाकर यदि मनुष्य 
ग्रहस्थधर्मेका तत्व जाननेवाला हो, तो उसे क्या नहीं मिल जाता !? 
शुकदेवजी बोले-- यदि मनुष्य जन्मकालमें अपनी अवस्थाको 
देखकर ज्ञानयुक्त होता है, तो जन्म लेनेके पश्चात्‌ वह सारा शान 
भूल जाता है। 
व्यासजीने कहा-- मलुष्यका पुत्र हो, अथवा गदहेका बच्चा, 
जब वह शरीरमें धूल लपेटे, चश्चलगतिसे चछता और तोतली वाणी 
बोलता है, तब उसका वह दब्द भी लोगोंके लिये बड़ा आनन्‍्द्‌- 
दायक होता है । 
शुकदेवजी बोले-- मुने ! धूलमें रंगते और छोटते हुए अपविन्न 
. शिशुसे जो यहाँ सन्‍्तुष्ट होते या खुखका अनुभव करते हैं, वे 
अज्ञानी हैं । 
व्यासजीने कहा-- यमलोकमे 'पुं! नामक महाभयड्भुर नरक हे, 
पुत्रहीन मनुष्य ही उसमें जाता है, इसलिये पुत्रकी प्रशंसाकी जाती है। 
शुकदेवजी बोले-- महामुने ! यदि पुत्रसे ही सब. लोगोंको 
स्वर्गकी प्राप्ति होती, तब तो सूअरों, कुत्तों ओर टिड्डियोंकों विशेष- 
रूपसे उसकी प्राप्ति होनी चाहिये । 
व्यासजीने' कहा-- पुत्रके दशनसे मलुष्य पित-ऋणसे मुक्त 
होता है, पौतके दर्शनसे वह देव--ऋणसे मुक्त होता है ओर प्रपोत्न- 
को भी देख ले, तब तो वह स्वर्गका निवासी होता है । 
शुकदेवजी बोले-- गीध दीर्घजीवी होता है, वह' सदा अपनी 
कई पीढ़ोकी सन्‍्तानोंको क्रमशः देखता है । किन्तु क्‍या वह भोक्षकों 
पाप हो ज्यता है ! नहीं । । 
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सूतजी कहते हैं--- इस प्रकार कहकर शुकदेवजी वनमें चले गये॥ 
व्यासने बहुत तरहसे रोकना चाहा, परन्तु पूर्ण वेराग्य होनेसे 
शुकदेवजी घर-ग्रहस्थीमं रुके नहीं । तणवत्‌ सबोका परित्याग कर 
दिये । अखण्ड' बाल-बरह्मचारी अवधूत अवस्थामें रहे । सबसे विशेष 
पूर्ण त्याग वैराग्यमें शुकवेव ही प्रख्यात भये हैं, ब्रह्मशानमें निपुण 
रहे थे। राजा परीक्षितको एक सप्ताह तकमें समूचे भागवतकी 
कथा शुकदेवने सुनाया, व्याससे उन्होंने भागवत पढ़ा था, ऐसा 
चणन भया है । 

-- एक समय शुकदेवजी अपनी ब्रह्म समाधिमे बेठे थे, उनके 
वैराग्यमें विष्न करनेके उद्देश्यसे इन्द्रने रम्भा, उर्वसी आदि अप्स- 
राओंको समझायके भेजा | तब इन्द्रकी आज्ञासे रम्भादि अप्सराये 
छल करनेको आईं | फिर अनेक प्रकारसे चस्राभूषणोंसे सुसज्जित 
हो करके सुन्दर अद्भुतरूप धारण करके हाव, भाव, कटाक्ष दिखलाय, 
नाचने-गाने लगीं | तथापि शुकदेवने उसपर कुछ ध्यान नहीं दिया, 
निर्मान, निर्माह हो रहे | तब उन अप्सराओने वचनरूपी कामबाण- 
को प्रयोगमें छाकरके उन्हें मारा, तरह-तरहसे स्वॉग, नखरा बनाके 
कहती भई कि, महाराज ! इन्द्रडोकसे हम आपके दर्शन' करनेकों 
उत्कण्ठित होके आईं हैं, सो कृपादष्टि करके निहारिये, हमें अद्भीकार 
करिये, हमारी इच्छा पूर्ण करिये, आपमें हमारी पूर्ण प्रीति लगी है, 
ऐसा कही । तब भी उन्होंने कुछ पर्वाह नहीं किये, तो फिर अकुछायके 
वे स्त्रियां बोलीं कि-- देखिये ! हमारे शरीरमे मरू-मूचादि कुछ 
दुर्गन्‍्ध भरा नहीं है, परन्तु अर्गजा, चन्दन, इंच्र, आदि खुगन्धोंसे 
भरा हुआ निर्मल, स्वच्छु, पवित्र, शुद्ध, ऐेसा हमारा शशरीर है। 
इसलिये आप हमसे समागम करिये। हमें कृतार्थ कीजिये, आपको 
हम बार-बार नमस्कार करती हैं। इत्यादि मनमोहक कपट वचन 
बहुतसी कहती भई, रोईं, गाई, हँखीं, अह्ड-प्रत्यज्ञ दिखाई, हर तरह- 
से फँसानेकी कोशींस करी, तो भी सफल नहीं हुईं। तब निर्विकार- 
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न अमन प कक “कपल के पक लक 
. भावसे शुकदेवजी बोले कि-- हे माता ! आपके कथन अज्ुसार 
शुद्ध, निमेठ आपको हम भी जानते, तो व्यासजीकी स्थ्रीके पेटमे 
- ज्ञाकर अवतार न लेते, उस गर्भवासमें जाकर मेने तो महान दुःख 
भोगा । हे माता | आपके इदारीरमें सुगन्ध भरा है, ऐसा हमको 
' मालूम होता, तो फिर आपके ही पेटमें आकर अवतार लेते, अर्थात्‌ 
आपके ही गर्भसे हम जन्‍म लेते। मुझ अबोध चुत्रसे जो गलती हो 
गई, उसे माफ करिये। अब कृपा करके चले जाइये। उनके ऐसे 
अनासक्त वचन खुन करके रम्भा, उर्चसी आदि अप्सराएँ लज्याय- 
मान हुईं, फिर हार मानकर प्रणाम करके वापिस इन्द्रोकको चली 
 गईं। इन्द्रसे उनके बहुविधि गुण गाईं, उन्हें अजेय वतलढाईं | इस 
प्रकार शुकदेव निर्विषयी-- पूर्ण वेराग्यवान्‌ रहे | यह वर्णन पुराण;में 
आया है ॥ ओर महाभारत शान्तिपर्व तथा योगवासिंष्ठ ग्रन्थमें 
“शुकदेवजीकी परीक्षा” नामक एक प्रकरण आया है, सो भी 
संक्षेप सुनिये |-- 
भीष्मजी बोले-- हे धर्मेराज ! मोक्ष धर्मपर विचार करते-करते 
'शुकदेव एक दिन अपने पिताजीके निकट गये आर मोक्ष घर्मका 
रहस्य जाननेको उत्सुक शुकदेवजीने बड़ी चिनत्रतासें पिताको 
पणाम किया और उनसे प्रश्न किया-- भगवन ! आप मोक्ष धर्मको 
जानते होंगे, अतः आप परम शान्तिप्रद मोक्ष धर्मका मुझे उपदेश 
दें, जिससे मेरा मन शान्त हो। [ शुक वुद्धिमान ज्ञानी थे, परन्तु 
स्थिति न होनेसे संशय उत्पन्न भया जो में जानता हूँ, शायद वह 
सत्य न हो-- सत्य ओर ही कुछ हो, उसे व्यासजीसे ही श्रवण 
करके ज्ञान लेना चाहिये, यही सोचके मनको शान्ति करानेके 
लिये आये ] ॥ 
पुञज्के उन वचनोंको सुनकर, व्यासजी कहने लगे-- हे पुत्र ! 
"तू मोक्ष धमंके साथ ही साथ, जीवनोपयोगी अन्य धर्मोका भी 
अश्ष्ययंत्र करए। तदलुसार शुकदेबजीने समस्त योगशासत्र तथा कपिल 
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रखित सांख्यशासत्र भी पढ़ा । वेद-वेदान्तादि सब पढ़ चुके। व्यासने 
वेद-प्रमाणसे चार वर्ण, चार आश्रमादिके विधान सब उन्‍हें समझाके 
'फिर अद्वैत ब्रह्मका प्रतिपादन किया। तब शुकदेवने कहा कि, 
हे भगवन ! आपने जो-जो उपदेश किये, सो सब तो में आगेसे ही 
जानता हूँ.इससे मुझे शान्ति प्राप्त नहीं हुई, इसके अतिरिक्त ओर कुछ 
जानने योग्य होय, तो बतलाइये | शुकदेवके ऐसे वचन सुनकर 
व्यासजीने विचार किया कि, मेरे वचनसे इसको शान्ति प्राप्त न 
होगी, क्योंकि यहाँ पिता-पुत्रका सम्बन्ध भासता है। किसी औरके 
'द्वारा ही इसे बोध होगा, ऐसा सोचके व्यासजीने कहा कि, हे शुक ! 
इस वक्त सर्व-तत्वज्ञ ब्रह्मश्ानी मिथिलेश राजा जनक है, तू उनके 
पास चला जा, वह तुझे मोक्षके साधनोंकी शिक्षा देगा । 
तदुपरानत पिताकी आज्ञासे शुकदेव, राजा ज़नकके निकट गये । 
जाते वक्त और भी बहुत-सी बातें व्यासने समझाये । वह राजा मेरा 
यजमान है, अतः वह जो कुछ तुझसे कहे, उसे तू निःसड्लोच करना, 
इत्यादि कहके भेजा । वहॉसे चलते-चलते कई एक दिनोंमे रास्ता 
ते करके शुकदेव, एक दिन विदेह राज्यकी राजधानी, मिथिलापुरीमे 
जाय पहुँचे। नगर-द्वारपर द्वारपालोने भीतर जानेसे उन्हें रोका, 
तो उन्होंने अपना समाचार राजाके पास तक पहुँचा देनेकों कहा | 
द्वारपालने जाकर राजासे, शुकदेवके आनेका हाल कहा। व्यासके 
द्वारा खबर पहिलेसे ही उसे मालूम हो चुकी थी, इसलिये राजाने कहा 
'कि, उन्हें कहो कि जिज्ञासु होके आये हो, तो द्वारपर ही खड़े रहो, वही 
आज्ञा द्वारपालने आके सुनाया | 
योगवासिष्ट, मुमुक्षु प्रररणके प्रथम सर्गम लिखा है कि, तीन 
ड्योढ़ीमें क्रशः सात-सात दिनतक शुकदेव खड़े रहे, इस तरह 
परीक्षा ली गई, और सामवेदीय महोपनिषद्मे लिखा हैः-- जनकपुरमें 
पहुँचके शुकदेव द्वारपर--( वे वहीं ठहरें ), इस राजाज्ञासे सात दिन- 
तक रहे | फिर राज-प्राहुणमें बुलाये गये, वहा भी सात दिन चुप 
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रहे। फिर अन्तःपुरके आँगनमें बुलवाये, वहाँ भी सात दिनतक 
नहीं मिले । अन्य स्ल्ियोने विषय-चरित्र दिखाया । परन्तु शुकदेव 
निर्विकार रहे । फिर जनकने उनसे मिलके समाधान किया। उनका 
रहा-सहा भ्रमकों भी ज्ञानोपदेश्से मिटा दिया, इत्यादि विस्तारसे 
वर्णन आया है । परन्तु महाभारत शान्तिपर्वके अध्याय ३२५ में तो 
एक-दिन ओर एक-रात राजभवनमें व्यतीत किया ऐसा लिखा है, 
यही ठोक होगा वा चाहे जैसे जितने दिन भी हो, उनकी परीक्षा 
ली गईं थी | 

ईस बीच उन्‍हें भोग-विलासके मध्यमें रखा गया था। ऐसा 
वर्णन है । 

और अगले दिन राजा जनकने आदर-सत्कारसहित शुकदेवकी 
मेट-पूजाकी । फिर कुशल समाचार पूछनेंके अनन्तर आपका 
पधारना किस प्रयोजनसे हुआ है ? ऐसा राजाने पूछा । 

शुकदेवने कह(-- में पिताके आज्ञासे मोक्ष-धर्म सम्बन्धी ब्लान' 
प्राप्त करनेको आया हूँ। इस लोकमे ब्राह्मणोंका क्या कर्तष्य है? 
मोक्षके हेतुका खरूप क्‍या है ! मोक्ष प्राप्तिका साधन तप है, अथवा 
ज्ञान ? आप इन दह्लाओका भली-भांति समाधान करें । 

इसके उत्तरमे क्रमशः चार आश्रमोंके कमें पालन करनेको 
जनकने बताया । 


शुकदेवने पूछा-- यदि किसीके मनमें शान-विज्ञान उत्पन्न हो 
गया हो, ओर उसके मनमें सुख-ढुःखादिकी भावनाएँ न रही हों, 
तब भी क्या उसे ब्रह्मचर्याद्‌ तीनों आश्रमोरमें रहना आवश्यक है? 
हे जनाधिप ! मैं यह बात आपसे पूछता हूँ, सो आप मुझे इसका 
जत्तरद। द 

राजा जनकने कहा-- ज्ञान-विज्ञान प्राप्त हुये बिना मोक्ष नहीं 
मिलता । गुरु सम्बन्ध हुए बिना ज्ञानकी प्राप्ति नहीं होती । गुरु इस 
'खँसार सागरसे पार पहुँचानेवाला है । ज्ञान, नोका है । चित्त शुद्ध 


/ किक 
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होनेपर मुक्त हुये विद्वानको, तीनों आश्रमोंके कर्मोंका. पालन करनेकोः 
विशेष आवश्यकता नहीं है । जेसे पक्षी बिना नीचे आये ऊपर ही! 
ऊपर उड़कर एक पर्वतसे दूसरे पर्वतपर जा बैठता है, बैसे ही: 
शान्त एवं निर््देन्द पुरुष अपना शरीर त्यागकर, अनन्त मोक्ष पाता 
है। जो पुरुष निन्‍्दा-स्तुति, खुख-दुःख, सुवर्ण-छोहा, शीत-डष्ण,, 
अर्थ-अनर्थ, प्रिय-अप्रिय, ओर जीवन-मरणको समान समझता है, 
उसे ब्रह्मकी प्राप्ति होती है। जैसे कच्छुप अपने अड्ञौको फैला ओर. 
सिकोड़ लेता है, वेसे ही संन्यासीको अपना मन अपने अधीन कर 
लेना चाहिये । इत्यादि ॥ 

एक अन्थमें लिखा है-- शानोपदेशकी याचना करनेपर संसारमें- 
की कोई निरुपयोगी वस्तु भेंट छानेके लिये जनकने कहा-- तो शुकदेव 
ढूँढ़नेकी गये, खोजते-सोजते ऐसी कोई वस्तु मिली नहीं। अन्‍्तमें 
विष्ठाको तुच्छ समझके लेना चाहा, परन्तु विचार करनेसे उसकी 
भी बहुत-सी उपयोगिता मालूम पड़ी। फिर विवेकसे निज देह ही तुच्छ 
माल्यूम पड़ी । राजासे जाके सोई अनुभव बताया । तहाँ कहा हैः-- 

दोहाः--“बुरा हढ़न में चला, बुरा मिला नहिं कोय |॥। 

जो दिल खोजों आपना, मुझसा बुरा न कोय |” 

' फिर परीक्षाके लिये तेलसे भरी हुईं थाली देके उसे पकड़कर 
एक बून्द्‌ भी गिराये बिना, शहर-प्रदक्षिणा करके, आनेको कहा, सो' 
भी पूरा किया। फिर भयप्रद्‌ स्थानमे भोजन कराया, ऊपर हिलता' 
हुआ बड़ा भारी पत्थर टैगा था, जिससे उसमें लक्ष रूगनेसे भोजन 
व्यश्ननोंका खाद मालूम ही नहीं पड़ा । इन्हीं सब घटनाओमें एकापग्र- 
चृत्ति होनेके समान ही आत्मस्थितिमें एकाग्नता होती है, ऐसा 
बतलाके समाधान किया है ॥ 

दूसरे अ्न्थमें लिखा है--- जब शुकदेव जनकपुरीमें पहुँचे, तो 
परीक्षाके लिये उन्हें द्वारपर खड़े रहनेको कहा, तो तीन दिनठक. 
द्वारपर ही खड़े रहे । परन्तु कुछ भी उन्हें क्रोध नहीं आया | फिर 
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चौथे दिन भीतर बुलाया, वहाँ राजसी ठाट-वाट, भोग-विरछास करते 
हुये दिखलाये । ऐसा विषयासक्ति देखके जनकके प्रति शुकरेव्के 
मनमें घणा उपजो। ऐसा भाव जानके जनकने कब्पित अश्नि, शहर 
और महलूमें लगनेकी व्यवस्था किया, अर्थात्‌ याँही अश्नि रूमनेकी 
अफवाह फैलाने रगाया। राजदूत आके, अभि रलूगनेका समाचार 
सुनाया । द्वारपर भी अश्नि आ-पहुँची कहा, तो शुकदेव कुछ दशशज्डित 
हुये, परन्तु जनकने निम्न श्लोक बोला; लिखा है 

शए्लोकः-- “अनन्तवत्तुमं वित्त यन्‍्मे नास्ति हि किश्वन ॥ 

मिथिलायां प्रदगधानां न मैं दह्यतिकिशद्वन |? 

-मेरा जो आत्मरूपी वित्त या धन हैं, सो अनन्त है, तिसका अन्त 
कदापि हो नहीं सकता है । इस मिथिलापुरके दग्ध होनेसे मेरा 
तो किश्वित्‌ भी दग्ध नहों होता है ॥ ऐसा खुनके शुकरेवकों फिर 
उसके प्रति श्रद्धा हुईं, उसे आसक्ति रहित, आत्मज्षानी समझा, 
ओर मोक्ष धर्मके बारेमें शड़ा प्रभट किया। यह संसार आडम्बर केसे 
उत्पन्न हुआ 7-फिर कैसे शान्त होवेगा ? यह बात शुकदेंवने पूछा । 

राजा जनकने वेद-शास्रानुलसार समझाया। तो शुकदेव बोले--- 
आपने जो कुछ कहा है, सोई मेरे पिताज़ीने भी कहा था, सोई 
शास्रोंम भी लिखा है, ओर विचारसे में भी वह सव जानता हूँ कि, 
यह संसार अपने चित्तमेंसे उत्पन्न होता है और चित्तका निर्वेद 
होनेसे भ्रमकी निवृत्ति हो जाती है। परन्तु अभीतक मुझको विश्राम 
प्राप्त नहीं हुआ है। अब जिस प्रकार शान्ति हो, वही बात बतलाइये । 

जनकने कहा-- हे महामुने ! मुझे तो दिव्यज्ञान तुम्हारे पिताके 
कपासे ही प्राप्त हुआ है । अन्धकारमय ग्रह जैसे दीपकके प्रकाशसे 
दिखलाई पड़ने लगता है, बेले ही वुद्धिरूपी दीपकसे आत्मा देखा जा 
सकता है। हे वुद्धिमानोंमे श्रेष्ठ | ये सब बातें में तुमर्म पाता हूँ ! 
साथ ही अन्य ज्ञातव्य विषय भी तुमको विदित हैं । हे ब्हामयें ! 
शुश्की रूपासे तुम्हें जो उपदेश मिला हैं, उससे तुम विषयोंसे परे 
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हो गये हो | में तो यही. समझता हूँ । तुम जितना समझे हुये हो, 
उससे अधिक विज्ञान तुममें है। बाल्यावस्थासे मोक्ष पाप्तिके. 
सम्बन्धमें सनन्‍देह होनेके कारण विज्ञान प्राप्त होनेपर भी डस 
मनुष्यको भोक्षकी प्राप्ति नहीं हो सकती। शुद्ध उद्योगद्धारा और 
मुझ जैसे पुरुषसे सन्देह निव्वत्त होनेपर, जब हृदयकी ग्रनन्थि कट 
जाती है, तब ब्रह्मकी प्राप्ति होती है। तुम चिज्ञानी हो गये हो, 
तुम्हारी बुद्धि भी स्थिर है ओर तुममे छोम भी नहीं है । किन्तु यह 
सब होनेपर भी बिना उद्योग किये मोक्षकी प्राप्ति नहीं होती । तुम्हारी, 
दृष्टिमें सुवर्ण ओर पत्थर समान है। में ही नहीं अन्य छोगोंकी दृश्िमें 
भी तुम अक्षय्य, अनामय, मोक्षमार्गमे स्थित प्रतीत होते हो, इस 
संसारमें ब्राह्मणत्वका जो फल है ओर जो मोक्षका खरूप है, चह 
तुम्हें प्राप हो चुका है। तुममें बाहरी ओर भीतरी--दोनों प्रकारकी: 
डपरामता है, अतः तुम मुझसे श्रेष्ठ हो । तुमको अब कुछ सीखना: 
नहीं है । जाकर ध्यान लगाइये, निवृतक्ति परायण होइये । जनकके. 
इल वचनोंकों सुनकर शुकदेवको मोक्ष प्राप्तिका निश्चय हो गया। 
तब सन्‍्तुश् होकर शुकदेबज्ञी उठके उत्तर दिशाके तरफ चले गये । 
जाकर उन्होंने ध्यान लगाया, ध्यान रूगाते हो उनको समाधि भी 
लग गई । इस प्रकार विज्ञान स्थितिमें पहुँचे | दढ़ वेराग्यमें ही रहके 
शुकदेवने जन्म-आयु समाप्त किया। पूर्वके सब त्यागो-वेराग्यवानोंमें 
शुकदरेवजी सर्व श्रेष्ठ माने गये हैं। यह सब शास््रोक्त बात उतारके: 
लिख दिया गया है । ऐसा जानिये ॥ 
इतना होनेपर भी पारख खरूपका बोध तो. उन्हे नहीं भया।. 

सहुरुने कहा है।-- 

“तत्वमसी इनके उपदेशा | ई उपनिषद्‌ कहे सन्देशा || 

परमतत्वका निज परवाना | सनकादिक नारद शुक माना ॥” बीजक, रमैनी ८।), 

सन्‍्ती ! मते माठु जनरंगी ॥ 

गोरख दत्त वशिष्ठ व्यास कपि ॥ नारद शुक मुनि जोरी ॥ बो० श० १२॥ 
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शुकाचार्य दुःख हीके कारण । गर्भहि माया त्यागी || बीजक शब्द ६१ ॥ 
जा मनको कोई जानु न भेवा । ता सन मगन भये शुकदेवा | बीजक शब्द 8२ ॥ 
'मातै शुकदेव उद्धव अक्रर। हनुमन्त माते ले लंगूर ॥ बीजक, वसन्‍्त १० ॥ 
'फूलत विरक्नि महेश शुकमुनि । कूलत सूरज चन्द्र ॥ बीजक, हि० १चौ० ८॥ 
इस प्रमाणसे पारख बिना शुकदेवको भी नित्य, सत्य मुक्ति प्राप्त 
'नहीं भया । वाणीके कल्पना उनसे नहीं छूटा । यहाँ तो खाली 
स्थाग-वैराग्यकी विशेषता ही दिखाया गया है। सत्यन्याय गुरू 
'निर्णयसे पारख बोध हुये बिना किसीकी भी मुक्ति न हुई है, न 
होयगी । अतएव त्यागके साथमें पारखबोध अवश्य होना चाहिये, 
तभी जीवन्मुक्ति होती है, ऐसा जानिये ॥ 
३. अब दोहामे आया हुआ--भरत जड़ 5 जड़ भरतके बारेमें कहता 
है, सुनिये ! भागवत स्कन्ध ५, अध्याय ९ में लिखा है।-- 
शुकदेवजी कहते हैंः--आजक्विरस गोज्ञमे उत्पन्न हुए एक ब्राह्मण 
'थे। उनकी छोटी पत्नीसे जो पुत्र उत्पन्न हुआ, सोई जड़भरत नामसे 
अख्यात हुआ। वह 'यथा नाम तथा गरुणः होनेसे निवृत्ति परायण 
था। दूसरोंकी दृष्टिमे पागल, मूर्ख, अन्धे ओर बहरेके समान बने 
रहते थे। उनके पिताने ब्राह्मणोचित खंस्कार करके पढ़ाने-लिखाने- 
'की कोशिष किये, परन्तु वे कुछ भी पढ़ा नहीं सके । क्योंकि पुत्रकी 
'विशेष जड़-बुद्धि था। काछान्तरमें उनके पिताकी खझुत्यु हो गयी। 
'माता सती होके मर गईं। तब जड़भरत सौतेली माता और उसके 
चुत्रोंके पाले पड़ गये। जड़ भरतकों मानापमानका कोई विचार न 
'था। कोई कुछ भी कहे, करे, उन्हें परवाह न थी। कोई भी उनसे 
कुछ भी काम कराना चाहते, तो वे उनकी इच्छाके अनुसार कर 
देते । बेगारकेरूपमें अथवा मजदूरीकेरूपमें, माँगनेपर अथवा बिना 
माँगे जो भी थोड़ा-बहुत अच्छा वा बुरा अन्न उन्हें मिल जाता, उसी- 
'को जीमका जरा भी खाद न देखते हुए खा लेते । अन्य किसी 
ऋरणसे उत्पन्न न होनेवाला स्वतःसिद्ध आत्मशान उन्हें प्राप्त हो 
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गया था। इसलिये ! शीतोष्ण, मानापमान आदि इन्होंसे होनेवाले 
-दुखादिमे उन्हें देहाभिमानकी स्फ़ू्ति न होती थी। वे सर्दी, 
गर्मी, वर्षा ओर आँधीके समय साड़के समान नंगे पड़े रहते थे । 
उनके सभी अज्ञ हृष्-पुष्ट एवं गठे हुए थे । वे पृथ्वीपर ही पड़े रहते 
थे, कभी तेल-उबटन आदि नहीं लगाते थे, ओर न कभी स्नान ही 
करते थे, इससे उनके शरीरपर मेल जम गई थी । वे अपनी कमर- 
में एक मेला-कुचैला कपड़ा रूपेटे रहते थे। उनका यश्ोपवीत भी 
बहुत ही मैला हो गया था | इसलिये अज्ञानी जनता यह कोई छ्विज 
है, कोई अधम ब्राह्मण है, ऐसा कहकर उनका तिरस्कार कर दिया 
करती थी, किन्तु वे इसका कोई विचार न करके, स्वच्छन्द विचरते 
थे। दूसरोंकी मजदूरी करके पेट पालते देख, जब उन्हें उनके 
भाशयोने खेतकी क्यारिया ठीक करनेमें लूगा दिया, तो वे उस 
कार्यको भी करने रगे। परन्तु उन्हें इस बातका कुछ भी ध्यान न 
था कि, उन क्यारियोंकी भूमि समतल है या ऊँची, नीची, अथवा 
चह छोटी है या वड़ी । उनके भाई उन्हें चावलकी कनी, खल, भूसी, 
घुने हुये उड़द, अथवा बरतनोंमें छगी हुई अनाजकी खुरचन--जो 
कुछ भी दे देते, उसीको वे अम्गृतके समान खा छेते थे ॥ ८--११ ॥ 
किसी समय डाकुओंके एक सर्दारने, जिसके सामन्त शाद् 
जातिके थे, पुत्रकी कामनासे भ्रद्रकालीको ममुष्यकी बलि देनेका 
निश्चय किया । उसने जो पुरुष, पशु-बलि देनेके लिये पकड़ 
मेँगाया था, वह संयोगवश उसके फन्देसे निकल कर भाग गया। 
उसे हूँढ़नेके लिये उसके नोकर चारों ओर दोड़े । किन्तु अँधेरी रात- 
में आधी रातके समय कहीं उसका पता न रूगा। इसी समय 
देवयोगसे अकस्मात्‌ उनकी दृष्टि इन जड़भरत पर पड़ी, जो वीरा- 
सनसे बेठे हुए मग-वराहादि जीवॉसे अपने खेतोंकी रखवाली कर 
रहे थे। उन्होंने देखा कि--- यह पशु तो बड़े अच्छे लक्षणोंवाला हे, 
इससे हमारे स्वामीका कार्य अवश्य सिद्ध हो जायगा। यह सोचकर 
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उनका मुख आनन्‍्द्से खिल उठा और वे उन्हें रस्सियोंसे बाधकर 
चण्डिकाके मन्दिरमें ले आये। तद्ननन्‍तर उन चोरोंने उन्हें विधि- 
पूर्वक स्नान कराकर कोरे वस्म पहनाये, तथा नाना प्रकारके आभू- 
धंण, चन्दन, माछा, ओर तिरूक आदिसे विभूषित कर अच्छी तरह 
भोजन कराया | फिर धूप, दीप, माला, खील, पत्ते, अंकुर, फल, 
ओर नेवेद्य आदि सामग्रीके सहित बलिदानके विधिसे गान, स्तुति 
ओर स॒दक्ञ एवं ढोल आदिका - महान दशाब्द करते हुए उस पुरुष- 
पशुको भद्कालीके सामने नीचा शिर कराके बैठा दिया। इसके 
पश्चात्‌ दस्युराजके लुटेरे पुरोहितने उस नर-पशुके रुधिरसे देवीको 
तप करनेके लिये, देवी मन्त्रोंसे अभिमन्धित, एक तेज तलवार 
उठायी ॥ २१२५--१६ ॥ 


यह भयंकर कुकम देखकर देवी भद्गकालीके शरीरमें दुःसह 
दाह होने लगा, और वे एकाएक प्रगट हो गईं। और उछल कर 
उस अभिमन्त्रित खड॒गसे ही उन सारे पापियोंके शिर डड़ा दिये। 
सच, है, महापुरुषोंके प्रति किया हुआ अत्याचाररूप अपराध इसी 
प्रकार ज्योंका-त्यों अपने ही ऊपर पड़ता है। जिनकी देहाभिमान- 
रूप, सुदृढ़ हृदय-प्रन्थी छूट गई है, जो समस्त प्राणियाँके सुहृद तथा 
चैरहीन है, उन विरक्त महात्माओंके लिये अपना शिर कटानेका 
अवसर आलेपर भी किसी प्रकार व्याकुल न होना-- यह कोई बड़े 
आश्चर्यकी बात नहीं है ॥ १७---२० ॥ 

शुकदेवजी कहते हैं--- एक बार सिन्धु शौवीर देशका स्वामी 
राजा रहगण पालकीपर चढ़कर कपिछमुनिके दर्शनको जा रहा था। 
जब वह इश्लुमती नदीके किनारे पहुँचा, तो डसकी पारहूकी डठाने- 
वाले कहारोंके जमादारको एक कहारकी आवश्यकता पड़ी । संयोग- 
चश उसे ये जड़भरत मिल गये । इन्हें देखकर उसने सोचा, यह 
मनुष्य हश-पुषठ, जवान और गठीले अज्ञोचाला है। इसलिये यह तो 
बैल या गधेके समान अच्छी तरह बोझा ढो सकता है । यह सोच- 
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कर बेगारमें इन्हें भी पकड़कर पालकीमें जोत दिया । परन्तु वे 
बिना कुछ बोले चुपचाप ण्गलकीको उठा ले चले । ओर कोई जीव 
पैरों तले दब न जायँ-- इस डरसे उन्हें बचा-बचाके अपने नित्यके 
अभ्यासके अज्"ुसार कूदते-फादते, उछलते चलने लगे । जिससे 
पालकी टेढ़ी-सीथी होने छगी। तब राजाने कहारोंकों डॉटा-फट- 
कारा, उन्होंने सारा दोंष इनके बताये । फिर इन्हें. भी खूब डाटा, 
डपटा, बहुत तुच्छ तिरस्कारके वचन कहा, अन्तमें मारनेकी भी 
धमकी दी । परन्तु जड़भरतजी राजाकी 'बातोंकों शान्तिपूर्वक 
सुनते रहे ओर अन्तमे उन्होंने उसकी सारी बातोंका बड़े झुन्द्र 
ढंगसे ओर ज्ञान-वैराग्यपूर्ण उत्तर दिया। जब राज़ाने उस प्रकार- 
'का न्‍्यायोचित झुन्दर उत्तर उस पालकी ढोनेवाले मनुष्यसे खुना, 
तो उसके मनमें यह निश्चय हो गया कि-- हो-न-हो, ये कोई छद् 
भेषधारी महात्मा हैं। फिर वह पालकीसे शीघ्र उतर कर जड़भरत- 
जीके चरणोंमें बन्दना किया, और अपना भूल-कसूरका क्षमा 
मांगता भया। दयालु जड़मरतजीने उसे क्षमा करके बड़ा अच्छा 
उपदेश दिये हैं। उन्होंने कहा-- हे रहगण ! वह शञानरूप परमात्मा 
महापुरुषोंके चरणोंकी धूछसे अपनेकों नहलानेके सिवाय, तप, 
यज्ञादि वैदिक कर्म, अन्नादिके दान, अतिथि-सेवा, दीन-सेवा आदि 
ग्रहस्थोचित धर्मानृष्ठान, वेदाध्ययन, अथवा जल, अधि या सूर्यकी 
उपासना आदि अन्य किसी भी साधनोंसे प्राप्त नहीं हो सकता है । 
सनन्‍्त-महात्माओंकी सेवा, सत्सड़के प्रभावसे ही प्राप्त हो सकता है। 
तुममें विवेक-विचार नहीं है, में सिन्धु देशका राजा हूँ, इस प्रबल- 
मदसे अन्धे हो रहे हो। किन्तु. इसीसे . तुम्हारी कोई श्रेष्चता सिद्ध 
नहीं होती । वास्तवमे तो तुम बड़े क्रर ओर धष्ट ही हो। तुमने इन 
बेचारे दीन-डुखिया कहारोंकों बेगारमें पकड़कर पालकीमें जोत- 
रकखा है, ओर फिर भहापुरुषोंकी सभामें बढ़-बढ़कर बातें बनाते हो 
कि-- मैं छोकोंकी रक्षा करनेवाला हूँ । यह तुम्हें शोभा नहीं देता 
सं० नि० पटू० र८--- 


[४३४ ] .. संयुक्त षट्‌ ग्रन्थः | | वैराग्यशतक-> 





है। इत्यादि प्रकारसे तीन अध्यायतक विस्तारसे राजाकों उपदेश 
दिये, विशेष विस्तार तो भागवतद्वारा ही मालूम पड़ेगा, यहाँ 
तो संक्षेपमें उनके त्याग, वेराग्य, समझ, बोधके बारेमें ही थोड़ा-सा 
लिख दिया गया हैे। सब बातोंको जान-बूझ, समझ करके हो 
उन्होंने अनासक्त होनेके लिये ही जड़वृत्ति बना लिये थे, ऐसा 
तात्पर्य कहा है । 

इतना होनेपर भी पारखबोध उनको नहीं भया, इसीसे श्रम 
चकमे ही पड़े रहे । सह॒ुरु श्रीकबी रसाहे बने कहा हैः--- 
अम्बरीष ओ याश जनक जड़। शेष सहसर्त मुख फाना॥ 
कहाँ लो गनों अनन्त कोटि लो | अमहल-महल दिवाना | बी० शं० १२॥ 

अतएव जड़भरत पारखहीन थे, खाली वेराग्यके दर्जामे उन्हें 
अच्छा कहा गया है, ऐसा जानना चाहिये ॥ 

४. कपिलदेव-- इनका विशेष चरित्र भागवत तृतीय स्क्रन्‍्धमें, 
अध्याय २४ से ३३ तक विस्तारसे कहा गया है ! उसमेंका संक्षिप्त 
सारांश यही है कि 

ब्रह्माके पुत्र कम नामक एक मुनि थे, स्वायम्भुव भज्ुकी पुत्री 
_ देवहुति थी। इन दोनोंका विवाह होनेके पश्चात्‌ इन्हींकेद्वारा कपिल 
मुनिका जन्म देवहतिके गर्भमसे हुआ। पिता कर्दम तो पहिले ही 
विरक्त होके वनमें तपस्यथाको चले गये थे, माताने उनका पालन- 
पोषण किया। चौबीस अवतारोंमे कपिछमुनिका तीसरा अवतार 
माना गया है । कहा है 
- “जज्ञे च कदम गहे द्विज देवहूत्यां ह्लीमिः सम॑ नवभिरात्मगति स्वमात्रे | 

ऊचेयदात्मशमलं गुणसक्भपंक मस्मिन्विधूय कपिलस्य गतिं प्रपेदे ॥” 
भागवत स्कन्‍्ध २ | अ० ७। ३१ ॥ 

-कर्दम प्रजापतिके घर देवहतिके गर्भसे नो बहिनोंके साथ 
भगवानने कपिलके रूपमे अवतार ग्रहण किया। उन्होंने अपनों मांता- 
को उस आत्मजश्ञानका उपदेश' किया, जिससे वे इसी जन्‍्ममें अपने : 
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हृदयके सम्पूण भर-तीनों गुणोंकी आसक्तिका सार कीचड़ धोकर 

कपिलके वास्तविक स्वरूपको प्राप्त हो गयीं ॥ ३ ॥ 

होश सम्हालनेपर छोटेपनसे ही कपिल त्यागी, वेराग्यवान, 
बालबह्मचारी हो रहे। सांख्य शासत्रको इन्होंने अपने अलुभवसे 
बनाया, सो प्रथम देवह॒ति माताकों ही उपदेश कह खुनाया ॥ एक 
समय उनसे देवहति बोली-- इन दुष्ट इन्द्रियोँंकी विषय लारूसासे 
में बहुत तंग आ गई हूँ और इनकी इच्छा पूरी करते रहनेसे ही घोर 
अज्ञानान्धकारमें पड़ी हुई हूँँ। अब आप मेरे इस महामोहको 
दूर कीजिये ! 

कपिल बोले-- माता ! मेरे विचारसे आत्मयोग ही मलुष्योके 
आत्यन्तिक कल्याणका मुख्य साधन है, इससे दुःख और खुखकी 
सवंथा निवृत्ति हो जाती है। 

जीवके बन्धन ओर मोक्षका कारण मन ही माना गया है। 
विषयोमें आसक्त होनेपर वह बन्धनका हेतु होता है ओर विषया- 
सक्तिसे रहित वैराग्य होनेपर वही मोक्षका कारण बन जाता है। 
जिस समय यह मन में ओर मेरेपनके कारण होनेवाले काम, छोभ 
आदि विकार्सोसे मुक्त हो जाता है, उस समय वह खुख-दुशखसे 
छूटकर शुद्ध और सम अवस्थामें आ-जाता है, तब जीव भपने 
शान-वैराग्य और भक्तिसे युक्त हृदयसे अपनेको प्रकृतिसे परे एक- 
मात्र, भेद रहित, खय॑ प्रकाश, सूक्ष्म, अखण्ड ओर निल्‍लूप या खुख, 
दुःख रहित देखता है, तथा प्रकृतीको शक्तिहीन अनुभव करता है! 
भक्तिके समान और कोई मंगलूमय मार्ग नहों है। विद्रकीजन सन्ञ या 
आसक्तिको ही आत्माकां अच्छेद्य बन्धन मानते हैं।. किन्तु वही सह 
जब सन्‍तों, महापुरुषोंके प्रति हो जाता ६, तो मोक्षा खुदा हार 
बन जाता है । | ता 

जो लोग सहनशील, दयालु, समस्त देहधारियों के अकारण हिपू., 
किसीके प्रति भी शब्रुभाव न रखनेवाले, शान्स, सरल खमाव ओर 


[ ४३६ ] .. संयुक्त घट ग्रन्थः । [ वेराग्यशतक-- 


सत्पुरुषोंका मान करनेवाले होते हैं। ऐसे-ऐसे सर्वसह्ल परित्यागी 
महापुरुष ही साथु होते हैं । तुम्हें उन्‍्हींके सत्संगकी इच्छा करनी 
चाहिये। क्योंकि वे आसक्तिके कारण होनेवाले सभी दोषोंको दूर 
कर देते हैं । सत्पुरुषोके सत्संगसे शीघ्र ही भोक्षमार्गमे श्रद्धा, प्रेम 
और भक्तिका क्रमशः विकाश हो जाता है । इत्यादि प्रकारसे कपिल- 
ने समझाया । फिर देवहूति प्रश्ष करती गईं, उसका विधिपूर्चक वे 
समाधान करते गये | महदादि भिन्न-भिन्न तत्त्वोंकी उत्पत्तिका वर्णन, 
प्रकृति-पुरुषके विवेकसे मोक्ष प्राप्ति विशेष वर्णन इत्यादि कई 
प्रकरण सविस्तार वर्णन करते-करते तृतीय स्कन्‍्धकी समाप्ति-तक 
नाना तरहसे बतलाया गया हैं। अन्तमें माताको उपदेश देकर 
कपिलमुनि वनको चले गये । सो इस प्रकारसे जोवनपर्यनत कपिल- 
मुनि त्याग-वैराग्य संयुक्त रहे! केवल वेराग्यवानोंके श्रेणीमें इन्हें 
माना गया है। शुरु-पारखका बोध, उन्हें भी नहीं हुआ, ऐसा 
जानना चाहिये ॥ 
५, ओर विदेही--राजा जनक कहलाये हैं । तहाँ निमि वंशमें 
जितने भी राजा हुए, सभी जनक? कहलाते थे। ब्रह्मशानी होनेसे 
विदेह संज्ञा सी इन सबकी थी। किन्तु जनकके नामसे अधिक 
प्रसिद्ध सीताके पिता ही हुए हैं। उनका यथार्थ नाम तो “सीरध्चज? 
था; अथवा सूर्यवंशके दूसरे इश्वाकुके पुत्र निमि भया था । निमिके 
पुत्र जतक हुआ; उनके नामसे उनके पश्चातके प्रसिद्ध ४८ बंशतकके 
राजा सभी जनक पदवीवाले ही कहलाये, ओर निमि वंदके १७ वीं 
पीढ़ीके राजा 'सीरध्वज' हुये, उपनाम उनका जनक प्रसिद्ध हुआ । 
कुदशध्वज उनके भाईका नाम था। भानुमान पुत्र और सीता पुत्री सीर- 
ध्वज जनकके हुए । इस वंशके मिथिलाके सब. राजा, विदेह और 
जनक कहलाते थे । ऐसा इतिहासज्ञ छोगोने प्रमाण करके माने हैं ॥ 
अर्थात्‌ विदेह नगर या मिथिलापुरीका राजा जनक नामसे विख्यात 
हुआ था, सुनैना नामकी उसकी रानी थी, जो नवजात कन्या उन्हें मिली; 
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उसका नाम जानकी या सीता रखा, सो पीछेसे रामचन्द्रसे व्याही 
गई । रामचन्द्रके श्वखुरका नाम वा उपनाम ही जनक विदेही था। 
यह बड़ा सत्संगी ब्रह्मशानी थां, विद्यानोंके सभामे ब्रह्मज्ञानकी ही 
वार्ता किया करता था। एक समय राजा बगीचामे गया, तो खप्त- 
सिद्ध आके त्याग-बैराग्य ओर झ्ञानका उसे उपदेश दिये। उससे 
रसाजाको बड़ी उदासीनता-चैराग्य उत्पन्न मया। फिर मंहलमें आके 
एकान्‍न्तमें बेठके विचार करने रूगा कि, हाय ! संसारमे बड़ा कष्ट हे ! 
यह चञ्जल दुःखरूप संसारमें में पड़ा हूँ ! उसे ही में विश्वास कर 
'रहा हूँ ! भेरी बुद्धि जड़ हो रही है, मुझे तो घिकार है। यह मन्जीगण, 
. राज्य और मेरा जीवन भी क्षणमंगुर है, विषयोंका सुख जो है, सो 

दुःखरूप ही है । इससे रहित होकर में किस. प्रकार स्थिर होऊँ। 
यह जो लोक है, सो सब आगमापायी है, उद्य-अस्त होनेचाला जल 
तरह्ृवत्‌ नाशवान है । जो बड़े-बड़े हुए हैं, सो सव नष्ट हो गये हैं, 
स्थिर कोई नहीं रहा, तो में ही क्या स्थिर रहूँगा। हे चित्त ! बड़ा 
खेद है, तुझने किस बड़ाई विधे आस्था बाँधी है। भोगोंसे मेरा 
क्या है ? ओर बान्धवोसे मेरा क्या है? इन विधे में क्‍यों मोहित 
भया हूँ ! संसारके खुख विषरूप हैं, इस विषयमें आस्था करना 
मिथ्या है। जो बड़े-बड़े पेश्वर्यवान्‌ हुए हैं, बड़े पराक्रमी 
गुणवान हुए है, सो सब भी परिवारसंयुक्त झत्युकों प्राप्त भये है, 
तो में भी क्‍या रहँगा ? कहाँ यह धन ? कहाँ यह राज्यादि रहेगा ! 
कितनेक इन्द्र, चन्द्रादि देवता हो गये ओर कितनेक ब्रह्मादि हो गये, 
सो कुछ खबर नहीं, यहा कोई नहीं ठहरा । नाहकमे में क्ूटी माया 
मोहमे भूल रहा हूँ ! इससे मुझे धिकार है । कालके सूक्ष्मगतिको कोई 
नहीं जान सकता । शिव ओर ब्रह्मा, विष्णुको भी जिसने खेलनेका 
गेंद किया है, ऐसा काल सबको जो नष्ट कर देता है, फिर में इस 
जीवन-विषे क्या विश्वास करूँ ! ज्ञो कुछ पदार्थ हैं, सो निरन्तर 
नाश होते हैं, यह सारा जगत्‌ ही परिणामी है। दिन, पक्ष, मास, 


' [४१८ ] संयुक्त घट्‌ प्रन्यः | [ वैराग्यशतक-- 


वर्षादे करके समय बीतता जाता है, बना हुआ पदार्थ विनाश होता 
जाता है। परन्तु अभी तक भी में अविनाशी वस्तु देखनेके प्रयल्में 
नहीं लगा, इत्यादि सोचता-विचारता, अपनी करनी-भूलपर पछ- 
तावा करके, तबसे जीवनपय॑न्‍त साधु-सन्‍्तोंके सत्संग करते हुए 
उदासीनतासे रह । यह जनकके वैराग्य विचार प्रकरण, योगवाशिष्ठ 
के उपशम प्रकरणमें नवम अध्यायमें विस्तारसे आया है। उसका 
सार नमूनामात्र यहाँ दर्शाया गया है; ओर महाभारत आश्वमेधिक 
पर्वके अध्याय ३२ में भी राजा जनक ओर एक ब्राह्मणका उपाख्यान 
आया है, उसका सारांश सुनिये [-- 

राज़ा जनकने एक अपराधी ब्राह्मणको एक समयमें देश निकाले- 
का दण्ड दिया, ओर कहा, . तुम मेरे राज्यमें बास न करने पाभोगे। 
ब्राह्मण बोला-- महाराज ! आप मुझसे वही विषय कहिये, जो आपके 
वरदवर्ती हो | राजन ! में चाहता हूँ कि, आपके आदेशानुसार में, 
अन्य राज्यमें जाके बास करूँ, ओर आपके आदेशका पालन करूँ । 

उस ब्राह्मणका वचन खुन, राजा अधोीर हुआ, बोला कुछ नहीं, 
मोहग्रस्त हुआ, पीछे सम्हलके बोला कि-- हे द्विज ! यह पैतृक राज्य 
ओर सारे जनपद मेरे वशीभूत होनेपर भी मुझे यह विषय प्राप्त न 
हुआ, तब मैंने इसे मिथिलामें खोजा। वहाँ न मिला, तो प्रंजामें 
खोजकी । किन्तु जब वहाँ भी मुझे यह न मिला, तब मैं मुग्ध हो 
गया । मोह दूर होने पर, मुझे ऐसा जान पड़ा कि--कोई विषय मेरा 
नहीं है, आत्मा मेरी नहीं है, किन्तु सारी पृथ्वी मेरी है | ये समस्त 
विषय जिस प्रकार मेरे हैं, बेसे ही दूसरोंके भी हैं । हे द्विजवर ! 
आप जहाँ चाहे, वहाँ बास करें, ओर जो चाह सो उपभोग करं। 

ब्राह्मणने कहा-- महाराज ! ईस पैतृकराज्य और जनपदोंके 
अधिकारमें रहते हुए भी क्या समझकर आपने उनकी ममता त्यागी 
है? आंपने क्‍या समझकर ऐसी विवेचना की है कि, समस्त विषय 
मेरे नहीं हैं ! क्‍ 
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राजा जनक बोले--- इस संसारमे धनाव्यता ओर दारिद्र आदि 
सभो अवस्थाएँ नाशवान हैं । इसोसे मुझे किसी भी कर्ममे ममता 
नहीं है और ममताके अभाव ही से में यह समझता हूँ कि, यह' वस्तु 
मेरी नहीं है । यह राज्य ओर यह धन किसीका नहीं है । इस वेद 
वाक्यके अलुखार में इसे अपना नहीं समझता। यही समझकर मैंने 
ममताका परित्याग किया है। किन्तु जिस बुद्धिके सहारे में इस 
समस्त राज्यको अपना कहा करता हूँ--- सो भी सुनो! में अपने 
लिये निज् नासिकार्म गई हुई स॒ुगन्धिको भी नहीं सूँघता। इसीसे 
मेरी जीती हुई पृथ्वी सदा मेरे अधीन रहती है। अर्थात्‌ में उसके 
अधीन नहीं हूँ । में सुखमें वर्तमान रसोंको भी अपने लिये नहीं 
चाहता। इसीसे मेरे द्वारा विजय किया हुआ जल, मेरे अधीन है। 
में रूप और नेच्रकी ज्योतिको अपने लिये नहीं चाहता। इसीसे मेरे 
द्वारा जीती गई ज्योति सदा मेरे अधीन रहती है। स्पर्श करनेवाली 
त्वगिन्द्रियकों में' अपने लिये नहीं चाहता। अतः भेरेद्वारा निज्ित 
वायु सदा मेरे अधीन रहती है। तेसे ही श्रोत्र और मनके शब्दादि 
और संकव्पको अपने लिये नहीं चाहता। इसीसे शब्द और मन 
मेरे अधीन रहते हैं। में समस्त द्रव्योंका संग्रह देवताओं, पितरों 
अतिथियों तथा अन्य समस्त प्राणियोंके लिये किया करता हूँ । 

यह खुनकर ब्राह्मणने हँसकर राजा जनकनेसे कहा-- में साक्षात्‌ 
धर्म हँ। में तुम्हारी परीक्षा लेने आया था? तुम ममतासे रहित 
ज्ञानरूपी प्रवृत्तिका अस्तित्व बनाये रखनेवाले हो । ईस ज्ञानरूपी 
चक्रकी नेमि सतोगुण है । ऐसा कहके वह चला गया। 

ओर चन्द्रकान्त तृतीय भागमें--- जनक विदेहीका आत्मशोधन, 
योगभ्रष्ट जनक, जनककी नगरचर्या, उदासीनता, विचित्र स्वप्न, 
इत्यादि प्रकरण बहुत विस्तारसे लिखा हुआ है । उसमे बहुतेरी बात 
तो उसके लेखकने कल्पनासे ही लेख बढ़ाया है, यहाँ उसका कोई काम 
नहीं । बृहदारण्यकोपनिषद्मे जनक-याशवल्क्य संवाद आया है। 


[ ४४० ] संयुक्त पट ग्रन्थः । [ वैराग्यशतक-- 
8 कप कपल न नस पल न न न्‍प 
वहाँ याशवटक्यने राजा जनकको आत्मज्ञानका उपदेश दिये है। 
यह चतुर्थ अध्यायमें वर्णन है। उसी उपनिषद्के तृतीय अध्याय 
में लिखा हैः --- 
धिदेह देशमें सहनेवाले राजा जनकने किसी समय एक बड़ी 
दक्षिणावाले यज्ञ द्वारा यजन किया । उसमें कुरु और पाश्चाल देशोके: 
ब्राह्मण एकत्जित हुये । उस राजा जनकको यह जाननेकी इच्छा हुई 
कि, “इन ब्राह्मणों प्रवचन करनेमें सबसे बढ़कर कौन है ?” इस 
लिये उसने एक सहसख्र गौएँ गोशालामे रोकलीं । उनमेंसे प्रत्येकके 
सोंगोमे दस-दस पाद सुवर्ण बँघे हुए थे । 
उसने उनसे कहा-- 'पूज्य ब्राह्मणणण ! आपसे जो बह्मनिष्ठ हो, चह 
इन गौओंको के जाय 7 किन्तु उन ब्राह्मणोका साहस न हुआ। तब 
याज्षवल्क्यने अपने ही ब्रह्मचारीसे कहा-- हे खोम्य सामश्रवा ! तू 
इन्हें छे जञा ! तब वह उन्हें ले चला। इससे वे ब्राह्मण, 'यह हम 
सबमें अपनेको त्रह्मनिष्ठ कैले कहता है ” इस प्रकार कहते हुये क्रुद्ध 
हो गये । राजा जनकका होता अश्वल् था, उससे पूछा- याजक्षचल्क्‍य ! 
हम सबमें क्‍या तुम ही बह्मनिष्ठ हो” उसने कहा,-- 'अक्मनिष्टको 
तो हम नमस्कार करते हैं, हम तो गरओंकी ही इच्छावाले हैं ॥ 
तब उन्तसे कई जनोंने क्रमशः प्रश्न किये, तहाँ याक्षवल्क्यनें उन 
सबोका समाधान किया और ब्राह्मण सभामें विजयी भये | फिर 
याज्षवस्क्य और जनकका वार्तालाप हुआ, तहाँ ब्रह्मबोधको ही 
. निश्चय किया है । 
फिर एक समयमें अष्टाचक्र और जनकका भी सम्बाद भया है। 
मुनिने राजाकों वही आत्मज्ञान ही दृढ़ कराया है। इत्यादि प्रकारसे 
जनक राजाकी कथा शास्त्रोंमे वर्णन भया है । विदेह पद देशका नप्म 
थां, इसीसे वह विदेही राजा कहलाता था। कुछ अंशमे इसे 
डदासीनता, वैराग्य था, परन्तु स्वरूपज्ञान पारखबोधसे हीन ही था, 
ईसलिंये श्रमिक जड़ाध्यासी ही भया था। सहरुने कहा हैः --- 
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याज्षवल्क्य ओ जनक सम्बादा । दत्तात्रेथ वोहि रस स्वादा ॥ 

वोहि बात 'जो जनक दृढ़ाई | देह घरे विदेह कहाई ॥ बीजक, स्मैनी ८ ॥ 

अम्बरीष ओर याज्ञ जनक जड़ | शेष सहख मुख फाना ॥ बीजक, शब्द १२॥ 
अतणएव पारख ज्ञान बिना जनक आदि राजे भी मवचक्रमे ही 

पड़े, कोई कहीं छूटे नहीं । 

६. रहगण-नामका एक सिन्धु शोवीर देशका राजो था। यह 
सत्सड़ी साधुसेवी था, इसीसे समय-समयपर संनन्‍्त-महात्माओं, 
ऋषि, सुनियोंका सत्सक्ष किया करता था। एक समय कपिलपुनिके 
दर्शानको जा रहा था, बीचमें जड़ भरतसे जिस प्रकार मुछाकात, वा 
पहिचान, वार्तालाप, प्रश्नोत्तर हुआ, उसका संक्षिप्त वर्णन ऊपर 
कहा जा चुका है। जड़ भरतके उपदेशसे उसके ज्ञान' नेत्र खुले, : 
चैराग्यका उदय हुआ । 

तब राजा रहगणने कहा-- धन्य है! समस्त योनियामे यह 
मनुष्य जन्म ही श्ेष्ठ है। अन्यान्य लोकोमे प्रात होनेवाले देवादि 

त्कुषट जन्मोंसे भी क्‍या लाभ है ? जहाँ आप जैसे महात्माओंका 
खूब खुलकर समागम नहीं मिलता ? आपके चरण कमलोंकी रज्ञका 
सेचन करनेसे जिनके सारे पाप-ताप नष्ट हो गये है, उन महानुभावों 
को विशुद्ध भक्ति प्रात होना कोई विचित्र बात नहीं है। मेरा तो 
आपके एक मुहत्तके सत्सक्षसे ही सारा कुतकमूलक अज्ञान नष्ट 
हो गया। तस्ववेत्ताओंकी उनके बाह्य आचरणसे कोई पहचान' नहीं 
हो सकती; अतः वे किसी भी वेष या आयके हों, में उन्हें नमस्कार 
करता हूँ। जो बह्मश्ञानी ब्राह्मण अवधूत भेपसे पृथ्वीपर विचरते हैं, 
उनले हम जैसे ऐश्वयॉन्मस राजाओंका कल्‍्याण हो। 

राजा रहगणने दीन-भावसे जड़भरतके चरणोंकी बन्दना की । 
फिर वे शान्त्चित्त ओर उपरतेन्द्रिय होकर एृथ्वीपर विचरमे लगे । 
तथा उनके सत्सक्लसे ज्ञान पाकर सिंन्धु नरेश रहुगणले भी अच्त+- 
करणमें अविद्यावश आरोपित रागरूप वेहात्म बुद्धिकों त्याग दिया। 
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अतणएव यह राजा भी वेैराग्यवानोंके पंक्तीम गिना गया। भागवत 
पञ्चमस्कन्ध अध्याय १३ में यह कथा विस्तारसे लिखी है । उसीका 
सारांश यहा लिख दिया गया है । 
. ७. ओर राजा ऋषभदेवको वेराग्य होनेका प्रमाण भी भागवत 
ही लिखा है। सुनिये [-- 
श्लोकः--- नाभेरसावृषभ आस सुदेविसूनुयों वे चचार समह्जड्योगचर्याम | 
यत्पारमहंस्थ मुषयः पदमामनन्ति स्वस्थः प्रशान्तकरणः परिमुक्त सद्ध: ॥ 
॥ भागवत २। ७। १०॥ 
“राजा नाभिकी पत्नी सुदेवीके गर्भसे ऋषभदेवके रूपमें जन्म 
लिया। इस अवतारमें समस्त आसक्तियोंसे रहित रहकर, 
अपनी इन्द्रियाोँ ओर भनको अत्यन्त शानन्‍्त करके एवं अपने 
स्वरूपमें स्थित होकर समदर्शीके रूपमें उन्होंने मूढ़ पुरुषके 
वेषम योग-साथनाकी । इस स्थितिको महर्षि लोग परमहंस पद 
अथवा अवधूतचर्या कहते हैं ॥ १० ॥ 
चोबीस अवतारोंके क्रममें मवाँ ऋषभ देवका अवतार बताया 
गया है । 
और भागवत स्कन्ध ५, अध्याय ३ में लिखा है कि, राजा 
नाभिकी स्री रानी मेरुदेवीके गर्भसे ऋषभदेव उत्पन्न भये। बड़े 
होनेपर उन्हें राज्याभिषिक्त कर राज्ञा तप करने गये। इधर ऋषभने 
नियमालुसार ब्रह्मचर्य आश्रमसे ग्रहस्थाश्रममे प्रवेश किया । उनके 
भरत आदि कई एक पुत्र भी उत्पन्न हुण। पश्चात्‌ वृद्ध होनेपर 
पुत्रोको उपदेश देकर ऋषभदेवने खयं अवधूत-चृतक्ति श्रहण कर 
ली | ग्रहत्याग करनेके समयमेंका उपदेश ऐसा है कि-- 
ऋषभदेवजी बोले-- पुत्रो | इस मत्यलोकमें नरदेह पाकर, जीवको 
दुः्खमय विषय भोगामें ही नहीं फंसे रहना चाहिये। ये भोग तो 
विष्ठा भोजी खूकर-कूकरादिकों भी मिलते ही हैं। इस दारीरकेद्वारा 
तो दिव्य तप ही करना चाहिये। जिससे अन्तःकरण शुद्ध हो और 
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अनन्त परमानन्दकी प्राप्ति हो सके । शास्त्रोमें महापुरुषोंकी सेवाको 
मुक्तिका ओर ख्री-सड़ी का्मियाँके सड़कों नरकका द्वार बताया है।. 
महापुरुष वे ही हैं, जो समान चित्त, परमशान्त, क्रोधहीन, सबके 
हितचिन्तक, ओर सदाचार सम्पन्न हों। साराखार निर्णयक्री ही 
चर्चा करनेवाले, भोगोंमे तथा स्त्री, पुत्र ओर धन आदि सामश्रियोंसे 
सम्पन्न घरोंमे , जिनकी अरुचि हो और जो लछोकिक कार्योंमें केवल 
शरीर निर्वाहके लिये ही प्रवृत्त होते हों। मनुष्य जो प्रमादी होकर 
कुकम करने छगता है, उसकी वह प्रवृत्ति इन्द्रियोंको तृप्त करनेके 
लिये ही होती है। में इसे अच्छा नहीं समझता; क्योंकि इसीके. 
कारण जीवात्माको यह असत्‌ ओर दुःखदायक दारीर प्राप्त होता है । 
जबतक जीवको आत्मतत्त्वकी जिज्ञासा नहीं होती, तभीतक अज्ञान- 
वश देहादिकेद्वारा उसका स्वरूप छिपा रहता है। जबतक यह 
लोकिक, वैदिक कर्मोंम फँसा रहता है, तबतक मनमें कर्मकी 
वासनायें भी बनी ही रहती हैं ओर इन्होंसे देह-बन्धनोंको प्राप्ति 
होती है। इस प्रकार अविद्याकेद्वारा आत्मखरूपके ढक जानेसे 
कमंवासनाओंके वशीभूत हुआ चित्त, मलुष्यको फिर कर्मोमे ही 
प्रचुत्त करता है। अतः जबतक निज सत्य खरूपमें प्रीति नहीं होती 
तबतक वह देह बन्धनोंसे. छूट नहीं सकता है । खार्थमे पागल जीव 
जबतक विवेक दृष्टिका आश्रय लेकर इन्द्रियोंकी चेशाओंको मिथ्या 
नहीं देखता, तबतक अपने स्वरूपकी सरुम्नति खो-बैठनेके कारण वह 
अज्ञानवश विषय-प्रधान ग्रह आदिम आखसक्त रहता है, ओर तरह्‌- 
तरहके केश उठाता रहता है ॥ १-७॥ 

स्त्री ओर पुरुष, इन दोनोंका जो परस्पर दाम्पत्य भाव है, इसीको 
पण्डितजन उ नके हृदयकी दूसरी स्थूल एवं दुर्मंद्य श्रन्थि कहते हैं ॥ 
देहाभसिमानरूपी एक-एक सक्ष्म श्रन्थि तो उनमे अलग-अलग पहलेसे 
ही है। इसीके कारण जीवको दवेहेन्द्रियादिके अतिरिक्त घर, खेत, 
पुत्र, खजन और घन आदिमें भी में! ओर 'मेरे! पन्का मोह हो 
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जाता है । जिस समय कर्मवासनाओंके कारण पड़ी हुई इसकी यह 
हढ़ हृदय-भ्रन्थि ढीली हो जाती है, उसी समय यह दाम्पत्य-भावसे 
निवृत्त हो जाता है, ओर संसारके हेतुभूत अहड्लारको त्यागकर सब 
प्रकारके बन्धनोंसे मुक्त हो, परमपद प्राप्त कर छेता है। पुत्रो! 
संसघार-सागरसे पार होनेमे कुशछ तथा थेये, उद्यम एवं सत्तगुण- 
विशिष्ट पुरुषको चाहिये कि, सब जीवोंको अपने समान जाने । गुरु 
स्वरूप मुझमें भक्तिभाव रखनेसे, निवृत्ति परायण रहनेसे, ठृष्णाके 
त्यागसे, सुख-दुःसख आदि इन्द्वोंके सहनेसे, 'जीवकों सभी योनियोमे 
दुःख ही उठाना पड़ता है? इस विचारसे, तत््वजिज्ञासासे, तपसे, 
सकाम कमेके त्यागसे, नित्यप्रति सत्सज्गकर, गुरु-उपदेश श्रवण 
करनेसे, बैर त्याग, समता, शान्तिसे और शरीर तथा घर आदिम 
में मेरेपनके भावकों त्यागनेकी इच्छासे, सतशाखत्रके अनुशीलनसे 
एकान्त सेचनसे, प्राण, इन्द्रिय, और मनके पूर्ण संयमसे, अनुभव 
जानसहित तत्त्व-विचारसे और योगसाधनसे, अहड्जाररूप अपने 
लिज्न शरीरको लीन कर दे | इस प्रकार अविद्याके कारण पड़ी हुई 
कर्माकी बीज़रूप इस हृदयश्रन्थिको पूर्वोक्त साधनोद्दारा सावधानीसे 
पूर्णतया नष्ट करके.फिर इन साधनोंसे भी लिचृत्त हो जाय ॥ ८-१४॥ 

इत्यादि प्रकारसे अनेकों उपदेश दे करके फिर ऋषभदेवने अपने 
ज्येष्ट पुत्र भूरतको राजगद्दीपर बैठा दिया और खय्ं उपशमशील 
निदुक्तिपरायण महामुनियोंके भक्ति, ज्ञान और चैराग्यरूप परम- 
हंसोंचित धर्मोको शिक्षा देनेके लिये बिल्कुल विरक्त हो गये। केवल 
शरीरभात्रका परिग्रह रक्‍क्खा, ओर सब कुछ घरपरः रहते ही छोड़ 
दिया। अब वे वर्चोंका भी त्याग करके सर्वथा दिगम्बर हो गये। 
उस समय उन्तके बाल बिंखरे हुए थे। उन्मत्तका-सा वेष था । इस 
स्थितिमें वे परमहंख संन्‍्यासों हो गये ओर अपने राज्य ब्ह्माचर्त 
देशसे भी बाहर निकल गये । वे सर्वथा मोन हो गये थे, कोई बात 
ऋरना चाहता, तो बोलते नहीं: थे । जड़, अन्धे, बहरे, गूँगे, पिशाच 
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और पागलाकी-सी चेष्टा करते हुये वे अवधूत बने, जहाँ-तहाँ 
विचरने लगे | कभी नगरों ओर गावोंमें चले जाते, तो कभी खानों, 
किसानोंकी वस्तियों, बगीचों, पहाड़ो गाँवों, सेनाकी छावनियों, 
गोशालाओं, अहीरोंकी बस्तियों ओर यात्रियाँंके टिकनेके स्थानोमें 
रहते । कभी पहाड़ों, जज़लों और आश्रम आदिम विचरते । वे किसी: 
भी रास्तेसे निकलते, तो जिस प्रकार वनमें विचरनेवाले हाथीको: 
मक्खियाँ तह करती हैं, उसी प्रकार मूर्ख और दुष्ट छोग उनके. 
पीछे हो जाते, और उन्‍हें तक करते । कोई धमकी देते, कोई मारते 
कोई पेशाब कर देते, कोई थूक देते, कोई ढेला मारते, कोई विष्ठा 
और धूल फॉकते, कोई अधोवायु छोड़ते ओर कोई खोटी-खरी, 
सुनाकर उनका तिरस्कार करते। किन्तु थे इन सब बातोंपर 
जरा भी ध्यान नहीं देते। इसका कारण यह था कि, भ्रमसे सत्य 
कहे जानेवाले इस मिथ्या शरीरमे उन्तकी अहंता-ममता तमिक 
भी नहीं थी। वे कार्य-कारणरूप सम्पूर्ण प्रपश्चके साक्षी होकर 
अपने स्वरूपमें ही स्थित थे । इसलिये अखण्ड चित्त-बृत्तिसे अकेले 
' ही प्रथ्वीपर विचरते रहते थे। अन्तर्मे अज़गर-बूसि भी धारणकर 
लिये, इसी प्रकार गौ, म्ग ओर काग आदिके समान वर्ताव भी: 
करते थे । द 

संयोगवश अन्‍्तमे वे दक्षिण कर्णाटक देशमें गये, उन्‍्मत्तके समान 
दिगम्वररूपसे कुटकाचलके वनमें घूमने रूंगे। इसी समय वायु- 
बेगसे भूमते हुए बासोंकी रगड़से प्रबल दावापि प्रगट हुई। उसने 
उस वनको जलाते हुए, डसीके साथ ऋषभदेवजीके शरोरको भी 
भस्म कर दिया । इस तरह उनकी मृत्यु हो गई ॥ 

यह प्रमाण भागवत स्कन्ध ४, अध्याय ५-६ मेंसे लिखा गया 
है, सो जानिये ! ॥ 

दोहा १२ का संक्षिप्त अर्थ यही है कि, चार भाई सनकादि, 
शुकदेव, जड़भरत, ओर मुनि कपिलदेव ये चारों ब्राह्मण पुत्र वाल- 
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ब्रह्मचारी, त्यागी, वैराग्यवान्‌ भये थे, ऐसा शास्त्रोंके लेख, पुराणों 
वर्णित जीवनीसे जाना जाता है, सो ज्ञान छो । तथा विदेही कहलाने- 
वाले राजा जनक, राजा रहगण, और ऋषभदेव राजा ये तीनों 
क्षत्रिय पुत्र भुक्तमोगी, अन्तिम त्यागी अर्थात्‌ राज्य-शासन, ग्रहस्थी 
आदिमे विषय-भोग किये हुये, पोछे सत्सकु-विचारादि करके विषयोमे 
'दोष देखके त्यागे हुप्ए कहे गये हैं। उनका चरित्र ऊपर कहा जा 
चुका है। अतएव ये मध्यम दर्जेके त्यागी कहलाते हैं। यह सब 
बात शास्त्रोके आधारपर ही प्रमाण माना गया है । 

इतना सब त्याग-चैराग्य, भक्ति, योग, ओर ज्ञानादिके नाना 
'साथधनाएँ उन्‍होंने किये। परन्तु खयं खरूपका पारखबोध निज्ञ 
'स्थिति उन किसीको भी नहीं मिली । अतएव सूक्ष्म, कारणादि जड़ा- 
ध्यासोंके वशी भूत हो करके वे भवबन्धनमें ही अरुझे पड़े थे। नित्य 
मुक्ति उन्‍हें प्राप्त नहीं हुई। इसलिये हठके बेराग्यको छोड़कर शुद्ध 
सत्य, ज्ञान, वेराग्यको ही अहण करना चाहिये। देह रहेतक हंस 
'रहनी सहुण लक्षणोंकों पूर्णतासे धारणकर अध्याससे रहित हो 
जाना चाहिये। पारखबोधमे जाप्मत हो रहना चाहिये ॥ १२५॥ 
दोहाः--कहू कर्दम विदुरजी। ये वैराग्य निधान ॥ 

अष्टावक्र पुनीत झुनी । किये शास्र परवान ॥ १३ ॥ 

संक्षेपार्थ--और फिर ब्राह्मणकुलूमें-कर्दम ऋषि, कंद्र, मुनि, 
अश्ावक्र मुनि, ओर पुनीत मुनि, ये वेराग्यमें प्रचीण भये, और 
क्षत्रिय कुलमें दासी पुत्र विदुरजी भी चतुर्थ अवस्थामं विशेष विरक्त 
भये। ये सब वेराग्य-निधान थे, ऐसी उनकी जीवनी लिखके 
शार्त्रोंमे प्रमाण किया है, सो जान लीजिये॥ 


॥ # ॥ विस्तार निर्णय कथन वर्णन ॥ # ॥ 
दीकाः-- सहुरु श्रीप्रणसाहेब कहते हैंः-- अर्थात्‌ शा््तरोंमे यह 
अमाण किया है. कि, कदर, , कर्दम, विदुरजी, अश्टावक्र और. पुनीत 
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नामक मुनि ये वैराग्य-निधान हुए, अर्थात्‌ वे छोग बड़े बेराग्यमें 
प्रवीण हुए । विरक्तिके भण्डार समान हुए रहे, ऐसा वर्णन भया 
है। अब उन्होंके चरित्र ज़ना देनेके लिये शास्त्रोक्त संक्षिप्त कथा 
लिख देता हूँ, खुनिये ! ॥ 
॥ # || केथा पारचय वणन | # ॥। 

१. कदर नामके एक ऋषि रहे । पहले शुरूशुरूमे तो वे बहुत 
कज्जूस, छोभी, विषयासक्त रहे, परन्तु पीछे कारण विशेष पायके 
उन्हें ऐसा धका लगा कि, बड़ा वेराग्य उत्पन्न हो गया, फिर तो 
सब धन-सम्पति दान करके गरीबोको लुटाय दिया । बड़ा पश्चाताप 
किया ओर भिक्षु-संन्यासी -हो गये। फिर जीवनपर्यन्त विरक्त हो 
रहे ! इतना ही इनका हाल ज्ञात हे ॥ 

दूसरा महाभारतके आदिपर्वमें लिखा हैः-- दक्ष प्रजापतिकी दो 
कन्यायें थीं--कद्र, ओर विंनता। उन दोनोंका विवाह कश्यप 
ऋषिसे हुआ था । उनमें कद के पुत्र नागगण हुये. और विनताके 
पुत्र अरण और गरुण दो ही हुये । ओर लिखा है कि, उच्चैःश्रवा 
घोड़ाके रइ़के बारेमें दोनों बहनोंने' शर्ते ऊगाई | कपट व्यवहारसे 
विनता हार गई, अतः दासी बनी । फिर गरुड़के पराक्रमसे, दासी- 
पनास्रे छूटी, इत्यादि कथा विस्तारसे वर्णन है। इसकी यहाँ कोई 
आवश्यकता भी नहीं | सूचना इसलिये लिखा गया कि, यह छलिली, 
कपटीं, कद्र, नामक ख््रीसे भिन्न कोई दूसरे ही पुरुष कद्दुरू नामके 
ऋषि रहे । उन्हींकी संकेत करके दोहामे कहा गया है, ऐसा जानना 
चाहिये । इसीसे दोनों कदर के हाल संक्षेपमं बता दिया गया है ॥ 

२. कर्देम नामक ऋषि-- ब्रह्माके छोटे पुत्र रहे । पिताकी आज्ञासे 
उन्होंने प्रथम खूब तपस्या किये । फिर ब्रह्मा ओर विष्णुके कहनेसे 
खायम्भुव भजुकी पुत्री देवहतिंसे विवाह किये। समयान्‍्तरमें 
उनके नो पुत्री ओर एक पुत्र कपिल उत्पन्न हुये | फिर पिता-पुत्रका 
सम्बाद हुआ, कपिलेसे भी वन-गमनकी आज्ञा पाये। तदननन्‍्तर 
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कर्दमजी स्वइच्छासे घर-ग्रहस्थीको व्यागकर चनको चले गये। 
विरक्त संनन्‍्यासी वन गये । वहाँ अहिसामय संन्‍्यास-घम्ंका पालन 
करते हुए, थे असज्ल, इश्देवके शरण हो गये, तथा अश्नि और 
आश्रमका त्याग' करके निःसकृ्लन-मावसे पृथ्वीपर विचरने लगे। 
जो कार्य-कारणसे अतीत है, ओर अनन्य-भक्ति, ज्ानसे ही 
प्रत्यक्ष होता है, उस स्वरूपमें उन्होंने अपना मन लगा दिया। 
ये अहंकार, ममता ओर खुख-ढुःखादि हन्दोंसे छुटकर सर्वत्र 
समान-भाव रखते हुये, सबमे अपने समान जीवात्माकों ही देखने 
लगे । अन्तमुख चृत्तिके कारण शान्त और गम्भीर चित्त हो जानेसे 
तरड्हीन, प्रशान्त समुद्रके समान जान पड़ने छगें। परमभक्ति- 
भावकेद्वारा चित्त स्थिर हो जानेसे सारे बन्धनोंसे मुक्त हो गये। 
इस प्रकार इच्छा ओर डदेषसे रहित, समव॒ुद्धि, सहुण-सम्पन्न, 
होकर कद मजीने परमपद प्राप्त कर लिया। ऐसा चैराग्य घारण 
करके शरीर छोड़ दिया ॥ यह कथा भागवत ततीय स्कन्धके २४ 
वें अध्यायमें लिखा है । इसीका सारांश यहाँपर दर्शा दिया गया 
हे, पेसा ज्ञानिये |॥ |[ 

३. विदृरजी--इनका वृत्तान्त महाभारत आदि पुराणोंमे विस्तार- 
से लिखा है। यहा उसीका कुछ सारांश सुनिये ! सत्यवती माताके 
कहने ले, व्यासने मस्त भाई विचित्रवीय॑की स्वियोंसे भोग करके 
गर्भ-स्थापन किया। पश्चात्‌ अस्बिकासे छूतराष्ट्र और अम्बालिकासे 
पाण्डुको उत्पन्न किया । जब अपनी-अपनी माताके दोषके कारण 
घृतराष्ट्र अन्धे ओर पाण्डु पीले हो गये, तब फिर भी तीसरी बार 
सत्यवतीने बहुको व्याससे संयोग करनेको बताई, तो अम्बिकाको 
प्रेरणासे उसकी दासीने व्यासजीकेद्धारा ही गर्भ-धारण किया, और. 
उससे विदुरको उत्पन्न किया। इस प्रकार विदुरकी उत्पत्ति दासीसे 
हुई। इसीसे राजा ध्ृतराष्ट्रके छोटे भाई होनेपर भी विदुर दासी-पुतऋ 
'कदलाया। विदुर बड़े घमंजझ और घर्मपरायण थे। पश्चात्‌ राजा देवक- 
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के यहाँक़ी दासी-पुत्रीके साथ विदुरका विवाह हुआ। उससे कई 
एक पुत्र भी उत्पन्न हुए। विद्धुर हस्तिनापुरमें घृतराष्ट्रके साथ ही रहते 
रहे । समय-समयपर वे राजाकों न्‍्याय-नीतिका उपदेश और सलाह 
भी देते रहे, ओर पाण्डवॉके हितचिन्तक विदुरने वारणावत जाते 
समयमे सांकेतिक शब्दों मे पांच बाते इशारेसे बता दी थी, साव- 
घानीसले रहनेको कह दिया था, डसीकी सहायतासे लाक्षाग्रहसे 
पाण्डवोकी रक्षा हुई थी । 

एक समभय हितकारी विदुरने राजा ध्वतराष्ट्रको सुन्दर नोतिका 
उपदेश दिया। जो विदुर-नीतिके नामसे प्रसिद्ध भया, वह आठ 
अध्याय तक विस्तारसे वर्णन भया है। उसमें प्रथम राजनीतिका 
न्याय बतलाकर, फिर धर्मादि' अन्य विषयोंमें कहा गया है । सो 
महाभारत, उद्योगषव में विस्तारसे वर्णन किया गया हैं। उसका 
सारांश खुनिये |-- 

विदुरजी बोले-- राजन ! जैसे समुद्रके पार जानेके लिये नाव 
ही एकमात्र साधन है, उसी प्रकार खुख-स्वर्गके लिये सत्य ही 
एकमात्र सोपान है, दुसरा नहीं; किन्तु आप इसे नहीं समझ रहे हैं। 
क्षमाशील पुरुषोंमे एक ही दोषका आरोप होता है, दूसरेकी तो 
सम्भावना ही नहीं! है। वह दोष यह है कि-- क्षमाशीर मनुष्यको 
लोग असमर्थ समझ लेते हैं । किन्तु वह दोष नहीं मानना चाहिये। 
क्योंकि क्षमा बहुत बड़ा बल है। क्षमा असमर्थ मनुष्योंका गुण 
तथा समर्थोका भूषण है । इस जगतमें क्षमा वशीकरणरूप है। 
भला ! क्षमासे क्‍या नहीं सिद्ध होता ? केवल धर्म ही परम कल्याण- 
कारक है, एकमात्र क्षमा ही शान्तिका सर्वश्रेष्ठ उपाय है। एक 
विद्या ही परम सनन्‍्तोब देनेवाली है ओर एकमात्र अहिसा ही खुख 
देनेवाली है । 
.._ राजन! मनुष्योंकी कार्य सिद्धिके लिये उत्तम, मध्यम और 
अधम--ये तीन प्रकारके उपाय सुने जाते हैं । उक्त तीन प्रकारके 
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पुरुष भी होते हैं । काम, क्रोध और होभ--ये आत्माका नाश करने- 
वाले नरकके तीन दरवाजे हैं; अतः इन तीनोंको त्याग देना चाहिये। 
उन्नति चाहनेवाले पुरुषोंकों नींद, तन्द्रा ( ऊँघना ) डर, क्रोध, 
आलस्य, तथा दीरघंसूत्रता, इन छः दुर्गुणोंको त्याग देना चाहिये। 
मलुष्योंको कभी भी सत्य, दान, कमेस्यता, अनखूया ( गुणोमे दोष 
दिखानेकी प्रवृत्तिका अभाव ), क्षमा तथा थेयें-- इन छः गुणोंका 
त्याग नहीं करना चाहिये। मनमे नित्य रहनेवाले छः शत्रु काम, 
क्रोध, लोभ, मोह, मद तथा मात्सयंकोी जो वच्यमें कर लेता है, वह 
जितेन्द्रिय पुरुष पापोंसे ही लिप्त नहीं होता; फिर उनसे उत्तपन्न 
होनेवाले' अनर्थोंकी तो बात ही क्या है ? । 

जो विद्वान्‌ पुरुष नो द्रवाजेवाले, तीन ( वातादि ) खम्भोंवाले 
पॉच ( ज्ञानेन्द्रियारूप ) साक्षीचाले, आत्माके निवासस्थान, इस 
शरीररूपी ग्रहको जानता है, वह बहुत बड़ा ज्ञानी है। खूब सोच- 
विचारकर काम करना चाहिये, जद्दबाजीसे किसी कामका आरस्म 
नहीं करना चाहिये। धीर *मनुष्योंको उचित है कि, पहले कर्मोंके 
प्रयोजन, परिणाम तथा अपनी उन्नतिका विचार करके फिर काम 
आरम्भ करे या न करे। 

मनस्त्री पुरुषोंको सहारा देनेवाले सन्त हैं, सनन्‍्तोंके सी सहारे 
सन्त ही हैं। दुष्लोको भी सहारा देनेवाऊे सन्‍त हैं, पर दुष्ट छोग 
सनन्‍तोंको सहारा नहीं देते । 

यज्ञ, दान, अध्ययन और तप-- ये चार सज्जनोंके पीछे चलते 
हैं । ओर इन्द्रिय-निश्रह, सत्य, सरलता तथा कोमरूता-- इन चाराँ- 
का सन्‍त लोग खय॑ अनुसरण करते हैं। यश, अध्ययन, दान, तप, 
सत्य, क्षमा, दया ओर अलोभ-- ये घर्मके आठ प्रकारके मार्ग बताये 
गये हैं । इनमें से पहले चारोंका तो दम्भके लिये भी सेवम किया 

जा सकता है; परन्तु अन्तिम चार तो जो महात्मा नहों हैं, उनमें 
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हँसने कहा-- धैर्य-धारण, मनो-निम्रह, तथा सत्य-धर्मोका 
पालन ही कतंव्य है | इसकेद्वारा पुरुषको चाहिये कि, हृद्यकी सारी 
गांठ खोलकर प्रिय और अप्रियको समान समझे । दूसरोंसे गाली. 
खुनकर भी स्वयं उन्हें गाली न दे । इस जगतम रूखी बातें मन्नुष्यों- 
के ममे-स्थान--हृद्यादिको दग्ध करती रहती है; इसलिये धर्मालु-. 
रागी पुरुष, रूखी बातांका सदाके लिये परित्याग कर दे। व्यर्थ. 
बोलनेसे न बोलना अच्छा बताया गया है, किन्तु सत्य बोलना वाणी- 
की दूसरी विशेषता है । सत्य भी यदि प्रिय बोला जाय, तो तीखरी 
विशेषता है, ओर वह भी यदि धर्म सम्मत कहा जाय, तो वह 
वचनकी चोथी विशेषता है । मनुष्य जैसी सहृलत करता है, बैसे ही 
हो जाता है। जिन-जिन विषयोसे मनको हटाया जाता है, उन-डन- 
से मुक्ति होती जाती है। इस प्रकार यदि सब ओरसे निव्त्ति हो. 
जाय, तो मनुष्यको लेशमात्र डुःखका भी कभी अनुभव न हो। जो 
सबका कल्याण चाहता है, किसीके अकल्याणकी बात मनमें भी 
नहीं लाता, जो सत्यवादी, कोमल ओर जितेन्द्रिय है, वह उत्तम 
पुरुष माना जाता है | खुख-दुःख, उत्पत्ति-विनाश, छाभ-हानि और 
जीवन-मरण, ये बारी-बारीसे प्राप्त होते रहते हैं; इसलिये घीर पुरुष- 
को इंनके लिये हर्ष और शोक नहीं करना चाहिये। ये छः इन्द्रियाँ 
बहुत ही चश्वल हैं; इनमेंसे ज्ञो-जो इन्द्रिय, जिस-जिस विषयकी 
ओर बढ़ती है, उससे बुद्धि उसी प्रकार क्षीण होती है, जैसे.फूटे 
घड़ेसे पानी सदा चू जाता है। बुद्धिसे मनुष्य अपने भयको : दूर 
करता है, तपस्यासे महत्‌ पदको प्राप्त होता है, गुरु-शुश्रुषासे शान 
और शान्ति पाता है ॥ ' 

विद्रजी बोले-- मोक्षकी इच्छा रखनेवाले मनुष्य दानके पुण्य- 
का आश्रय नहीं लेते, वेदके पुण्यका भी आश्रय नहीं छेते । किनत 
निष्काम भावसे राग-द्वेषसे रहित हो, इस छोकमें विचरते रहते हैं । 
बुढ़ापा-रूपका, आशा-घैयका, सत्यु-प्राणोंका, असूया-धर्माचरणका, 
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काम-लज्ञजाका, नीच पुरुषोंकी सेवा-सदाचारका, क्रोध-लक्ष्मीका, 
ओर अभिमान-सर्वखका ही नाश कर देता है। अत्यन्त अभिमान, 
अधिक बोलना, त्यागका अभाव, क्रोध, अपना ही पेट पालनेकी 
चिन्ता और मित्रद्रोह-- ये छः तीखी तलवारें देहधारियोंकी आयुको 
काटती हैं । ये ही मनुष्योका वध करती हैं, स॒त्यु नहीं। राजन ! 
सदा प्रिय-चचन बोलनेवाले मनुष्य तो सहजमें ही मिल सकते हैं, 
किन्तु जो अप्रिय होता हुआ हितकारी हो, ऐसे बचनके चक्ता और 
श्रोता दोनों ही दुर्लभ हैं। घीर पुरुषको चाहिये, जब कोई साधु 
पुरुष अतिथिके रूपमें घरपर आवचे, तो पहले आसन देकर, जछ 
लाकर, उसके चरण पखारे, फिर उसकी कुशल पूछकर, अपनी स्थिति 
बतावे, तदननतर आवश्यकता समझकर अन्न-भोजन करावे। 
जो क्रोध न करनेवाला, ढेला, पत्थर, और खुवर्णकों एकसा समझसे- 
वाला, शोकहीन, सन्धि-विश्वहसे रहित, निन्दा, प्रशंसासे शान्य, 
व्रिय-अप्रियका त्याग करनेवाला, तथा उदासीन हैं, वही मिक्षुक 
या संनन्‍्यासी है। तेजखी, क्षमाशील और विकारशून्य सनन्‍्त-पुरुष 
सदा काष्ठमे अप्रिकी भाँति, शान्तभावसे स्थित रहते हैं। मनुष्य 
मन, वाणी और कर्से जिसका निरन्तर सेवन करता है, वह कार्य 
डस पुरुषको अपनी ओर खींच लेता है । इसलिये सदा कल्याणकारी 
कार्योको ही करे। उद्योग, संयम, दक्षता, सावधानी, धैर्य, स्खृति, और 
सोच-विचारकर काये आरस्म करना-- इन्हें उन्नतिका मूल 
मय समझिये । 
आहलस्य, मद, मोह, चञ्धलता, गोष्ठी, उद्ण्डता, अभिमान, 
ओर छोभ-- ये सात विद्यार्थियोंके लिये सदा ही दोष माने गये हैं । 
सुख चाहनेवालेको विद्या कहासे मिले ? विद्या चाहनेवालेके लिये, 
खुख नहीं है । कामनासे, भयसे, छोभसे तथा इस जोवनके लिये मी 
कभी धमका त्याग न करे। धरम नित्य है। किन्तु सुख-दुश्ख 
अनित्य हैं | जीव नित्य है, पर कारण अविद्या अनित्य है। आप 
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अनित्यको छोड़कर नित्यमें स्थित होइये और सनन्‍्तोष धारण कीजिये; 
क्योंकि सन्‍तोष ही सबसे बड़ा छाभ है। काम-क्रोधादिरूप ग्राहसे 
भरी पाँच इन्द्रियोंके जलसे पूर्ण इस संसार नदीके जन्म-मरणरूप 
दुर्गम प्रवाहको चे्यंकी नोका बनाकर पार कीजिये | इत्यादि प्रकार- 
से नीतिका उपदेश चिदुरने शोकाकुल राजा धृतराष्ट्रको जो खुनाया 
था, वही 'विदुर-नीतिः--आठों अंध्यायोका सार, चुनके यह लिख 
दिया गया है ॥ 

ओर.महाभारत, ख््रीपर्व, अध्याय ३ से ७ तक विदुरका उपदेश 
लिखा है। तहाँ स्त-पुत्रोंके शोकमें व्याकुल ध्ृतराष्ट्रको समझाया है ॥ 

भागवत्‌ ३। १। में लिखा है।-- 

एक समय विद्रजी, राजा घृतराष्ट्रको, कोरवॉके हितकी सलाह 
दे रहे थे। तब दुर्याधनने क्रोघसे उनका तिरस्कार करके कहा, अरे ! 
इस कुटिल दासी-पुत्रको यहाँ किसने बुलाया है? इसे हमारे नगरसे 
तुरन्त बाहर निकाल दो । ऐसा कठु वचन खुनके, विदुर खयं ही 
हस्तिनापुरसे चल दिये। तीर्थयात्रा करते हुये, अकेले ही भूमण्डलमे 
विचरने लगे । वे अवधूत भेषसे खच्छन्दतापूर्वक पृथ्वीपर विचरते 
'रहे । जिसमें आत्मीयजन उन्हे पहचान न सके । वे शरीरको सजाते 
न थे, पवित्र और साधारण भोजन करते, शुद्ध वृत्तिसे जीवन- 
निर्वाह करते, जमीनपर सोते, वेराग्यमय जीवन बिताते थे। एक 
समय विचरते-विचरते यमुना तटपर पहुँचे, वहाँ उन्हें उद्धवजी 
मिले । उन दोनोमे बहुतसी वार्तालाप हुई, फिर उद्धवके कहनेसे 
विडुर, मैत्रेयजीके निकट गये। पश्चात्‌ मैत्रेय मुनिसे हरिद्धारमें 
विदुरका सत्सकह्ल प्रश्नोत्तर ओर शांका-समाधान हुई ! भागवत 
तृतीय स्कन्धके अध्याय ५ से चतुर्थ स्कन्‍्धके समाप्तिका अध्याय 
३१ तक विद्दरको अनेकों प्रकारसे मेज्रेयज्ीने समझाया ! नाना 
विषयोका पूरा खुलासा जानकर सनन्‍्तुष्ट हो, फिर हस्तिनापुर चले 
आये। तबतक तो महाभारतका युद्ध समाप्ति और याद्व-कुछूका विनादा 
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भी हो चुका था। कुछ समय बाद विदुरके प्रेरणासे, राजा घृतराष्ट, 
गान्धारी तथा कुन्ती सहित तीनोंकी साथ लेकर फिर विदुर उत्तराखण्ड- 
में वनवासको चले गये। वहाँ कठोर तपस्यामें संलम्न भये। भा० ३। १३॥ 

महाभारत आश्रम वासिक पर्व अध्याय २६ में लिखा है-- युधि- 
पछ्टिर वनमें जब घृतराष्ट्रसे मिलने गये, तब बातचीत करते-करते 
पूछा--- इस समय विदुरजी कहाँ हैं ? उत्तरमें घृतराष्ट्रने कहा-- 
लेटा ! विदुरजी कुशल पूर्वक हैं । वे बड़ी कठोर तपस्यामें लगे हैं । 
निरन्तर उपवास करने ओर वायु पीकर रहनेके कारण अत्यन्त डुर्ब॑छ 
हो गये हैं। उनके शरीरकी नस-नस दिखाई देती है। इस निर्जन 
वनमें कभी- कभी ब्राह्मणोंको उनके दर्शन हो जाया करते हैं ।? 

राजा घुतराष्ट्र इस प्रकार कह ही रहे थे कि-- सुखमें पत्थरका 
ढुकड़ा लिये जटाधारी विद्वरजी, दूरसे आते दिखाई पड़े । उनका 
नह-धड़क् शरीर अत्यन्त डुबंठ, और वनकी धूल-मिट्टियोंसे भरा 
दिखाई देता था। वे आश्रमकी ओर देखकर सहसा छोट पड़े। 
यह देख राजा युधिष्ठतिर अकेले ही उनके पीछे-पीछे दोड़े । विदुर- 
जी कभी दिखाई देते ओर कभी वृक्षोकी ओट पड़नेसे अदृश्य हो 
जाते थे। इस प्रकार वे घोर जंगलकी ओर बढ़ते चले गये और 
युधिष्ठटिर यह कहते हुए यत्नपूर्वक दोड़ते जा रहे थे कि-- “बिदुर- 
जी ! मैं आपका परमप्रिय राजा युधिष्ठटिर हूँ ( आपके दशनके लिये 
आया हूँ ) |! इस प्रकार अत्यन्त निर्जन ओर एकान्त चनमें पहुँच 
कर बुद्धिमानोमे श्रेष्ठ चिदुरजी, एक पेड़के सहारे खड़े हो गये । वे 
इतने दुबंल हो चुके थे कि-- उनके दशरीरका ढ़ॉचामात्र रह गया 
था, फिर भी परम बुद्धिमान युधिष्टिरने उन्हें पहंचान लिया । और 
मैं युधिष्ठटिर हँ?-- ऐसा कहते हुए वे उनके सामने जाकर खड़े हो 
गये । साथ ही उन्होंने विदुरज्जीका सत्कार भी किया । 

तदननन्‍तर विद्धरजी एकाग्रचित्त होकर युधिष्ठटिरकी ओर एकटक 
देखने छगे । तब देखते-ही-देखते शरीर छोड़ दिया । राजा युधिष्टिर- 
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ने देखा, विदुरजीकी आँखे पूबवत्‌ स्थिर हैं ओर उनका शारीर भी 
पहलेकी भाँति वृक्षके सहारे खड़ा हुआ है, किन्तु अब उसमें चेतना 
नहीं रह गई है। इस प्रकार उनकी सृत्यु हुई। संन्यास-धम पालन 
करनेवाले समझके उनके शरीरका दाह-संस्कार नहीं किया। पीछे युघधि 
पछ्टिर, ऐसी घटना देखके वापस चले गये, इत्यादि वर्णन किया है ॥ 

उपरोक्त प्रमाणसे बिदुर, एक धर्मात्मा, हितेषी, बुद्धिमान, सदा- 
चारो ओर अन्तिममें विरक्त संन्‍्यासी भये रहे । उनकी मुख्य-मुख्य 
सारी कथा शास्त्र प्रमाणसे दर्शा दिया गया है। इतना होनेपर भी 
पारख खरूपका बोध उन्‍हें नहीं भया, ओर तब तो पारखबोधदाता 
सहुरू भी नहीं रहे । इसलिये पारख-ज्ञान किसीकों नहीं भया। 
खाली शास्रोक्त वैराग्य धारण करनेवाले ही सब भये हैं ॥ 

४. अष्टावक्र-एक मुनि थे, जिनके जन्मसे ही आठ अज्ञ टेढ़े थे 
इसलिये उनका नाम अष्टावक्र पड़ा था। महाभारत, वनपर्वके 
अध्याय १३२ से १३४ तक-- ऋषि अष्टावक्रकी कथा आयी'-है । डसमें- 
का सारांश लिख देता हूँ, खुनिये |-- 

युधिष्टिरके पूछनेपर छोमशजी बोले-- उद्दालकसुुनिका कहोड़ 
नामसे प्रसिद्ध, एक शिष्य था| उसने अपने गुरुकी बड़ी सेवा की । 
इससे प्रसन्न होकर उन्होंने बहुत जल्दी सब वेद पढ़ा दिये, ओर 
अपनी कन्या खुजाता भी उसे विवाह दी। कुछ काल बीतनेपर 
सुजाता गर्भवती हुईं। एक दिन कहोड़ वेद-पाठ कर रहे थे, उस 
समय वह गभे बोला, पिताजी ! आप रातभर वेद-पाठ करते हैं, 
किन्तु यह ठीक-ठीक नहीं होता है ।? 

शिष्योंके बीचमें ही इस प्रकार आक्षेप करनेसे पिताको अति क्रोध 
हुआ, तो उसने “तू! अष्टावक्क ( आठों जगहसे टेढ़ा ) हो जाए यह 
शाप दिया । पश्चात्‌ धन ले आनेकी इच्छासे कहोड़ मुनि राजा जनकके 
पास गये। किन्तु वहाँ बन्दीनामक पण्डितसे शास्प्रार्थमे हारके 
बन्धन-केदमें पड़ गये । जब उद्दालकको यह बात ज्ञात हुईं, तो 
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अष्टावक्रको यह मालूम होने नहीं देना, ऐसा खुजाताकों बताया। 
इस कारण अष्टाबक्र, उद्दालककों ही अपना पिता ओर उनके पुत्र 
इवेतकेतुकों भाई मानता रहा । 

एक दिन जब अष्टाचक्रकी आयु १२५ वर्षकी थी, वे उद्दालककी 
गोदमें बैठे थे। डसी समय वहाँ इवेतकेतु आया ओर उन्हें पिताकी 
गोदमेंसे स््लींचकर कहा, 'यह गोदी तेरे बापकी नहीं?, उतर ! इस कटु 
वचनको सुनकर उनके चित्तपर बड़ी चोट रूगी, ओर अपनी माताके 
पास जाकर पूछा कि--'मेरे पिता कहाँ गये हैं? बतला? सखुजाताने 
घबराके सब ह/र-बात बता दिया ! रातजिके समय रवेतकेतु से मिक्कर 
यह सलाह की कि--हम दोनों राजा ज़नकके यश्में चल | वह यज्ञ 
वड़ा विचित्र खुना जाता है, वहाँ हम ब्राह्मणोंके बड़े-बड़े शास्त्रार्थ 
सुनंगे । ऐसी सलाह करके वे दोनों मामा-भानजे राजा जनकके 
यज्ञके लिये चल दिये। वहाँ पहुँचे तो मीतर जानेसे द्वारपालने 
रोका और कहा--बवृद्ध ओर विद्वान ब्राह्मणही इसमे प्रवेश कर सकते 
हैं, वालकको जाने देनेकी हमे आज्ञा नहीं हे । 

तब अष्टाचक्रने कहा-- द्वारपाल ! मनुष्य अधिकषषोंकी उस्र 
होनेसे, बाल पक जानेसे, धनसे अथवा अधिक कुटुम्बसे बड़ा नहीं 
माना जाता । ब्राह्मणोंमे तो वही बड़ा है, जो वेदोंका वक्ता डो। 
आऋषियोंने ऐसा ही नियम बताया है'। में सभामे वन्दी परिडतसे 
मिलना चाहता हूँ । तुम मेरी ओरसे यह सूचना महाराजको दे दो । 
आज्ञ तुम, हमें विद्यानोंके साथ शास्त्रार्थ करते देखोगे ओर चाद-विवाद 
बढ़ जानेपर बन्दी पण्डितको परास्त हुआ पाओगे । तब द्वारपालने उन्हें 
'राजाके पास ले गया। वहां अष्टाचक्रने कहा--राजन ! मेने सुना 
है, आपके यहा बन्दी नामका कोई विद्वान है। में उससे शाखार्थ 
'करने आया हूँ, वह कहां है? में उससे मिलूँगा |! 
,._ रशाजानें कहा-- तुम उसकी दक्तिको न समझकर ही उसे जीतने- 
'की आशा कर रहे हो । पहले कितनेही पंडित ब्राह्मण आये, परन्तु 
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उससे सब हार गये, यह जान लो । अष्टावकने कहा-- उसे मेरे जैसो- 
से पाला नहीं पड़ा, अब मुझसे परास्त होके मूक हो जायगा। तब 
राजाने उनकी परीक्षा करनेके विचारसे संवत्सरके बारेमे गूढ़ प्रश्न 
किया । उसका बराबर उत्तर आशीर्वादरूपमें अष्टाचक्रने दिया। . 
. . राजाने फिर प्रश्न यह किया-- सोनेके समयमें कोन नेत्र नहीं 
मूँदता ? जन्म लेनेके बाद किसमें गति नहीं होती ? हृदय किसमें नहीं 
है? ओर वेगसे कौन बढ़ता है ? 

अष्टावक्रन्ने कहा--/ मछली सोनेके समय नेत्र नहीं मूँदती, अण्डा 
उत्पन्न होनेपर चेष्ठा नहीं करता, पत्थरमें हृदय नहीं है, ओर नदी 
चेगसे बढ़ती है । | 

यह खुन राजाने कहा-- धन्य है ! आपको; में तो आपको बूद्ध- 
समान ही मानता हूँ | वाद-विवाद करनेमे आपके समान कोई नहीं 
है। देखिये ! यही वह बन्दी है, कहके उसे दिखा दिया । 

तब अश्टावक्रने बन्दीकी ओर घूमकर तीज्र शब्दोमे कहा- हे 
बन्दी ! तुमने अनुचित नियम कर रखा है । हारनेवालेको समुद्र 
डुबाने लगा देते हो, अब मेरे सामने तुम्हारी याकशक्ति नष्ट हो 
जायगी । अब तुम मेरे प्रश्नोंका उत्तर दो और में तुम्हारी बातोंका 
उत्तर देता हूँ । 

भरी सभामे अष्टावक्रकी ऐसी ललकार सुनकरके बन्दीने शास््रार्थ 
आरम्भ किया। प्रथम बन्दीने एक-एक अद्भवाली बात बतलाई, 
उत्तरमें अष्टावक्रने दो-दो अज़ होनेका प्रतिपादन किया | फिर उसने 
तीन' कहा, इसने चार बताया | इसी क्रमसे बढ़ाते-बढ़ाते बारहतक 
बराबर गिनती लगाते गये। अन्तमें तेरहकी गिनतीमे बन्दीने कहा-- 
तिथियाँमे त्रयोदशीको उत्तम कहा है ओर पृथ्वी भी तेरह द्वीपोंचाली 
बतलाई गई है.।! इस प्रकार आधा इलोक ही कहकर बन्दीके चुप हो 
जानेपर अशावक्रने बाकी आधा इलोक पूरा करते इये कहने लगें-- 
आत्माके भोग तेरह प्रकारके होते है, ओर बुद्धिको लेकर तेरह उसकी 
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रोके हैं । इतना सुनते ही बन्दीका मुख नीचा हो गया और चह बड़े 
विचारमे पड़ गया। परन्तु अशावक्रके मुखलसे वाणीकी झड़ी छूगी 
ही रही । यह देखकर सभाके ब्राह्मण हर्ष-ध्वनि करते हुये अप्टावक्रके 
पास आकर उनका सम्मान करने लगे। 

अश्गवक़नें कहा-- राजन ! यह बन्दी शाखार्थमें अनेकों विद्यान 
ब्राह्मणोंको परास्तकर जलमें डुबवा चुका है। अब इसकी भी तुरन्त 
वही गति होनी चाहिये । 

तब बन्दीने बनावटी बातें कहीं-- राजाको बन्दीकी बातोंमे फँस- 
के देर करते देखकर अश्टाबक्र कहने रंगे-- राजन ! में कई बार कह 
चुका, फिर भी तुम मतवाले हाथीकी तरह कुछ भी खुन नहीं रहे हो; 
इससे माल्म पड़ता है, लसोड़के पत्तोपर भोजन करनेसे तुम्हारी 
बुद्धि नष्ट हो गई है, अथवा तुम इस चापल्दूसकी बातोंमें आ-गये हो। 
तदननन्‍्तर जनक राजाने शर्त-मुताबिक दण्डकी व्यवस्था किया । और 
बन्दीने हराकर, छिपाकर रखे हुए ब्राह्मणोको छोड़ने लगा दिया, तो 
वे सब भी राज सभामे आ-पहुँचे। अपना नाम, गोत्र बताके अप्टावक्र- 
को प्रणाम करते गये । उनमेसे कहोड़ने उन्‍हें अपना पुत्र ज़ानके 
कहा--मनुष्य ऐसे ही कामोंके लिये पुत्रोकी कामना करते हैं । जिस 
कामको में नहीं कर सका था, वही मेरे पुत्रने करके दिखा दिया। 
पश्चात्‌ बन्दी भी राजा जनककी आज्ञा लेकर समुद्रमें कूद पड़ा । तब 
ब्राह्मणोंने अष्टावक्रकी पूजा की ओर उन्होंने हिता कहोड़का पूजन 
किया । फिर अपने मामा-इवेतकेतु ओर पिताके सहित वे अपने 
आश्रमको चले आये, इत्यादि ॥ 

ओर एक, दूसरे प्रसहमें वर्णन हुआ है कि, जब अष्टावक्र प्रथम 
राज समभामे गये, तो उनके विचित्ररूपको देखकर सारे सभासद्‌ 
ठट्ठा मारकर हँसने लगे । यह देख अश्ावक्र भी खूब. हँसे। पश्चात्‌ 
जनकने पूछा कि--- आप किस कारणसे हँसे थे ? उन्होंने कहा-- है 

छ़ज़ा ! मेने सुना था कि--- जनकके यहाँ ब्रह्म-सभा लगी है, इसलिये 
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मैं आया था। परन्तु डसके विपरीत मैंने यहाँ देखा-- तेरे यहा तो 
सब चमारोंकी सभा छगो हुई है, अथवा पशु-समान विचारहीन लोग" 
ही सब जुटे हुए देखनेमें आते हैं। ऐसे निर्मीक शब्द सुनकर सब 
शानत और लज्िित हो गये । मुनिने कहा, देखो ! नदी ठेढ़ी होती है. 
परन्तु उसमेंका जल सीधा ही रहता है। ऊँख ठेढ़ा होनेपर भी 
रख-मिठास, टेढ़ा नहीं होता । और फ़ूछकी आकार वक्र होनेपर भी 
गन्ध सीधो हो रहतो है । तैसे ही यह मेरे शरीरके आठों-अह्ञ टेढ़े 
होनेपर भो मेरी आत्मा तो ठेढ़ो-बेड़ो नहीं है। खाली चम-दश्टिसे 
देखके तुम्हे हँसी आई है, इसीसे मेने चमार कहा है । यदि ब्रह्म- 
दृष्टि होती, तो तुम छोग मुझे देखके कभी न हँसते । इसी कारण मुझे 
भी तुम्हारी दशापर हास्य हुआ था फिर जनकके प्रश्षका उत्तर 
यथोचित देके, उसके सब दाड्भाका समाधान किया । अतणव समामे 
प्रतिष्ठा पाये, इत्यादि कथन, वर्णन हुआ है ॥ 

और भी कहा हैः-- एक समय जनक राजाने यह प्रण करके कि, 
“घोड़ेकी सवारी करतेमें एक रिकाबमें पैर रखके, दूसरेमें रखनेके 
पहले ही झठटप८ट जो मुझे इतने शीघ्र तह्मबोध करा देंगे, उन्हें ही में गुरु 
मानूँगा?” ऐसा घोषित कर दिया था, बहुतेरे ऋषि, मुनि, आदि महा- 
नुभाव आये, परन्तु उतने अव्पकालमें बोध कर देनेकी सामथ्य किसी 
की नहीं हुईं। यह समाचार जानकर अशवक्र मुनि आये। राजाने 
सेवा-सत्कार किया । तब मुनिने कहा कि-तेरे प्रतिशाको में पूर्ण 
कर दूँगा, उसके लिये सभा-भवन तेयार करो। फिर व्यवस्था ठीक 
होनेपर मुनिने राजाको आदेश दिया कि--घोड़ा छाके रिकाबमे पैर 
रखो, चेसा ही किया | तव अश्यवक्रने जनक राजाके कानमें कहा--- 
“तत्वमसि !? अर्थात्‌ तूही ब्रह्म है। परन्तु राजाने कहा-- मेरी समझ: 
में कुछ नहीं आया । मुनिने कहा-- पहिले गुरु-दक्षिणा भेंट कर दो ॥ 
उसने कहा-- कहिये क्या दूँ ? तन, मन, धन, सर्वेख-यही गुरुदक्षिणा- 
में भेंट करनेको मुनिने कहा । राजाने सहर्ष संकल्प करके तन, मन. 
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घन, गुरु अपण किया, ऐसा कहा। मुनिने फिर वही तत््वमसि! कहिके 
चुप हो गये | फिर कुछ देस्में बोले-- तुम्हारे बाह्य तन, मन, धनादि 
तो अब मेरे हो गये। तुम उससे परे ब्रह्म शुद्ध, बुद्ध, केवल हो 
ऐसा जानो । 

उसी विचारमें लवलीन होकर जनक निश्चक हो गया। फिर 
बोलानेपर भी बोल न सका। उसे घिचार भया कि-- तन, मन ओर 
घन तो अब मेरा कुछ नहीं रहा, फिर में केसे हिल, केसे बोल ?, 
इसीसे स्तब्ध हो रहा । फिर गुरुने कहा--में तुझे सत्सहृ-चार्ताके 
लिये अब तुझे तेरे तन, मनादि वापस करके आशा देता हूँ, कहो 
तुम कोन हो? उसने कहा में जनक हूँ, मुनिने पूछा-- पाचतर्त्व, २५ 
प्रकति, दस इन्द्रिया, पश्चमाण, इत्यादिक संयुक्त दरीरमें जनक 
कोन, कहापर है' ? विचार करके बतलाओ | नाक, मुख, हाथ, पेर 
आदि कौनसा अक्ल जनक है ? प्रत्येक अक्का नाम अछग-अछग हे 
और जनक नामका अज्ञ तो कहीं नहीं दिखता है। यदि दिखता हो, तो 
मझे बतलाओ : 

राजाने बहुत विचार किया, तो सब अड्गका नाम तो भिन्न-भिन्न 
है, परन्तु उस्ते देहमें कहीं भी जनक नहीं मिला! तब अवाक्‌ 
हो रहा, बड़ी देश्तक स्थिर हो रहा । फिर अप्टाचकने कहां--हे 
राजन ! वह नाम तो कव्पित है, व्यवहारके लिये रखा गया है। 
नाम और रूपसे परे शुद्ध खरूप तू ही आत्मा है, ऐसा जान | इत्यादि 
समझाकरके बोले--अब तू आसक्तिसे रहित होके सद्धमेका पालन 
कर, ओर तन, मन, धनादिको मेरे थाती समझकर रख ले। में तुझे 
सम्हारू रखने के लिये तेरा चढ़ाया हुआ तीनों वस्तु तुम्हें ही सोप 
देता हूँ। खामीभक्त सेवकके नाई इसका रक्षण और परमार्थमें 
ज्ञीवन व्यय करो । इत्यादि प्रकारसे शिक्षा देकर जनकको बकह्मबोध 
इढ़ाके चले गये ।। े 

“दोहि बात जो जनक हृढ़ाई। देह घरे विदेह कहाई ॥” बीजक रमैनी ८ ॥ 7. 
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अष्टावक्र गीत? उन्हीं मुनिका बनाया हुआ कहा जाता है 
उसके प्रथम इलोकमे ही लिखा है. :--- 
श्लीकः-- मुक्ति मिच्छुसि चेत्तोत ! विषवत्‌ विषयान्त्यज ॥ 

क्षमाजत्र दया शौचं सत्यं पियुप्मत्‌ भज३ |? अ्रष्ट० गीता, १॥ 

“-है तात ! यदि तुम मुक्ति प्राप्त करनेकी इच्छा करते हो, तो 
उसके लिये पश्चविषयादि सम्पूर्ण विषयोंको विषके समान घातक 
जानके, परित्याग कर दो । ओर क्षमा ८ अपना अपराध करनेवालेको 
किसी प्रकार भी दण्ड देनेका भाव न रखना | आर्ज़व ८ शरीर और 
इन्द्रियोंके सहित अन्तःकरणकी सरलता रखना । दया 5 छोटे--- 
बड़े प्राणियोंकी जान-बूझकर दुःख न देना, दुखियाँमें करुणा रखके: 
रक्षा करना । शोच ८ बाहर और भीतरकी पवित्रता रखना । सत्य ८ 
अन्तःकरण ओर इन्द्रियोंकेद्वारा जैसा निश्चय किया हो, चैसाकाः 
वैसा ही प्रिय शब्दोंमे कहना, और जान-बूझके स्रूठ न'ः बोलना 
इन पाँचों सहणोंको असृतके समान जान करके दहढ़तासे धारण: 
करो, या ग्रहण करो, ऐसे भजन करो ॥ 

ओर महाभारत अनुशासन पर्व॑में लिख्प है--- प्राचीन समयमे 
अष्टावक्रने विवाहकी इंच्छासे वदान्य ऋषिकी कन्याकों माँगा । 
सुप्रभा उस कन्याका नाम था। तब वदान्य ऋषिने उनके योग्यताकी: 
पूरी परीक्षा करके पश्चात्‌ अपनी पुञ्रीका विवाह, उनके साथ कर. 
दिया। अध्याय १० से २१ तक वर्णन है ॥ 

कर्देम, ऋषभदेव आदिके समान ही पीछेसे घर-ग्रहस्थीको 
परित्याग कर अश्जन्रक्र मुनि संन्‍यासी हो गये। तब कठोर साधना 
करके, तीज्र वैराग्यमें जीवन बिताया । शुद्ध पवित्ञतासे मन, बुद्धि, 
चाणीको शमन कर एकान्‍न्त स्थानमें वृत्ति स्थिर करके रहे। समया- 
न्तरमें वैराग्य दशामें ही उनका शरीर छूटा। इस प्रकार अन्तिर्म- 
जीवनमें, ये वैराग्यमें प्रवीण हुए रहे । ऐसा जाना जाता है ॥ 

५. पुनीत सुनि--कोई एक मुन्ति जो विशेषरूपसे भीतर-बाहर- 
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की शुद्धि करके, पूर्ण अखण्ड वेराग्यमें पवित्रतासे रहते रहे । उस 
त्यागीने त्यागका महात्म्य जो कहा, उसका सारांश यही है कि-- 
यदि अकिश्वन बनके इस संसारमें घूमा जाय, तो ही असली खुखका 
तुम अनुभव करोगे। क्योंकि अकिश्व॒न ( निर्धन ) जन ही झखुखसे 
'सोता और उठता है। अकिश्वन होना ही सुखदायक है, हितकर है, 
'कल्याणरूप है, निर्विष्त है ओर शजत्ुतारहित श्रेष्ठ मार्ग है । में जब 
तीनों छोकॉपर निगाह डालता हूँ, तब वेराग्यसम्पन्न अकिश्वन जनके 
समोन शुद्ध, में ओर किसीको भी नहीं पाता । मेंने ज़ब अकिश्वनत्व- 
को और राज्य-वैभवको विवेक तुलापर रखके तोला, तब अकिस्वनत्त्व- 
का पलड़ां ही भारी रहा। राज्यमोगी धनी पुरुष मानों सदा कालके 
गालमें पड़ा हुआ है। वह सदा घबड़ाया-सा बना रहता है। 
किन्तु जो घन और तृष्णाको त्याग चुका है, उस मुक्त जनका कोई 
'कुछ भी बिगाड़ नहीं कर सकते । सदा इच्छालुसार विचरणशील, 
भूशाई, बाहका तकिया लगानेवाले और शान्तमना पुरुषकी सब 
कोई प्रशंसा करते हैं । अतएव नर-जीवनमें बैराग्यको ही टिकाना 
चाहिये, इत्यादि ॥ 
इस प्रकार कदर ऋषि, कर्दम मुनि, विदुर भक्त, अष्टावक्र ऋषि, 
पुनीत मुनि, ये पाँचों अन्तिममें बड़े वेराग्यवान्‌, बेराग्यके तो अटूर॑ 
भण्डारखरूप ही रहे । ऐसा शास्त्रमें प्रमाण किया है। यह शास्त्रोक्त 
कथन ही यहाँ दर्शाया गया है। वे सब त्यागी-चेरागी तो हुए, परन्तु 
पारखबोध उनन्‍्होंको नहीं भया। इसलिये गुरुनिर्णयसे देखिये, तो बिना 
पारख उन्होंके भवबन्धन नहीं छूटा | वेराग्यके साथमें खरूप बोध 
पारख भी हो, तभी मुक्ति होती है; ऐसा जानना चाहिये ॥ १३ ॥ 


दोहाः- साह शिकन्दर बलखके | और भरथरी भूपष ॥ क्‍ 
गोपीचन्द गोरखनमें । सब वराग्य स्वरूप ॥ १४७ ॥: 
'खंक्षेपार्थ--- ओर हे सन्‍तो ! बलख-बोखारा देशके मुसलमान 
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कुलके बादशाह, शाह शिकन्दर भी पीछेसे वेराग्यवान्‌ होके फकीर 
बन गया था, ऐसा प्रमाण है। तेसे ही इंधर क्षत्रिय कुलमें राजा 
भर्तेहरि ओर राजा गीपीचन्द ये दोनों भी पीछे विरक्त होके राज- 
पाठकों छोड़कर गोरखनाथके पन्थमें जाके साधु हो गये थे। ये सब 
लोग त्याग-बेराग्यके चिह्ल, भेषको धारण करनेवाले, वैराग्य-मूर्ति 
भये हैं । ऐसा माना जाता है ॥ 


॥॥ # ॥। विस्तार निर्णय कथन वर्णन ॥ # ॥ 


टीका+-- सहुरु श्रीपूरणसाहेब कहते हैंः-- अर्थात्‌ और भी 
अन्थोंके प्रमाणसे जाननेमें आता है कि--- महाराजा भर्तेहरि, राज़ा 
गोपीचन्द, पीछेसे गोरखनाथके पन्थम जाके वे वेराग्यवान साधु 
भये हैं । ओर बाहीक देश जिसे बलख बोखारा कहते है, चहाँके 
बादशाह शिकन्द्र भी सनन्‍्तौके चेतानेसे विरक्त फकीर हो गया था।. 
वैराग्यके खरूपमें ही वे सब माने गये हैं। अब इनके हाल जाननेके 
लिये अन्य ग्रन्थोंमे लिखी हुई बात यहाँ दर्शा देता हूँ, सो संक्षेपमें 
खुनिये । जिससे उनका भेद आप छोगोंकों भी मालूम हो जायगा। .. 


॥ # ।॥| इतिहास परिचय वर्णन ॥ # ॥ 

१. राजा भर्तेंहरि--- एक जगह ऐसा लिखा है;-- भर्तृहरि ओर. 
विक्रमादित्यके पिताका: नाम राजा गन्धर्वसेन था, धारा नगरीके 
राजाकी पुत्री उसे विवाह दी थी। उससे विक्रम जन्मा और रानीके 
दासी सखीसे प्रथम- ही भर्दृहरि पेदा हुआ था। उनके नानाके कोई 
पुत्र नहीं थे, इससे दोनों कुमारोंके प्रतिपालन करके उन्‍हें राज्य 
सोपा | तब भर्तंहरि बड़ा होनेसे रांजा भया, विक्रम प्रधानमत्री 
हुआ, इत्यादि । ' 

अर्थात्‌ मालवा प्रान्तके उज्जेन नगरीका राजा भर्तृहरि नामका 
भया है। इनके छोटे भाईका नाम विक्रमादित्य था। बड़े भाई राजा 
थे, तो छोटे भाई प्रधानमत्जीके समान राज्यकाय किया करते थे॥ 
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राज़ाकी वैसे तो कई रानियें थीं, उनमें एक रूपसुन्दरी विशेष 
मोहिनी रानी थी, जिसका नाम अनइुसेना वा सेन्ध्यसेना थी, ओर 
सिन्धुमती नाम भी उसका था। विशेष रूपवती होनेसे राजा उसपर 
आसक्त होकर ऊूटटू हो रहता था, जो सैन्ध्यसेना कहती, सोई 
करता था । परन्तु पुरुषको अपने वशमें पाकर वह दुष्ट स्त्री भी 
व्यभिचारिणी हो गई । कुछ भी सोचे-विचारे बिना, एक दारोगासे 
फँस गई, कुकर्म करनेमे प्रवृत्त हो गई। परन्तु उसके कपट- जाल 
जियाचरित्रका पर्दा लूगा रहनेसे, बहुत दिनोतक वह बात छिपी 
रही । कुछ काल बाद प्रथम तो विक्रमको सिन्धुमती के कुकमेंकी वात 
मालूम हुई, तब मौका पाकर एक दिन उसने राजाकों समझाया, 
नीतियुक्त हितकर बात कहा। परन्तु राजाने उसे भूठा वताकर फटकार 
दिया। रानी तो सती या पतिब्रता है, यह कहा; तब विक्रम चुप हो 
गया। इधर सिंघुमतीको भी शंका हुई कि-- धिक्रमने उसकी करनी 
जानली है, तब वह उसे निकालनेके लिये कपटके खेल, खेलने लूगी । 
ओर पहलेसे भी ज्यादा हाव-भाव, कटाक्षोंक्े प्रयोगोँसे राज़ाको वशमें 
करके, विक्रमके विरुद्ध राजाके कान भर दिये। अपने ऊपर विक्रमकी 
बुरी दृष्टि बताकर और नगर सेठके पुत्र वधूपर भी आशिक हुआ है, 
यताई । इधर सेठको भी पट्टी पढ़ौके, कि-- विक्रमने हमारे पुत्रंकी 
स्रीपर कुदष्टि लगाई है, कहो, ऐसा कहके राजाके पास फरियाद लूगाने 
लगाया । दूसरे ही दिन नगर सेठ राजसभामे फरियाद करने पहुँचा । 
वहाँ रानीकी सिखाई हुई कपटकी बातें, कही। उसकी बात सुनके 
ओर रानीकी बात याद्‌ करके, राजा बहुत क्रोधित हुआ। विक्रमने: 
सेठकोी धर्म बताकर समझाया भी, परन्तु राजाके मनमें झूठी बात 
ठस गई थी, इससे वह ओर नाराज हो गया । अतः भाई विक्रमको 
उसी क्षण--तुरन्त देशले निकल जानेका हुक्म दे दिया । तब कुछ 
चेतावनीकी बात कहकर, विक्रम उसी वक्त राजधानी छोड़कर 


सिवेशको चला गया। 
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पश्चात्‌ एक तपस्वी ब्राह्मणने, घोर तपस्या करके, इष्टदेवसे एक 
फल पाया, जिसका नाम 'अमरफल' कहते थे। उसके खानेसे तनन्‍दु- 
रुसस्‍्ती, देहकी पुष्ठटता आदि कई एक गुण विशेषताएँ बतलाया था। 
फिर उस तपखीने सोच-विचार करके, राजाको वह फल देना अच्छा 
समझा। तदननन्‍्तर, राजभवनमें जाकर राजाको सूचना दी। फिर राज- 
सभामें जाकर कहा-- हे धर्मात्मा राजा ! मुझे एक महामुणी फल मिला 
है, वह 'अमरफल'! कहलाता है। उसके खानेसे देहके रोगादि विकार 
शमन होकर विशेष बल, योवनकी वृद्धि होकर, सुखकी प्राप्ति होती 
है। अतपव आप अक्षण करेंगे, तो चिरायु, शक्तिसम्पन्न होकर 
न्यायपूर्वक प्रजापालन करेंगे, जिससे सबको सुख-सम्द्धिकी भ्राप्ति 
होगी | इसलिये आपके लिये में यह फल लाया हूँ, इसे लेलो, और 
तुम हो इस फलको खालो। इस प्रकार बतलाकर राजाकी फल दे 
दिया । उस फलको लेकर राजाने यथायोग्य सम्मशन, मेंट-पूजा, देकर 
तपस्वीको प्रसन्न करके, विदा किया। । 

फिर उस फलको हाथमें लेकर, देखते हुए राजा मन-ही-मन 
विचार करने रूगा कि--- इस फलको में खाऊँ कि, नहीं । एकाएक 
उसे प्यारी रानी सिन्चुमतीकी याद आ गयी, तब वह अत्यन्त प्रसन्न 
होके बोल उठा-- आज मेरा मनोरथ पूर्ण हो गया। रानीको देनेके 
डिये में ऐसी ही भेंट चाहता था, सो संयोगसे मिल ही गया। यानी 
इसे खाकर खस्थ, सुन्दर, निरोग होनेसे सुखी होगी, तो उसके 
भोग-विलाससे में भी सन्तुए-सुखी रहूँगा। यह सोनचके उसी बातको 
डढ़ निश्चय कर, उस फलको हाथमे लेकर राजा उसी वक्त महलमें 
चला गया। उधर सूचना पाकर सिन्धचुमती भी आके मिली, ओर 
नखरा करके राजाको मोहित करती भई । फिर उसने पृछा-- प्रभो ! 
आज इस वक्त आनेकी आपने केसे कृपा की ?। उसने कहा-- 
प्रिये ! आज एक अपूर्च फल मेरे हाथ रूगा है, उसीको लेकर में 
तुम्हारे पास भेंट करने आया हूँ । फिर उस फल प्राप्ति ऑर उसके 

सं० नि० घट ० ३०-- 
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'समस्त गुणका वृत्तान्त, उसे बतलाया, और कहा कि-- तुमसे बढ़- 
कर प्रिय मेरा और कोई नहीं है । इसलिये को ! यह 'अमरफलः तुभ ही 
खाओ ! कहके रानीके हाथमें फल दे दिया। फिर उसने कपटकी 
बातोंसे राज़ाको कहा कि-- आपही इसे खा लीजिये । मेरे सोभाग्य 
तो आप ही हैं, इत्यादि बनावटी बातें कही। इससे राजा और भी 
आकर्षित हुआ। उसे ही फरू खानेको कहा-- तुम्हारे खा-लेनेसे 
मुझे भी सुख, लाभ, सनन्‍्तोष होगा, ऐसा वोछा । रानी जो चाहती थो 
सोई हुआ । इसलिये राजी होके पीछेसे कहा-- आपकी आज्ञा शिरोधाय॑ 
है, में आपके आज्ञाको टाछू नहीं सकती हूँ । में ही इस फलको खाऊँगी। 
परन्तु अभी पेट गड़बड़ कर रहा है---शोच आदिसे निवृत्त हो, 
स्तानकर पवित्र होकर खालूँगी, ऐसा कहके, फल रख लिया। राजा- 
को विश्वास हो गया, वह लोटके सभामे चछा आया । उधर उसने 
भी यही सोचा कि-- में इसे खाकर क्या करूँगी, मेरे यार दरोगा 
' इसे खा लेगा, तो मुझे लाभ होगा । फिर डसे चुला भेजा, अस्तबल- 
का दरोगा, सन्देश पाके तुरन्त आ पहुँचा | तो फलके सारे गुण बता- 
कर सिन्धुमतीने वह उस जारपति दरोगाको, खानेकों दे दिया। 
उख बदमादाने सी ऐसे ही बहाना बना कर, नदी स्नान करके इसे 
खालूँगा, कहके फल लेके चल दिया। उस उब्लूने भी जाते-जाते 
यही सोचा कि-- में इसे खाके उतना खुखी नहीं होऊँगा, मेरी परम- 
प्यारी इसे खायेगी, तो में बड़ा सुखी हो जाऊँगा। उधर उस गुण्डाने 
एक रण्डी > बाजारकी वेश्यासे प्रेम लगा रखा था। इसलिये वह 
धूते, बदमाश, उस फलको लेके, उसी रण्डीके घर जा पहुँचा और 
उसे प्रेमके साथ वह फल अर्पण किया, ओर सारा गुण बयान किया। 
परन्तु कहाँले मिला यह नहीं बताया। वेश्याको वह फल खानेको 
कहा, उसने भी वैसे ही बहाना बनाके कहा-- अच्छा प्यारे ! मैं 
पवित्र होके इस फलको खा लूँगी, तम कोई बातकी फिकर मत 
करो, निश्चिन्त रहो, ऐेसा बोलके फल लेके रख लिया। फिर दरोगाके 
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' च ले जानेपर, एकान्तमे बेठके फलको देखकर, वेश्या सोचने लगी-- 
मेंने तो पाप कमाते-कमाते ही सारी जवानी खो दी । बहुतेरे पुरुषोंको 
अ्रष्ूकर डाला, कितनोंकी जिन्दगी ही बर्बाद हो गयी। असलमें अभी 
तक मुझे कभी सुख-चैन, शान्ति नहीं मिल्ठी॥। इस विषयभोगरूपी 
कुकमसे कभी सुख नहीं मिलेगा, यह मुझे माल्यम हो चुका है। 
फिर भरा ! इस फलकों खाके युवती हो, दृष्ट-पुष्ठ, 
बलिश हो जाऊँगी, तो कामी कुत्ते मेरे पीछे पड़के मुझे ओर भी 
सतायेंगे | उस हालतमें, में बड़ी आपत्तिमें पड़ जाऊँगी। अतणव में 
इस फल खानेके योग्य नहीं हूँ । किसी धर्माव्माको यह फल देना 
चाहिये । ऐसा विचारते-विचारते, भर्तृहरि राजाकी योग्यता उसे याद्‌ 
आ गयी । धर्मात्मा राजा इस फलको खाकर खस्थ-झुन्दर-परिपुष्ट 
हो जायगा, तो राजाके खुखी होनेसे सारे प्रजावर्गंकों भो आराम हो 
जायगा, न्याय होता रहेगा। इसलिये में तो इस फलको राजाको ही 
मेंट करूँगी। यह निश्चय करके राजदर्बारमें वह जा पहेुँची। 
राज़ाकों' खबर दिया, उसने बुलाया, तो उसके सन्मुख हाजिर हुई, 
उसने आनेका कारण पूछा, फिर वेश्याने कहा, महाराज | आज मुझे 
एक अपूर्वय फल मिला है, उसमें महान, गुण हैं, सो में आपको भेंट 
चढ़ामेको लाई हैँ, लीजिये ! यह 'अमरफलः है | ऐसा कहके राजाके 
हाथमे वह फल दे दिया । फिर कहा कि, इसमें नामके अचुसार हो 
गुण हैं, मेरे खानेसे सदा पाप ही बढ़ता, इसलिये मेने इसे खाना 
उचित नहीं समझा | हे प्रभो ! आप धघधर्मावतार हो, आपके खुखी 
होनेसे, हम सब प्रज्ञा भी खुखी रहेगी, इत्यादि गुण वर्णन किया । 
फलको देखके प्रथम तो राजा हक्का-बक्का, किकर्तव्यविमूढ़ हो गया । 
फिर पीछे सम्हल कर वेश्याको बहुतसा धन-दोलत इनाम देकर 
पूछा-- तुमको यह फल कहाँसे मिला, सो ठीक-ठीक सच्ची बात 
बताओ। यह फल देके तुमने मेरा वड़ा उपकार किया, कहा। आर 
फल लेकर राजाने अच्छी तरहसे देखके पहिचानकर लिया कि, यद्द 
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वही फल है। प्रथम तपखीने उसे दिया था, उसने फिर विशेष 
प्रीतिसे पतिवता समझी हुई, रानी सिन्धुमतीकों दे आया था, आज 
वेश्याके हाथसे उसे वह फिर वापस मिला, तो बड़ा आश्रय-चकित 
हुआ । इससे डसे देनेवालेका नाम पूछा, वेश्याने बताया कि, 
महाराज ! कल शामको मुझे आपके अस्तबलके दरोगाने लाके दिया 
था, वे मुझसे प्रेम करते है, इत्यादि । फिर उसे बिदा करके दरोगाको 
वुलाके राजाने एकान्तमें उससे पूछा-- जो फल तुमने अमुक वेश्याको 
कल दिया था, सो तुम्हे कहा, किससे मिला था ? इसका हाल सच्चा 
बतलाओ, देखो ! झूठ नहीं बोलना | भूंठ बोलोगे, तो तुम्हारे हकमें 
अच्छा नहीं होगा। राजाका बचन' सुनके, दरोगा घबराया | परन्तु 
सच्ची बात बतलानेपर उसे माफ करनेका आश्वासन पाके, वह 
बोला-- अन्नदाता ! वह फल मुझे सिन्घुमती महारानीसे मिला था, 
दासपर उनकी कृपा हुई थी। राजाने ठीक है, कहके उसे बिदा कर 
दिया और आप तत्क्षण रनिवासमें चला गया। रानीकी सत्यताकी 
परीक्षा करनेके लिए एकान्तमें उसे घचुलाकर पूछा-- प्यारी ! मैंने जो 
फल कल तुम्हें दिया थां, सो तुमने खाया कि नहीं ? देखो ! मुझसे 
सत्य-सत्य हाल कहना, में अभी वही बात जाननेके लिये आया हूँ, 
कहो | इधर उसे वह घटनाका पता नहीं था, इसलिये छल, कपट, 
पपञ्च, मायाजाल, फेलाके, हाव-भाव-कटाक्ष दिखलाकर, विनयपू्वंक 
बोली-- वाह ! प्रभो ! इसमें सन्देह करनेकी बात ही क्या है ? आपके 
आज्ञाको कभी में तोड़ नहीं सकती। फिर भक्त ऐसे अल 

गुणवान फलको खाये बिना में केसे छोड़ती । में तो आपकी अनन्य 
प्रमिनी हूँ ! छी:! यह आपको क्या संशय उत्पन्न हो गया, फल खाया 
कि नहीं ? अरे ! राम-राम ! में आपकी चरणकी दासी हूँ । आपही 
मेरे प्राणाधार है, रकत्तीमर भी छलू-कपट में आपसे कभी कर नहीं 
सकती हूँ। में कशम खाके सत्य-सत्य ही कहती हूँ कि, मैंने उस 
झअमरफलको आपके जानेके बाद ही खाया था, उस वक्त मेरी दोनों 


। 
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सखी भी मोजूद थीं | ऐसे त्रियाचरित्रको, देख-सुन करके राजा तो 
दक्न हो गया, साथ ही सिन्धुमतीसे उसे बड़ी घृणा उत्पन्न हो गई, 
तभी आसक्तिका बन्धन टूट गया। फिर उसे वह फरक दिखाके 
दरोगाको यह फल किसने दिया था ? कहा, तो सिन्घुमती फलरको 
देखते ही भयसे थर-थर कॉपने रूगी, पीली पड़ गई, शुन्य-सा हो 
_ गयी | ओर फिर विशेष डसे कुछ न कहके राजा उठके चला आया | 
फिर धोकर वह फल खय॑ खा गया | 
और सबसे अधिक प्यारी भानी हुई सिन्धुमती रानीके ऐसे दुष्ट 
व्यवहार, व्यभिचार और विश्वासघात, सरासर अखत्य भाषण, 
छल-छिद्दयुक्त कपटका बर्ताव, देखके राजाको बड़ा दुःख हुआ, 
असहाय धका रंगा। इससे अज्ञानतामें रूगाया हुआ स्त्री प्रेमका 
सम्बन्ध वहीं छिन्न-भिन्न हो गया। राजाके शुभ संस्कारसे शुभ- 
वासना उदय हो आई। जिससे वह दृढ़ वेराग्यकों प्राप्त हुआ। 
ख्रियोंकों विश्वासघातकी ओर भंवबन्धनका मूल कारण समझ 
लिया । विद्वान तो चह था ही, इससे विषयोंमें दोष देखके, वेराग्य 
अहण करनेमें, उसे कोई देर नहीं छगी । उसचक्त उसी जोशमें उसने 
नीचेका इलोक बोलाः--- 
श्लोक:--थां चिन्तयामि सततं मयि सा विरक्ता | 
साप्यन्यमिच्छुति जने सजनो.इन्यसक्तः || 
अस्मत्कृीत. च परितुष्यति काचिदन्या | 
घिक्‌ तां चत॑ च मदन च इमां च मां च ॥?” वेराग्यशतक ॥ 
--अर्थात्‌ मैं जिस रानी सिन्धुमतीका सदा चिन्तन करता हुआ, 
डसे चाहता हूँ, वह रानी मुझे नहीं चाहती, मुझसे विरक्त रहती 
है। परन्तु वह दूसरे पुरुषको चाहती है। फिर वह द्रोगा पुरुष 
भी रानीको दिल्‍से नहीं चाहता । किन्तु वह दूसरी ही स्ल्री-वेश्याकी 
चाहता है, वेश्यामें उसकी आसक्ति लगी है। फिर वह द्रोगाकी प्यारी 
खत्री-वेश्या जो है, सो मुझे चाहती है, मेरे कतव्यसे वह प्रसन्न रहती 
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है" । इसलिये रानी सिन्धुमतीकों पहिले धिक्कार है, फिर उसके जार 
दरोगाकों घिकार है, उस वेश्याको धिक्कार है, मुझ मन्दमतिकों 
धिक्कार है, ओर उस कामदेवकों घिकार है, जो यह सब अनर्थ, 
अनोतिका काण्ड कराता है ॥ 

इस प्रकार सोचके उसे तीव वेराग्य हो आया, संसारके विषय 
भोगोंके तरफसे ,बिलकुल ही ग्लानि हो गई। बहुत सोच-विचारके 
उसने राज-पाटको परित्याग करके, साधु हो जानेका निश्चय किया 
फिर प्रधानमत्बीकों वुद्लाकर, राजसत्ता सौंप दिया, अपना निश्चय 
जांहिए किया, और राजशी पोशाक उतारके, साधारण वस्त्र पहिन।, 
हाथंमें कमण्डलु छेकर चले जानेको प्रस्तुत हुआ। तब उसने कहा-- 
में जाता हूँ, अब नहीं लोहँगा, अपना परमार्थका सुधार करूँगा, 
भूलमे जो हुईं, सो हुईं, अब भोगोंमें नहीं भूलूँगा, योग-साधनाकर कल्याण 
करूँगा,शत्यादि कहकर, समस्त राज्यसुख ऐश्वय,धन-घान्य,राज-महल, 
रल, मणि-माणिक्य, प्रियजन, कुटुम्बी इत्यादि, सबके तरफसे चित्त 
हटाके, तृणवत्‌ तुच्छ समझकर, एकक्षणमें सबका परित्याग करके 
चल दिया, वनका रास्ता पकड़ लिया। लोगोने विनती करके उसे' 
बहुत प्रकारसे रोकना चाहा। परन्तु वह नहीं रुका। जाते-जाते' 
मन्बीले कह दिया कि, मेरे भाई वीर विक्रमको खोजञ-तलाश'कर 
बुलाके राज्याभिषेक कर देना। न्याय, नीतिपूर्वेक राज्य व्यवस्था 
चलाना । अब मुझे कुछ नहीं कहना है, राज्यसे कुछ लेना-देना भी 
नहीं है । ऐसा कहकर सपाटेसे महावनके तरफ चला गया। फिर 
कठोर त्यागमय जीवन बिताया ! वर्तमानमें विक्रम सम्वत्‌ २००८ 
चल रहा है । इतने ही समय उनको होनेकों व्यतीत हो गया है । 

नीति, शज्गभर और वेैराग्यशतक, तीनों भर्तृ॑हरिके नामसे अन्थ 
बने हैं और वाक्यप्रदीप, पातअ॒लू प्रणीत,. महाभाष्यपर सेतु 
नामक टीका भी लिखा है। अन्तिम वेराग्यावस्थामें बनाया हुआ, 
चैराग्यशतकंम वैराग्य सस्वन्धी बहुतसे इलोक लिखे हुए है | इसः . 
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तरह भर्तंहरिने अन्तिममे वैराग्यकों परिपुष्ठ करके जोवन बिताया । 
होने कहा है 

श्लोक:---नन॒संसारोत्पत्न॑ चरित मनु पश्यामि कुशलं | 

विपाकः पुण्यानां जनयति भयंभे विमृश॒तः ॥ 

महद्भिः पुण्योवैश्विर परिय्रहीताश्व विषया। । 

महानो जायन्ते व्यसन मित्रदातुं विषयिणाम ॥? वेराग्यशत्तक ३ ॥ 

“मुझे संसारी का्मोंमे ज़रा भी सुख नहीं दीखता। में तो सम- 
झता हूँ कि, मेरी रायमें पुण्यफलू भो सयदायक ही हैं । इसके अति- 
रिक्त बहुतसे अच्छे-अच्छे पुण्यकर्म करनेसे, जो विषय खुखकी सामग्री 
प्रात करके जो चिरकालतक सुख भोगे गये हैं, वे भी विषय सुख 
चाहनेवालोकी अन्त समयमें दुःखोंके ही कारण होते हैं। अतएव 
खुख चाहनेवालोंकों विषयोका त्याग ही करना चाहिये ॥ 

पाठकों ! तथा श्रोतागणो ! ओर एक बात इस विषयमें--“योगि 
सम्प्रदायाविष्कृतिः” अ्रन्थमें लिखा है, सो भी यहा बता देता हूँ, 
खुनिये |-- ' 

भर्तेन्तामंवाले दो पुरुष विभिन्न दो समयमें हुए थे। (१) प्रथम 
भर्तें ही गोरखनाथके शिष्य होके योगी भया था, ( २) दूसरा नहीं । 
तहा संक्षिप्त कथा ऐसी लिखी हेः-- 

( १ ) मित्रावदणी ओर एक अप्सराखीके समागमसे, एक पुत्र 
उत्पन्न हुआ । उन्होंने एक कृषकके भथुवा पाञमे. उस बालकको रखके 
निर्जन वनमें, एक वृक्षके नीचे रखके, उसे वहीं अकेले' छोड़के चले 
गये | उसके प्रारब्ध बलिए्ट होनेसे वहा ही वह सुरक्षित रहा | फिर 

योगसे एक हरिणीने आके, वहीं बच्चा ज़नीं, तो उस बालककों 
देखके उसे भी अपना ही बच्चा जानके चाट-चूट करके दूध पिलछाती 
भई । तदननन्‍्तर जयसिह नामक भट्ट अपनी स्रीसहित उसी मार्गसे 
कहीं ज्ञा रहा था, उस बालकको वहा अकेला देखके आश्चय मानकर दया 
उत्पन्न होनेसे उसे, उठाकर साथ ले चला । ओर उन्हें सन्तान नहीं 


ग्रग्र च> 
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थी, संयोगसे सुन्दर बालक मिलता, अतः उसे धर्मपुत्र मानके पालन- 
पोषण करने लगा | बड़ा होनेपर काशीमेलेजाके, उसको पढ़ाया 
ओर यथेष्ट द्रव्य कमाया। पश्चात्‌ पति-पह्नि, पुत्रकों वहीं काशीमे 
पढ़नेको अकेला छोड़कर अपने घर जानेको तैयार हुए । ओर कहा कि, 
तू गुरुकी सेवा करके, पूरी विद्या पढ़के पीछे आना, अभी हम लोग 
जाते हैं। पुत्रने कहा-- में भी साथ ही जाता हूँ, यहां नहीं रहता हूँ। 
तब जयसिंहने उसे भी साथ लेके घरका रास्ता पकड़ा। जातेमें, उनके 
पास धन बहुत है, जानके एक ठग भी मित्रवत्‌ बनके, में भी उधर 
ही जा रहा हूँ, कहके उनके साथ हो लिया। वे चारो ही नाना वार्ता 
करते हुए चलने रगे। दिनको दोपहरमें चलते-चलूते थक जानेसे 
एक वटवृ॒क्षके नीचे आराम करने रगे। थके होनेसे वे स््री-पुरुष, पुत्र, 
तीनों ही गाढ़ी निद्रामं सो गये । इतनेमें ठग उठके उन खस््री-पुरुष 
दोनोंका गला काटके सारा धन-सम्पत्ति उठाके भाग गया। जब 
वह लड़का उठा, तो माता-पिताकों मरा पाया, ओर उस ठग आदमी- 
को वहाँ नहीं देखा, तो बड़ा विछाप करके रोने-चिल्लाने रगा | कुछ 
देसमे व्यापारी बनजारे लोग गाड़ी लेके उधरसे निकरू आये । उन्होंने 
लड़केसे समाचार पूछा तो, उसने सारा हाल बताया। तब उसपर 
दया करके, मृतकोंको चिता दनाके, अश्नि संस्कार कर दिया, ' ओर 
डसे साथ लेके चले गये | मुखियाने पुत्रवत्‌ उसे पाला । लिखा है-- 
वह लड़का पशुवाणीके अर्थ समझनेवाला हुआ | उसके सांथ रहनेसे 
व्यापारियोंको, रक्षासें बड़ा लाभ हुआ। एक समय वे व्यापारी 
उज्जयिनी नगरीमे जा पहुँचे। वहाँ छगालकॉंकी आवाज खुनके 
लड़केने यह अर्थ बताया कि, आज आधीरातमें एक राक्षस पश्चिम 
दिशासे नगरमें घुसेगा, ओर चह रोका नहीं गया, तो बड़ा उपद्रव 
मचायेगा। विश्वास होनेसे वह बात राजपुरुषोंको बतानेकी सलाह 
करने रंगे । इतनेमें नगर-रक्षक विक्रम सेनापति संयोगसे वहीं आ 
पहुँचा, ओर परिचय होनेपर व्यापारियोंने कहा कि, आज रातमें एक 
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राक्षस नगरमें आनेवाला है, उसको रोकने का प्रबन्ध करिये। विक्रमने 
प्रमाणके लिए उस लड़केंसे पूछा, उसने इृढ़तासे वही बात बताया, 
और कहा कि-- उसे जीत लेनेपर राज्यकी प्राप्ति होनेका योग है । 
विक्रमने जाके सब शर््राख तैयार करके, फोज तैनात किया । खर्य 
आगे रहा, समयपर राक्षस आया। घमासान लड़ाई हुई, अन्तमे 
विक्रमके हाथसे राक्षत मारा गया। यह समाचार खुनके, राजा 
और कर्मचारी सब खुशी हुएए। फिर विक्रमने जाके व्यापारियोसे 
अनेक वार्ताकर युक्ति-प्रयुक्तिसे बहुत इनाम देके, उस लड़केको 
माँगके लेजाकर अपने घमेका, भाई बनाया। जो भर्दे कहलाया, और 
पुत्र न होनेसे तथा योग्यता होनेसे, राजाने विक्रमकों राज्यसत्ता 
सोपा | और विक्रमने अधिक प्रेम और गुणी होनेके कारणसे धर्मके 
भाई भर्तंकों ही राजा बनाके खिंहासन और सत्ता अर्पण कर दिया | 
उसने भी उत्तम प्रकारसे काय चलाया। सुन्दर ओर शुणवान 
होनेसे कई राजाओंने भी, अपनी-अंपनी पुत्री उसे विवाह दी । 

फिर ओर लिखा है कि, एक समय भर्तें अपने अज॒यायी छोगोंको, 
साथ ले, आखेट करनेको वनमें गया। वहाँ यूथाधिप एक बड़ा सगको 
तीरसे बेँधकर, उसे उठाके ज्योंहदी चलने रंगे, त्योंही बहुतेरी हरिणियो- 
ने निर्भव हो उसके रास्ता रोकके चक्राकार खड़ी हुईं। यह देखके वे 
सब चकित भये। ये लोग घोड़े भगाके जानेकी सोच रहे थे, समय 
संयोगसे, तोरनमाल पर्व॑तपर रहनेवाले योगी, गोरखनाथजी डधरसे 
निकल आये, और भर्तके समीप जाके उसे फटकारते हुए कहते भये 
कि, तुमने इस झगको क्यों मार दिया, देखो | उसकी वियोगमें इतनी 
सारी स्गियाँ कितने व्याकुल होके तुम्हें घेर रही है, यदि तुम्हारी 
भी ऐसी ही दशा हो, किसीने तुम्हें मार दिया, तो तुम्हारी सैकड़ों 
रानियोंकी केसी दुर्देशा होगी । ऐसी ही इन मूक पशुओकी भी वात 
है। इतना होनेपर भी तुम्हारे कठोर निष्ठुर हृदयमें दया नहीं आती । 
राज़ाने रामचन्द्रादिकी उपमा देके शिकार करना, अपना कमे बत- 
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लाया। योगीने कहा कि, जो जिला नहीं सकता, उसे किसीको 
मारनेकी अधिकार नहीं है। राजाने कहा-- आप योगी-महात्मा हैं, 
अब आपही दया करके इसे जिला दीजिये | हमारेमें तो ऐसी शक्ति 
नहीं हे। जो होना था, सो तो हो गया। अब इस बातमें हम 
लाचार हैं । 
नाथजीने समझ लिया कि, यह चमत्कार दिखलानेके लिये तक 
करता है | परन्तु इसी निममित्तसे इसे वैराग्य उत्पन्न होगा। अतः 
उन्होंने कहा कि, इसे घोड़ासे नीचे उतारो। देखता हूँ, तब आश्चर्य 
करके उन्होंने म्र॒गकों नीचे उतार दिया। उन्होंने उसे देखा, तो वह 
मूछित पड़ा था। इसीसे जड़ी-बूटीका प्रयोग करके, उपचारसे जगा 
दिया | जागृत होनेपर स्ुग भागके अपनी टोलीमें जा मिला। यह 
देखके भरते, किकर्तव्य विमूढ़ होके बड़ा शोच-विचारमे पड़ गया । तब 
गोरखनाथने उसे समझाया, तो वह उनके चरणोंमें पड़ा । मुझे शरण 
लेके शिष्य बनाइये, कहने लगा। परन्तु उसके स्मी-विषयार्सक्तिकी 
विशेष बात भी नाथजीने सुन रखा था, इसलिये उस वक्त उसको 
शिष्य नहीं किया | फिर कभो देखा जायगा, अभी तो तुम राजधानीमे 
जाओ, यदि तुम्हारी रानियाँ अभी तुम्हें साथु होनेकी अनुमति देंगी 
तो हम तुम्हें शिष्य बना ऊूगे, कहा | किन्तु यह कार्य अत्यन्त कठिन 
था। फिर वे सब राजधानीमे आये। सूचना भेजनपर रानियोंमे 
खलबली मची | विशेष करके पिज्लला रानी जो अति प्यारी थी, उसने' 
तो यहातक प्रण कर लिया कि-- यदि राजाके वियोग हुआ, तो मेरे 
प्राण छूट जायेंगे, मुझे बचाना है, तो राजा मुझे न. छोड़ें, ऐेसा खुनके 
राजा अफसोस करके घरहीमें रहा । एक दिन बात-ही-बातमें राजा- 
ने पिज्लासे कहा-- तुमने नाहक मुझे उस बक्त साधु होनेसे रोका 
तुम अपनेको पतिवता समझती हो, परन्तु उसे मैं सत्य कैसे जाएँ, 
क्योंकि स््री-चरित्र बड़ा ही दुर्भेय होता है। शा््रोंमे इसबारेमें बहुत 
कुंछ लिखां है। पिज्लाने कहा-- दृढ़तासे कहती हूँ कि, में पतित्रता 
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ही हूँ! पतिके सतक दारोरके साथ चितामें जलनेवाली स्लिया तो' 


दूसरे नम्बरमे होती हैं। प्रथम नम्बरमें तो वे ही होती हैं कि, जो' 
पतिकी मृत्यु सुनके, अपने प्राण छोड़ देती हैं। में उन्हींमं से एक 
हूँ। आप चाहे तो कभी मुझे परीक्षा करके देख सकते है । इस बातमें 
भरतेंकी पूरा विश्वास तो नहीं हुआ, बहाना करके समय बिता दिया 
फिर कुछ महीना बीतनेपर भर्तू शिकार करने गया था। जड़लमें 
पहुँँचनेपर पिज़लाके वचन याद आये, अतः परीक्षा करनेकी बात 
सोचके, एक सग मारकर, उसके रक्तमें अपने कपड़े मिगोंकर, राजा 


सिहकेद्वारा मारे गये, यह उन्तका चिह्न है, कहके, दर्बारमे खबर 


भेज दिया। सुनते ही शोक छा गया। उधर पिह्ला रानीने पतिका 
मरण सुनते ही दो बार दीघे श्वास लेकर, प्राण त्याग दिया । इससे 
छोगोंमे ओर भी शोक बढ़ गया। साँझको राजा नगरमें आया, ओर 
राजमहलमें जाके पिज्ला रानीकी मृत्यु सुनके, वह बहुत घबराया, और 
मुतक स्थोको देखके विलाप करने छगा, हाय ! पिज्नलला हाय ! पिड़ला ! 
तूँ कहा गई, कहके चिल्लाने लगा । दो दिन तक उसीके लाशमें लिपट- 
के रोता तड़फता रहा । लाशसे दुर्गन्धि आने लगी, यह देखके राज- 
पुरुषोने युक्तियूवेंक उसे ले जाके जला दिया। तब तो. राजाने 
इमशानेमें ही डेरा डाल दिया.। खाना-पीना भी छोड़के पिज्ञला-पिड्ला 
रखते रहने रूगा। ऐसा देखके सब लोग भी दुःली हुए । अन्य 
रानियाँ भी उसके बर्तावसे असन्तुष्ट हो गई । राजा मर जाय, तोही 
अच्छा है, समझने लगीं। ऐसे ही बखतमें गोरखनाथ घूमते हुए 
उधर ही आ-निकले | उसे चेतानेके लिये एक युक्ति करते भये। 
इमशानके नजदीक जाकर उन्होंने एक अपना मिद्ठीका जलपात्र 
जमीनमे गिरा दिया। वह गिरते ही टुकड़ा-ठुकड़ा होके फ़ूट गया। 
तब तो वे हाय कमण्डलु ! हाय पात्र ! तू क्‍यों फ़ूट गया? कहाँ गया ? 
इत्यादि कहके जोर-जोरसे चिल्लाके रोने-विकाप करने रंगे। कभी 
डसे जोड़नेकी कोशिश करते, नहीं जुड़नेसे हाय-हाय करके रोते । 


कक 
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यह' घटना देखके भर्तका ध्यान उधर गया, अतः उनके पास जाकर-- 
हे मिक्षु! एक छुद्र, तुच्छ चीजके लिये तू इतना शोक क्‍यों करता 
है ? इत्यादि कहा । नाथने कहा-- यह हमारे साथ बहुत दिनोंसे रहा 
था, तो हमारा भी इसमें बहुत प्रेम छग गया है, अब इसके बिना 
हाय ! हम कैसे जीयें। भर्तेने कहा-- ऐसा पात्र आपको बहुत 
मिलेगा, और जितना चाहिये उतना मैं दे दूँ । चाहे रत्नजड़ित सोने- 
का पात्र भी कहिये, तो दे सकता हूँ | फिर नाथजीने डसे बहुत बात 
समझाया | जैसे में पाचके लिये शोक करने लगा हूँ, तैसे तुम भी 

'रानीके लिये शोक करके, अपने प्राणतक देनेके लिये छगे हो । यदि 
चाहो, तो तुम्हारी प्रिय चस्तु मैं तुम्हें दिखा सकता हूँ ! ऐसा खुनके 
राजा प्रसन्न होके रानी पिज्का बड़ी पतिब्रता थी कहके तारीफ 
किया, और उसका रूप दिखा देनेके लिये प्रार्थना किया। तब 
नाथजीने उसे आँखें बन्द करने लगाके एक युक्ति-प्रयक्तिसे चमत्कार 
दिखाया । उसने नेत्र खोला, तो बहुत-सी पिड्ञलायें देख पड़ी, इसमें 
तुम्हारी पिला कौन-सी है, सो पहिचानो, कहनेपर वह पहिचान न 
सका, बड़ा आश्चर्य-चक्रित हो गया। अतः महात्माके चरणोंके 
शरण ग्रहण किया। फिर बोला-- मैंने बड़ी भूलकी, जो एक स््रीके 
पीछे जो कि एक दिन छूटने ही वाली थी, इतना छुःखी होके- व्यर्थ 
समय बिताया | आप जैसे गुरु विशजमान हैं, जिनके मुद्ठीमें अनेक 
पिज़ला निवास करती हैं; तब आपको छोड़, अन्यत्र भठकना मुझे 
मूर्खता मालूम पड़ता है। फिर बात-चीतमें डसकी परीक्षा लेकर, उसे 
घर लौंट जाओ कहा, परन्तु उसे दृढ़ चैराग्य उदय हो चुका था, 
इंसीसे गोरखनाथजीके ही शरणागत हुआ । विक्रम आदि सबोकी भी 
उसके साधु बननेमें अचुमती हुई | अतः उसे साधु बनाके भर्तेनाथ नाम 
रखा | फिर बदरिकाश्रममे लेजाके सम्पूर्ण योगविधि, सिखाके उसे 
अधीण बनाके, छोड़ दिये, इत्यादि, वर्णन हुआ है, सो यही 
सारांश है ४ 
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(२ ) ओर दूसरे भर्तंके बारेमें निम्नलिखित कथा आयी है।-- 
उज्यिनीमें चन्द्रगुपत नामका एक राजा हुआ। जिसके कोई 
. पुत्र नहीं था, केवल-एक पुत्री थी | पुत्री जवान होनेपर भी पिताने 
विवाह करनेका कुछ प्रबन्ध नहीं किया। इससे एक दिन खर्य॑ 
पिताके समीप जाके पुत्री कहने रूगी कि, पिताजी ! मेरी अवस्थाकी ओर 
भी आपका कुछ ख्याल है कि नहीं ? उसने कहा पुत्री ! तेरे भाई न 
होनेसे में तेरा वर सर्वोत्तम, सर्वगुणसम्पन्न, शाख्रवेत्ता हो, ऐसा 
देख रहा हूँ। जो मेरा उत्तराधिकारी भी हो सकेगा। तब लड़कीने 
कहा-- फिर ऐसा वर आपके महलमें आपही कभी नहीं आयेगा । यदि" 
आप ऐसे ही चाहते हैं, तो खोज-तलाश कराइये, तो मिल भी 
जायगा । यह सुन उसने तलाशी कराने लगाया; तो गोविन्द भगवान्‌ 
नामका एक ब्राह्मण, जो उज्लयिनीका ही रहनेवाला था, जेसा 
चाहता था, वैसा ही वर उसे मिल गया। डसीसे राजपुत्रीका विवाह 
कर दिया गया । तदनन्तर ब्राह्मण कुमारी, वैश्य कुमारी, और शूद्र' 
कन्या इन' तीनोके भी क्रमशः उसके साथ विवाह हुआ | इस तरह चार 
स्त्रियां ओर महान धनपति हो, वह जीवन बिताने गा | उसके कुछ: 
ही वर्षों ब्राह्मणीसे भर्तू पुत्र, क्षत्रीयाणीसे विक्रम पुत्र, वैद्य ख्रीसे 
भद्दपुत्र, ओर शुूद्रासे शह् पुत्र उत्पन्न हुए। फिर गोविन्द भगवान्‌ 
इन चारों कुमारोंकों बीस वर्षतक विद्यामे निषपुण कराके, उनको लेकर 
एक दिन राजद्रबारमें जा पहुँचा। ओर उन चारों पुञ्नोका राजाको 
परिचय देके उसे ही चाहे जिस कार्यमे आप इन्हे लगाइये, कहके: 
सौंप आया । राजाने भी उन्हें सहर्ष खीकार किया, ओर उन्‍्हें' युद्ध 
विद्यामें पारक्त बनाया। ऐसे ही समयमे किसी शत्रुराजाने चन्द्र- 
गुप्तके ऊपर चढ़ाई की। युद्धमे उन चारों दत्तक पुत्रोकी विशेष 
वीरताके कारण उस, लड़ने आनेवाले राजाको यहॉतक जीत लिया 
कि-- उसका नगर पटना भी इससे अपने अधिकारमे कर लिया । 
और उज्जैनका राज्य बड़े पुत्र भर्देको प्रदानकर खय॑ पटनामें ही रहने: 


है 
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लगा, ओर कुछ दिलमें राजा वहीं मर गया। इस प्रकार भर्त॑के 
अधोनमें एक बड़ा साम्राज्य हो गया । भर्तें युद्ध विद्यामें अपने तीनों 
भारयोंक्री समता , रखता हुआ भी शास्यज्ञानमें, कुछ आगे बढ़ गया 
था। इसी भर्तेको उस तपखी ब्राह्षणने एक फल दिया था, उसने सेन्ध्य 
सेना या सिन्धुमती रानीकों वह फर्क दिया, वह व्यभिचारिणी थी, 
अतः उसने अपने नोकर जार पतिको वह फल दिया, उसने वेश्याको 
लेजाके दिया, ओर वेश्याने लाके फिर फल राजा भर्तेकी ही दिया | इस 
घटना और स््री-चरित्रसे चोट खाके विरक्त होकर, राज्यका व्यागकर 
वह वनवासी हो गया। वहाँ विरक्त विद्वानोंकी गोष्ठीमं सुखसे 
जीवन बिताने रूगा। इसी अवस्थामें पतश्चली रचित वेयाकरण 
भहाभाष्यपर वाक्य पदीय टीका किया। इसके भाई सइने भी भदी- 
काव्यकी रचनाकी। उधर भर्तंके निकल जानेपरए उसके छोटा भाई 
विक्रम, सिहासनपर अभिषिक्त हुआ। तदनन्तर कुछ वर्षके वाद 
उसका शालिवाहनके साथ युद्ध आरम्भ हुआ। जिस युद्धमे विक्रम 
मारा गया, शालियाहनने घिजयी हो, अपने सम्बतकी प्रतिष्ठाकी । 
ज्ञो आज्ञ--१८७४ का है। इससे यह बात सहज ही समझनेमें आ 
जाती है कि--- २००५ सम्वतके प्रतिष्ठाता विक्रम, शालिवाहनके साथ 
लड़कर मरनेवाले विक्रमसे १३० वर्ष पहले हुआ । ओर उसीका भाई 
भू था, जो कि गोरखनाथका शिष्य हुआ । इसी दूसरे भर्तेने राज्यमें 
रहते हुए नोतिशतक और शज्ञरशतक लिखा, फिर विरक्त 
होके वन-वासी होनेपर वेराग्यशतक लिखा; ऐसा इतिहासश लोगोंने 
माना है। ऐसे दो भर्त होनेका भेद: सबोकों विदित नहीं है, अतः 
जिज्ञासुओंको यथार्थ वात माह्यूम करा देनेके छिये ही ऊपर दोनोंके 
हाल संक्षेपसे संग्रह करके लिख दिया है, इतनेसे ही, असली बात 
पाठकोंको जाननेमे आ जायगा ॥ 
२. गोपीचन्दः-- गोड़ देश वड़ाल नगरीके राजा, जिलोकचन्द्रकी 
'धर्मपल्नी रानी मेनावती ( मीनलदे ) के ग्से, राजघरानेमें गोपी- 
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चन्दका जन्म हुआ । लगभग इसके सोलह वर्षकी अवस्था होनेपर 
उसके पिताकी मृत्यु हो गयी। पश्चात्‌ राज्यासनपर गोपीचन्द 
अभिषिक्त हुआ । राजा भर्ते ओर विक्रम दोनों इसके मामा लगते थे। 
मैनावतीको वे लोग धर्म बहिन मानते थे। रानी बड़ी समझदार 
ओर सतसंगी थी। ज्वालेन्द्रनाथ ( जालन्धर ) की मैनावतीने गुरु 
माना था। उनके सत्सकह्ुल, उपदेश अभ्रवणके प्रभावसे, संसारके तरफसे 
वह उपराम हो चुकी थी। अतः विषय भोगोंको असार, ठुःखदाई 
बन्धनोंका कारण जानती थी। जगत्‌ व्यवहारकों खप्नवत्‌ समझ 
चुकी थी। 
उधर भर्तू सम्बन्धी घटनासे, मेनावतीपर बहुत प्रभाव पड़ा | 
जिस वक्त भर्त भाई, योगी भया, उस समयमें वह उ्जेनमें ही थी । 
पश्चात्‌ वह अपनी राजधानीमें पहुँची, तो मैंनावतीके हृद्यमें, यह 
विचार उत्पन्न हुआ कि-- मेरा पुत्र गोपीचन्द भी वैसेही योगी हो 
जाता, तो कितनी उत्तम बात थी। संसार घर-ग्रहस्थीमे विषया- 
शक्तिमें रहके तो कभी भवबन्धनसे छुटकारा होता-ही-नहीं, दिनों 
दिन राग-छेष, ममता-मोह आदि माया-जालका घेरा बढ़ता ही जाता . 
है, इत्यादि सोचती भई । 
उस समय गोपीचन्द अठारह वर्षकी अवस्थामें प्रवेश किया था, 
ओर राजा होनेका दो-एक वर्ष ही बीता था। माताके आनेपर प्रसन्न 
होके गोपीचन्दने जाके मामाका समाचार पूछा, उसने बताई और 
'पुत्रकी अवस्था, राज्य-ऐश्वर्य-भोग देखके वह बड़ी विचारमें पड़ी । 
ऐसे ही कुछ दिन बीते । फिर अन्तमे पुत्रको योगी बना देनेमें ही 
उसने हित, कल्याण समझा | फिर एक दिन गोपीचन्दको प्रासादमे 
अपने पास बुला भेजञा। वह तुरन्त ही आके मॉके सनन्‍्मुख हाजिर 
हुआ। उसे देखके आंसू गिराती हुई, मेनावती रोती भई। गशोपी- 
चन्दले कहा--माँ ! आपको ऐसा कौन-सा दुःख भया | ज्ञिसके लिये 
आप रो रही हैं, में आपके कौन-सा प्रिय कार्य करूँ, कहिये ! मेनावती 
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ने अपने विचारको बात बताके, उसे योगी हो जानेको कहा | जिसे 
खुनके उसने भ्र॒कुटी टेढ़ी करके अरुचि प्रगट किया । रानी बुद्धिमती 
थी, उसने बहुत प्रकारसे पुत्रकों समझाया । कहा-- जब में इस 
नगरीमे आई थी, उस समय तुम्हारे पितामह राजा थे, तब उनका 
कीति, सुन्दरता आदि भी बहुत बढ़ी-चढ़ी थी। परन्तु शरीर छूटते ही 
चह सब मिट्टीमे मिल गई। फिर तुम्हारे पिता महाराजा भये, वे श्री 
बड़े खुन्द्र वीर पुरुष थे, राजकार्यको बहुत अच्छी तरह चलाते थे, 
परन्तु कुछ दिनके बाद मेरे देखते-देखते काल्चक्रने उनको भी अपने 
गालमे डाल लिया । ठीक यही दशा कुछ दिनमें तेरी भी हो ज्ञायगी, 
फिर यह राज्य भोगोंमे लगके भवबन्धनोंमे ही तो पड़ना है। ऐसा 
उत्तम मनुष्य-शरीर पाके, मुक्ति होनेके प्रयत्लमें क्‍यों नहीं लगते हो ? 
अतः अपने कल्याणके लिये तू ज्वालेन्द्रनाथके शिष्य बनके, योगी हो 
ज्ञा। फिर गोपीचन्दने भी मातासे अपनी राज्य व्यवस्थाकी बहुत-सी 
बातें कही । तब मेनावतीने उसे नाना तरहसे समझाया, यदि तू 
बिषय भोगोंमें ही लूगा रहा, तो में बन्ध्याके ही समान हूँ, ओर योगी 
हो गया, तो में अपनेको सच्चा पुत्रवती समभूँगी, इत्यादि' कही । तब 
गोपीचन्दने कहा-- मां ! में अनुमानसे समझता हूँ कि, आप मेरे 
कल्याण होनेकी ही बात कह रही है। परन्तु नीतिके अछ्षुसार में 
अपने मित्रजन, सभासदोंसे पूछकर ही, कुछ निश्चय करके, तब उत्तर 
दे' सकेगा, कहके बन्दूना करके चला गया। फिर सभा बुलाके सबो- 
को अपने माताकी सलाह कह' सुनाई, जिसे सुनके सब आशख्यर्य- 
चकित हो गये। किसीके समझमें मतरूब कुछ भी नहीं आया। 
अन्तमें यह निश्चय किया कि, सब घर जाके सोचेंगे, कल सलाहका 
उत्तर बतावँंगे। उन्होंने जाके जैसे वे पामर, विषयो खोटे विचारके 
थे, वैसे ही कल्पना कर लिये। बाहर जाके बहुतोंने विषय-सम्बन्धी 
बात ही सलाह मिलाके गाठकर लिये, दूसरे दिन आके अधिकांश 
रोगोने, सभामे राजाको अपना यही विचार बताया कि, हमको तो 
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ऐसा मालूम होता है कि, माताजी इस ज्वालेन्द्रनाथ योगीके साथ, 
जो कि .बहुत समयसे राजकोय आराममें निवास करता है, प्रेमपाश- 
में फँसी होंगी । इसीसे डसकी भीतरी इच्छा यह जान पड़ती है 
कि, पुत्रकों योगी बनाकर, राज्यसे निकालकर, फिर उस योगीके साथ 
मनमानी क्रीड़ा करूँ । हम बहुत दिनोँसे देख रहे हैं, रोज सन्ध्याके 
समय वह अपनी जैसी सखियोंकों लेकर ज्वालेन्द्रनाथके समीप 
जाया करती है । सो मतरूब आज प्रगट हुआ, इत्यादि, कहते भये। 
पेसा सुनके गोपीचन्दका मन पलटके उसका विचार भी उधर ही 
झुक गया। उसने कहा--इसके लिये क्‍या प्रमाण है? उन्होंने कहा-- 
आज सामको माताजीको योगीके पास जाते हुये देख लेना, प्रत्यक्षके 
लिये ओर क्या प्रमाण चाहिये। उधर कुलगुरु ओर अपना गुरु समझके 
लित्य सन्ध्याकों मैनावती जाके गुरुके दर्शन, पूजन, ओर उपदेश 
श्रवण करके आया करती थी । डस दिन भी जब वह दर्शनार्थ जा 
पहुँची, तब उन मूर्ख छोगोने भी राजाको ले जाके दूरसे ही माताको 
योगीके समोप बैठी हुई दिखा दिये, ओर कहे. कि, लो अपनी आँखों 
देख लो । भला. ! वह बात नहीं है, तो रात्रि होनेपर, ख्वीका इसके 
पास जानेका क्या काम ?. यह देख-खुमके गोपीचन्द बड़ा कुपित हुआ, 
परन्तु, कुछ न वोलके चुपचाप लोट आया। फिर उन्न लोगाँसे 
सलाह करके, यही निश्चय किया कि, किसी प्रकारसे भी योगीको ही 
गुप्त कर देना चाहिये । तदननन्‍्तर समाधि अवस्था वा गाढ़ो निद्वाके 
समयमें, उन योगीको उठाकर एक गहरा-खूखा. कूआमे ले जाके डाल 
दिया। वहा भीतर बगलमे एक गुफा सदृद्य बना था, उसीमें घुसके वे 
बैठ गये, फिर एक बड़ा पत्थर ऊप्ररसे छोड़ दिये, तो. संयोगसे वह 
भो बीचमें जाके अटका पड़ा रहा ( तहां चमत्कार दिखाके उदान- 
चायुको रोककरके बीचमें ठहरे, ओर हाथकों ऊपर उठाके शिल्ा रोक 
दिये, ऐसी कल्पित महिमा लिखी है । ) तब वे छोग आशय करके 
घबड़ाये, राजाकों हाल बताये। उसने, लकड़ी, घास आदि डालूके सब 
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कूआ भरके पाट दो कहा | फिर उन लोगोंने वैसा ही किये, और 
अश्वशालासे घोड़ेका लीद-कचरा डलवाके कूआ पाट दिये, फिर 
प्रसन्न होके राजासे मिले। उधर सन्ध्या हाते ही नित्य नियमाजु- 
सार मेनावती बागमें पहुँची | तो वहाँ किसी भी रूंबककों नहीं 
देखी, ओर कुटीके भीतर जाके देखा, तो गुरुजी भी नहीं दीख पड़े। 
इधरकी बातें उसको कुछ भी मार्म नहीं थो। यही सोची कि-- 
पुत्नने नाराज होके गुरुजीकों चले जानेका कहलाया होगा, थे साधु 
महात्मा ही तो ठहरे, चुपफ-चाप चल दिये होगे, इत्यादि अनुमान 
करती भई । फिर गुरुजी कहाँ चले गये, यह जाननेके लिये उसने 
एक पक्का गुप्तचर लगाया | यो तो मन्त्री लोगोंने सब काम गुप्त ही 
किया था, उस काममे लगे छोगोंकों यह बात यदि किसीको बताओगे 
तो प्राण दण्ड दिया जायगा, कहके धमका रखा था। तथापि ग़ुप्तचरते 
अपने चतुराईसे सब बातें मालूम करके आकर मेनावतीको वह सब 
अनर्थकारी बातें जो घटी थीं, सो बतला दिया। पुन्नने गुरुकों कम 
डल्शके पटा दिया, खुनके वह ढुःखके मारे व्याकुल हांके मूछित भई। 
उसको बड़ा भारी धक्का रछगा। दासीने जल छिटकके, ऑषधी लगाके 
डसे सचेत किया। जागके बोली कि-- हाय ! मेने तो पुत्रको कल्याण- 
की मार्ग बतछाया था, किन्तु वह तो नकीके मार्गमे चला ग़या। 
इत्यादि कहके, विलछाप करके दुःखी हती भई। फिर उसने एक 
सभा क़रनेकी आज्ञा दी। जिसमे गोपीचन्द सहित वे सब राजकर्म- 
चारी बुलाये गये । फिर वहां जाके उसने क्रोधित होके तेज शब्दोंमें 
उन सबको खूब डॉट-फटकार खुनाई । जिसे सुनके वे सब रोग 
मीचे सिर किये बैठे रहे । फिर गोपीचन्दको खूब बात खुनाई, कहा 
कि-- हाय शोक ! तुम छोग बड़े मूर्ख हो, ऐसे महात्माके ऊपर 
अनुचित शक्ल करके बड़ा अनर्थ करडाला, ऐसे योगी पुरुष इस 
सांसारिक माया-जालूमें कभी बद्ध नहीं हांते। मुझे तो उन ग्रुरुकी 
झृपासे ही भक्ति, ज्ञान, वैराग्यकी परिपुष्टि प्राप्त मई है । जिससे मेने 
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तो पुत्रके हितके लिये ही शिक्षा द्या था, किन्तु तूने तो मेरे समस्त 

शुभ मनोरथोंपर खाक डाल दी । याद रखना! वें महायोगी हैं, वे इस 
तरहसे कभी नहीं मर सकते, यदि वे क्राधित हो जायें, तो तुम्हारा 
' सत्यानाश कर देँ। गुरुने दया खभावसे यदि तुम्हारी कुछ हानी 
भी नहीं किये, तो भी उनके एक शक्तिशाली शिष्य कारिणपानाथ 
जो हैं, वे स्वभावके अतिक्रोधी योगी हैं, जब यह बात वे खुन पायेंगे, 
तो तुम्हारेसे लेके सारे शहर भरके लोगोंको आपत्ति आ जायगी। 
फिर उसके निवारणार्थ तुम छोगोने क्या उपाय सोच रखी है, सो 
बताओ-बताओ ! परन्तु किसीने कुछ नहीं बताया। इससे में अपने 
आँखोंसे तुम्हारी दुदेशा होते नहीं देखूँगी, अतः आज ही मैं दूसरे 
देशमें चली जाऊँगी, कही । यह खुनके गोपीचन्द आदि बहुतेरे रोने 
लगे। किन्तु कुछ भो कह नहीं सके । तब सभाकी समाप्ति करके 
मैनावती चलने ऊगी। इंतनेमें गोपीचन्द्‌ और उसके कर्मंचारीगण ! 
माताके चरणोंमें पड़े। अपनी करनी पर बहुत पश्चात्ताप किया। 
आप कहीं न जाइये, ओर आलनेचाली आपत्तिसे बचावका उपाय 
बतलाइये, कहे । फिर उसने नाराज होनेसे वह कुछ भी न बोलके 
महलमे चली गई । 

उधर मैनावतीने प्रगट करके सभामें कहनेसे वह बात एक-दो 
द्निमें ही दूर-दूर देशान्तरोंमें फैल गई। जिससे कारिणपानाथन 
भी यह बात खुनपाया । उन्होंने पूरा समाचार जानके आनेको एक 
शिष्यको भेजा । वह भी शीघ्रताके साथ वहाँ आके लोगोंसे बात 
पूछने छगा, और पूछते हुए डस क्ूआँके पास भी पहुँचा। नया 
. बन्द्‌ किया हुआ कूआओ देखके, उसे उस बातका निश्चय हो गया। 
इधर इनके आनेका समाचार सुनके राज्ञा और उसके कर्मचारी 
विशेष भयभीत हुए। उन्होंने पूजा सामग्ीले जाके उसे मनाना 
चाहा, परन्तु वह समाचार मालूम करके तिरस्कार करके चल दिया। 
इसलिये वे सब घबराके फिर मैनावतीकी शरणमें जा पहुँचे । माता। 
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हम सबको बचाइये ! कहके पुकार करने रूगे। पहिले तो उसने खूब , 
डॉटा, फिर गोपीचन्दको विशेष भयसीत देखके दया करके बोली--.. . 
अब तुमछोग मत घबराओ, में कोई उपाय सोचूँगी, कहके उत्तकों;' 
वहाँसे विदा किया, और उसने तुरन्त दर्शन दीजिये, में सड्डटमें 
पड़ी हूँ, कहके गुरुको बुला भेजा । शीघ्र ही गोरखनाथ भी चहाँ आ. 
पहुँचे । तब मैनावतीने उनको सारा हाल कह खुनाया। कारिणपा- 
नाथको भी उसके शिष्यद्धारा खबर मिल चुकी है। अब जेसे भी हो, 
आप आगामी अनिष्टसे बचाइये ! इत्यादि विनयकी । नाथजीने कहा-- .. 
हा |! काम तो अनुचित हुआ, कारिणपानाथके लिये असझ्ाय होनेवाला: 
ही बात है । जहाँतक हो सकेगा, में निवारण करनेंका उपाय करूँगा,. 
बैये घारण करो, सबको थैये दो । यह सुन मैनावती प्रसन्न हुई। 
गुरुकी सेवाका सब प्रबन्ध करके महरूमें आई, ओर पुत्रको वुलाके: 
जैयें बँधाया। इसी निमित्तले उसे चेताके वेराग्यका उपदेश: 
देके और भी बहुत समझाई। तब उसने कहा--माता ! में: 
आपकी कृपासे महान अनिश्टसे बचा, अब आपके आश्ाके 
अलछुसार ही चलूँगा । माताने कहा--तू जाके गोरखनाथजीकी' 
शरण होकर क्षमा करनेकी प्रार्थना कर; गुरु! मुझे बचाहये ! में: 
आपका वा जिसकी आप. आज्ञा दे” उसीका शिष्य बन जाऊँगा, 

इत्यादि विनय करना । ऐसा खुनके माताके चरणाोमे मस्तक लगाके: 
अपने साथी सहित जाके गोरखनाथजीकी बन्दना किया, और क्षमा 
मॉगता भया। उन्होंने बहुत-सी वात समझाये, ओर एक युक्ति यह. 
बतलाये कि, तुम लोग व्यापारी बनजारेका भेष बनाके उत्तमोत्तम 
खाद्य पदार्थ लेके जावो, कारिणपानाथ इधर आते होंगे, उस मार्गमे 
ज्ञाके उनसे मिलो, निमन्यमण देके उनकी, जमातको अच्छा भण्डारा: 
खिला-पिलाके भेंट-पूजा चढ़ाके सन्‍्तुष्ठ करो, जिससे वह तुम्हे, 
आशीर्वाद देगा, फिए पीछे उसका कोप तुम्हारा कुछ भी हानि नः' 
कर सकेगा । अब जल्‍दी ही चले जावो, कहा। इधर इन्होंने भीः 
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शीघ्र सब ठीक करके, सन्देश ले जानेवाले योगी जिस भमार्गसे गया 
' था, उसी मार्गसे चले गये । फिर मार्गमें कारिणपानाथकी जमात 
भी मिला, इधर इन लोगाने चतुराईसे व्यापारीके रुपमें उन्हें भेंट 
पूजा चढ़ाये, दूसरे दिन बड़ा भारी भण्डारा किया। और उनके 
आज्ञानुसार पंक्तिके समय गोपी चनन्‍्द खय॑ उपस्थित हुआ । योगियोंके 
हस्तका प्रसाद अहण किया, फिर भोजनान्तमें कारिणपानाथने 
' आशीर्वाद देकर उसके सिरपर हाथ रख दिया, उसने रतशज्षता 
प्रगट कर बहासे पूजा समाप्त करके विदा हुआ । आकर यह समा- 
'चार गोरखनाथजीकों बतछाया। ओर सफलताके खुशीमें दान- 
'पुण्य किया 
फिर दसरे ही दिन शिष्य मण्डलीके सहित कारिणपानाथ भी 
राजधानीमे आ पहुँचे । वहाँ उत्पात मचानेकी युक्ति किया, परन्तु 


उनकी युक्ति कुछ भी कामयाब नहीं हुईं। ऐसा देखके वे बहुत 


आश्रय करने रूूगे। फिर उन्हें मालूम हुआ कि, गोरखनाथजी यह्दां 
पर विराजमान हैं, उनके हो आज्ञासे व्यापारी बनके राजाने आशीर्वाद 
'लिया था। अतः वे शान्त हो गये। परन्तु उनके शिष्य अभिमानके 
चचन कहने लगे, कुआ साफ करना कोन बड़ी भारी बात है ? ऐसे 
अनेकों कुआओँ हम साफ कर देंगे। पहले तो गोपीचन्दको दण्ड देना 
चाहिये, इत्यादि कहे । उन्हें समझाके नाथजीका दर्शन करने आये । 
'फिर उनमें परस्पर वार्तालाप हुआ | राजाके तरफसे भण्डारा दिया 
गया। नगर भरके भूले लोगोंको खिलाया। और गोरखनाथने 
गरीब बनकर भोजनसे पात्र न भरनेका चमत्कार दिखलाया, ऐसा 
लिखा है। ओर फिर रातमें जाके गोरखनाथने हमारे अतिरिक्त 
'दूसरे कोई भी इस कुआको खाली न कर सके, ऐसा युक्तिसे 
. व्यवस्था कर आये । ओर दूसरे दिन राजाकी ओरसे मजूर दूर आये 
'कारिणपानाथ भी सब शिष्योंके सहित कुऑपर गये। और आज 
'शाभतक कुआओं साफ करके खाली करा लेना, कहके वे अपने आसन- 


हा 
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आए अल टप 5 लीन जज जमकर पद तट 5 कह मम कर कीजकल फीकी केश रेप पक 
पर ही आ-गये। उन सब छोगोंने खूब मन रूगाके साफ किया, तो 
भो उस दिन कुआ खाली नहीं हो सका। तो उन्होंने जाके सारा 
हाल गुरुसे बताये। तब उन्‍होंने कहा--तुम लोग पहिले कहते थे 
हम आपकी आज्ञा होगी उसी समय यह तो क्या अनेक कुआ खाली 
कर देंगे। आज़ तुम लोग और बहुतसे मजूर रूगके भी खाली नहीं 
हो सका । खेर ! कल खाली कर लेगे, कहे तो वे चुप हो रहे । 

इसी तरह तीन दिनतक विशेष प्रयत्न किये, तो भी कुआं खाली 
नहीं हुआ | ( क्‍योंकि रातमें कोई गुप्त रीतिसे उसे भरा देता था ) 
निदान शिष्य लोग हार मानके गुरुसे विनय करके क्या कारणसे 
पेसा हुआ? पूछने रूगे। यह खुन, कारिणपानाथने कहा-- तुम छोगोंने 
हड्जारका वचन कहा था, यह उसीका फल है । अब तुम आचार्य जीसे 
जाके क्षमा मांगों, तभी काम बनेगा । अतः वे जाके गोरखनाथजीके 
चरणाॉंमें गिरे। क्षमा माँगी, उन्होंने कहा--क्या ज्वालेन्द्रनाथजी 
निकल आये ? शिष्योंने कहा-- महाराज ! आपके कृपा बिना हम लोग 
कहाँ निकाल सकते है ? अब आप ही कृपा करके निकाल दीजिये । 
इसपर कुछ हँसते हुए आपने कहा कि, हमने तो अपने गुरुजीकों 
संसार सागरमे गिरेहुओंको निकाल लिया था। क्या तुम लोग 
उनको कूपसे नहीं निकाल सकते हो ? वे लोग चुपचाप रहे, तब 
आपने कहा-- अच्छा यह बात हमारे ऊपर है, तो हम कल मध्याहमें 
भोजन पानेपर करेंगे। वे लोग वन्दना करके आके अपने गुरुसे सब 
बात कहे । शहरमें ड्योंडी पिटा दिये कि, करू सबोंको इच्छानुसार 
भोजन मिलेगा । यह खुनके दूसरे दिन दोपहरतक मेला रूग गया। 
सबोंकी पकुत बिठाके दो-दो पत्तल धर दिये। फिर लिखा है कि, 
गोरखनाथने ऊँचे खरसे सबको सुनाके कहे, अपने इृच्छानुसार 
भोजनका सड्डल्प करो, सोई मिलेगा, ऐसा करनेसे सर्वोको मन 
चाही वस्तु प्राप्त हुईं। फिर कारिणपाके एक शिष्यने सर्प माँगा, तो 
डसे सर्प ही मिला । जिसे देखके वह डरके पीछे हटा, और पड्ञतमें 
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खलबली मच गई । यह देखके गुरुने उसे श्आप देके भेष छीनके 
निकाल दिया । वही जाके सर्पेलिया-कानबेलिया भया, इत्यादि । 
तदनन्तर श्रीनाथज़ी धूमधामके साथ कुएँपर पहुँचे । लिखा है -- 
उन्होंने चमत्कार दिखा करके कुएँमे ढका तण आदिकी टिडीकी नाई 
बना करके उड़ा दिया, शीघ्र ही कुआ खाली करा दिया। और 
गोपीचन्दको कहा कि, आटेके दो पुतले तुम्हारे शरीर जितना बड़ा 
बराबरीके बनाकर शीघ्र के आवयो । उसने जल्दी ही बनाने लगाकर 
लाके उन्हें दिया। डसे लेके उन्होंने गोपीचन्दको जो;जो करनेकी है, 
सो सारी बात समझाये | उसने भी माना। तब श्रीनाथजीने एक 
प्रतिमा-पुतछा कु्ँके किनारेपर रकक्‍खा। उसे पकड़के उसके पीछे 
आप और अपने पीछे गोपोचन्दको खड़ा किया । फिर बताये कि-- 
तुम पीछेले हो ज्वालेन्द्रनाथकी बाहर निकलनेके लिये पुकारो, हम 
इस पुतलेकी छाया, कूपमें डालेंगे, तब वे पूछेंगे कि, यह शब्द और 
छाया किसकी है ? तब तुम न बोलना, हम खबर उत्तर दे देंगे । 
सिखाये अनुसार वह बोला-- खामीजी ! नाथजी ! बाहर आनेकी ऋृपा 
करिये। साथ ही इधर पुतलछेकी छाया भी भीतर पड़े, ऐसा,कर 
दिये। तब भीतरसे पूछे कि--- यह शब्द ओर छाया किसकी है ? 
गोरखनाथने उत्तर दिया, आपके शिष्य गोपीचन्दकी है। यह' सुनके 
हे अपराधी ! तू भस्म हो जा! कहे, तो प्रतिमा भस्म हुई | फिर दुबारा 
भी ऐले ही बात हुई। तीखरी बार भ्रीनाथजोने गोपोचन्दको हो 
कूपपर खड़ा किये, और अबके उत्तर भो तुम ही देना कहा। उसने 
उसी तरह पुकारा, भीतरसे बोले-- जिसने मेरे दो वचन निष्फल कर 
डाले, ऐसा तू आवाज देनेवाला कोन है? क्या सचमुच गोपीचन्द्‌ 
ही है ? उसने नम्नतासे कहा-- हाँ ! गुरुजी ! मैं आपका चरण सेवक 
गोपीचन्द ही हूँ । यह खुनके कहे कि-- हे पुत्र | लो हम तो निकल 
ही आते हैं, परन्तु तू भस्म न हुआ, तो अब अमर ही हो जायगा ! जञा 
अमर हो जा ! ऐसा कहके आप भी कूएँसे बाहर निकल आये | तब 
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सब लोगोंने जय-जयकार ध्वनि उच्चारण करके बड़ा हर्ष प्रगट 
किया । तदननन्‍तर गोपीचन्दने अपने राज्यको अधिकारियाँके 
अधीनस्थ कर गोरक्षनाथजीके परामर्शासे ज्वालेन्द्रनाथजीकी शरण 
ले अपनो प्रतिज्ञा पूरी की । फिर ज्वालेन्द्रनाथने भी गोपीचन्दकों 
योगी शिष्य वनाकर, उसे साथ लेके बद्रिकाश्रम तरफ चले गये । 
वहा उसे योगमार्गकी पूर्ण शिक्षा देके निपुण किये । इस तरह वह 
एक प्रवीण योगी बना ॥ 
यह कथा “थोगि सम्प्रदायाविष्कृति” ग्रन्थमें विस्तारसे लिखा हैं, 

उसीका सारांश यहांपर उतार दिया गया है । विशेषतः चमत्कारकी 
बात कब्पित होती है | उसे निर्णयसे माना नहीं जाता है ॥ तहाँ एक 
भजन ब्रह्मानन्दने कहा है, सो भी खुनिये ! 
भजन+--“मैनाबती वचन उचारा ! सुन गोपीचन्द पियारा! ॥ टेक ॥ 

जिनकी कड्चनसी काया। घन जोबन रूप सवाया जी ॥ 

सब हो गये काल अहारा ॥ सु० ॥ 

यह राज्य सम्पदा भारी । सत्र होय पलकर्म न्यारी जी | 

तज माया-मोह पसारा ॥ सु० ॥ 

सत्‌गुरुकी शरण सिधारों | कर योग अमर तन धारो जी ॥ 

मिटे जन्म-मरण संसारा ॥ सु० ॥ 

वो नाथ जलन्धर योगी | नित ब्रह्मानन्द रस भोगी जी ॥ 

कर सेवा हो निस्तारा ॥ सुन॒ गोपीचन्द पियारा ! |” 

माताका ऐसा हितकर उपदेश सुनकरके उसको बड़ा भारी वेराग्य 

उत्पन्न हो गया । और पूर्वोक्त प्रकारसे जालन्धर नाथकी शरणमें 
ज्ञाके उनका पक्का शिष्य होता भया। योगसाधना करके पीछेसे 
वह भी एक प्रवीण सिद्ध योगी हो गया। नवनाथमें यह गोपीचन्द्‌ 
ही गोपीनाथ नामसे प्रसिद्ध भया | वह बड़ा विरक्त योगी साधन 
संस्पन्न हो गया। गोरखपन्थियोंमें तीत्र वेराग्यमें अन्तिममें प्रसिद्ध 
शोपीचन्द ही हुआ है । गोरखनाथ भी बड़ा त्यागी चैराग्यवान भये 
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रहे | परन्तु उनके गुरु मत्स्येन्द्रनाथ एक समय सिहलद्वीपमें जाकर 
“कमलापति रानीसे विषय-भोगमें फँस गया था, तो गोरखनाथ जाके 
उन्हें छुड़ा लाये । और गुरुके झोलीमें खुवर्णकी ईंटोका बोंझा रखी 
देखी, तो उसे निकालकर नदीमें फेंक दिये । पीछे गुंख्के पूछनेपर 
बताये कि-- विरक्त योगीको यह भायाकी बोझा ढोनेसे क्या काम ! 
'इत्यादि कहके कुछ चमत्कार दिखा दिये, ओर वेराग्यंका कथन 
सुनाये, तो वे शान्त हो गये, इत्यादि वर्णन है'। अन्य-अन्य श्रन्थोंमे 
यह सब बात विस्तारसे वणन भया है ॥ 

ओर इनसे भी बहुत पहिले शुद्धोदून राजाके पुत्र गोतम बुद्ध 
बड़ा वेराग्यवान हो गया है । उसीसे बोद्ध सम्प्रदाय चला है। 
'इसके वहुत काल पश्चात्‌ शद्भुराचाय हुए, वे भी बड़े वेराग्य-सम्पन्न 
त्यागी, ब्रह्मश्ञानी हो गये हैं । दशनाम संनन्‍्यासी चार दिशाके चार 
मठोंसे उन्हींने चलाये हैं। ऐसे-ऐसे बहुतेक सनन्‍्त-महात्मा त्यागी, बड़े 
विरक्त पूर्वमें हो गये हैं, सो श्रन्थोद्वारा उन्हींके जीवनी जाननेमें 
आती हैं। परन्तु पारखबोध उनमें किसीको भी नहीं मिला। केवल 
चेराग्यवानमात्र होते रहे ॥ सहुरु श्रीकबी रसाहेबने बीजकमे कहा हैं ।--- 

“गोपीचन्द मल कीन्ह योग | जस रावण माख्यो करत भोग ॥ 

ऐसी जात देखि नर सबहिं जान | कहहिं कबीर भजु राम नाम ॥? 

॥ बीजक बसनन्‍्त १० | 

३. शाह शिकम्दर--बलरूख-बोखारा ( बाह्नीक देश ) के राजाका 
नाम सुलूतान शाह शिकन्द्र था। चैसे तो वह ऐशो-आराम, विषय, 
भोग-विलासमे मस्त रहता था। जातिका मुखलूभान था। युवा 
अवस्थामं जब उसका पिता मर गया, तो राजगद्दीपर वही बेठा। 
'विषय -क्रीड़ामें दिन बिताने लगा। जनश्रुति ऐसा है कि-- एक 
समय सहुरु श्रीकबीरसाहेब रामतमें निकले, तो विचरण करते हुए 
बलखबोखारा देशमें जा पहुँचे । एक दिन पर्यटन करते-करते राजमहल- 
के समीप पहुँच गये । सामनेमें उ्चान ओर राज़ाका बगोचा था, वहा 
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टहलते हुए राजद्वारके भीतर चले गये। न्रिभेय होके आगे बढ़ने 
लगे । एक साधु-फकीरको इस तरह बिना पूछे आगे जाते हुए देख- 
कर वहाँ संरक्षणके लिये बेठा हुआ द्वारपाल आके सनन्‍्मुख जाके 
रोका | उसने पूछा-- आप कोन हैं ? कहाँसे आये हैं ? यहाँ किस 
कामके लिये तसरीफ छाये हैं ? पूछे बिना केसे भीतर जा रहे हैं? 
साहेब बोले-- में मुसाफिर हूँ, परदेशसे आया हूँ, इस खराय या 
घर्ंशालाको मैने साफ देखा, इसलिये घड़ी-दो-घड़ी विश्राम करनेको 
भीतर मैं ज्ञा रहा हैँ, सराय सबके लिये खुला रहता है, इसीसे मैने तुम- 
से कुछ नहीं पूछा । ऐसा उत्तर सुनके वह सिपाही बड़ा क्रद्ध हुआ, 
और बोला-- अरे फकीर ! तुम्हारेमें ज़रा भी अकल नहीं हे, क्‍योंकि 
यह' खुलतानके राजमहलको तुम सराय बतला रहे हो। अच्छा तुम 
परदेशी हो, हाल जानते नहीं हो, अब यहांसे लोट जाओ । समझा ! 
यह राजदर्बार है, सराय नहीं | महाराज यदि खुन पावेगे, तो तुमपर 
बड़ा नाराज हो जावेंगे, झटपट यहाले भाग ज्ञाओ। परन्तु इसी 
युक्तिसे राजाको चेतानेके लिये ही साहेब गये थे, इसलिये निर्भीक 
होके बोले-- अरे भाई ! तुम हमको काहेको रोकता है? हम इस 
सरायमें एक-दो घड़ी आराम करके आप ही चले जावेंगे। 
तू जिसे राजमहल बताता है, सो हमें तो पूरा सराय सरीखा ही 
दिख रहा है। सिपाही बोला-- ओो मुसाफिर ! यह सराय नहीं है, 
राजद्रबार है, तुम क्‍यों हठ करते हो ? यहांसे लोट जाओ। तुम 
फकीर हो, महाराज फकीरोंसे प्रेम रखते हैं, इस कारण में और 
कुछ नहीं कहता, ओर दूसरा कोई होता, तो में इसी वक्त बिना पूछे 
गिरफ्तार कर लेता, समझे ! साहेब बोले--- अच्छा ! यह तो बत- 
लाओ-- इस वक्त इस महलूमें कोन रहता है ? सिपाहीने कहा-- 
सुलूतान शाह शिकन्दर रहते हैं। साहेबने पूछा-- उनके पहले 
कौन रहता था ? सिपाहीने कहा-- इन बादशाहके पिताश्री रहते 
थे. साहेबने पूछा-- उनके भी पहले कोन रहता था? सिंपाही-- 
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शाहके दादा रहते थे। साहेबने पूछा-- उनसे भी पहले कौन था ? 
सिपाही-- दादाके पहिले बाबा, उसके पहले आजा, परपाजा, उनके भी 
पिता, पितामह, श्रपितामह, चृद्धपितामह, महाराजे छोग इस 
राजमहलमे रहते थे, अब कहो, कितने बताऊँ ? तुम तो निपट 
अनाड़ी मालूम पड़ते हो, कोन देशमें रहते हो? साहेबने कहा-- 
- मैं भारतवासी हूँ । नाराज मत होओ, अच्छा ! थोड़ा-सा और बतला 
दो, इन बादशाहके बादमें यहा कोन रहेगा? सिपाही-- इनके 
बादमें यहाँ शाहके राजकुमार युवराज बादशाह होके रहेंगे। इसी 
प्रकार दुनियाँमें क्रम चलता रहता है। साहेबने कहा-- तुमने अच्छा 
बतलाया। जहापर इतने सारे सुसाफिर आये-गये, और आते-जाते 
ही रहेंगे, भला ! फिर यह सराय नहीं तो क्या है ? सदाकाल यहाँ 
अमर होके सदेह कोई रहने नहीं पाया, और कोई रह भी नहीं 
सकते, उसको राजमहल समझके आसक्त हो रहना, नितान्‍्त मूर्खता 
है। जितने भी घर बने हैं, वह धमेशालारूप वा सराय ही हैं। वहाँ 
रहनेवाले सब मनुष्य चाहे राजा हो कि-- रह्ढ हो, मुसाफिररूप 
पथिक ही है । अपने गन्तव्य स्थानको भूलकर यहाँ लुब्ध हो रहे हैं। 
इसीलिये महाबन्धनोंमे जकड़े हुए नाना कष्ट, क्लेश, ठुभ्ख भोग 
रहे हैं। जो सब बन्धनोंसे छूटकर शान्ति स्थितिमें पहुँच गया, सोई 
सच्चा बादशाह है। बन्धनोंमें पड़े हुए सब जीव मुसाफिर है । इत्यादि 
प्रकारसे सत्योपदेश कहने लगे, यह चमत्कार देख-खुनके वह 
सिपाही तो अवाक्‌ हो दक्ल रह गया। संयोगसे राजा भी चहीं समीप- 
में बेठा था, उसने भी सारी बातचीत कान लगा कर सुन 
ली । जिससे उसके शुभसंस्कार जाग्रत हो गये। तीर छूगा हुआ 
हिरणके समान वह दौड़ता हुआ आकर श्रीकबीरसाहेबके चरणोंमें 
गिर पड़ा, और खागत सत्कारसे महलमें ले जाकर पूजा, वन्दना 
करके अपने कल्याणके लिये प्रश्न किया | तब उत्तम अधिकारी ज्ञान- 
के उसे सत्यज्ञानका उपदेश सहुरुने सुनाये, ओर बोध-चैराग्यका 
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'कूक भर दिये । त्याग-वैराग्यसे होनेवाला लाभ और भोग विषयोंमें 
छगे रहनेसे होनेवाली हानी यथार्थ सत्यनि्णयसे दरथशा दिये। 
जिससे उसको अच्छी तरहसे वेराग्य दृढ़ हुआ। उसे इस प्रकार 
बोध करके साहेब चले आये । पीछेसे वेराग्यका जोश बढ़ जानेसे 
शाह शिकन्दर सी जल्दीसे ही घर-बार, राज-पाट, बन्धु-बान्धव, 
सकल विषय खुखोको परित्याग करके फकीर हो गया। फिर धीरे- 
चीरे पैदल चलकर बलूख-बोखारा देशकों छोड़के भारतवर्षमें 
आया | और सहुरुके दर्शन कर अपना जीवन सफल माना । फिर 
तो वह बड़ा त्यागी हो अत्यन्त वैराग्यकों धारण करके जीवन 
बिताया | ऐसे उसके शुद्ध त्याग चेराग्यको देखके सहुरु श्रीकबीर 
खाहेबने भी उसकी प्रशंसा किये, पारखबोधमें स्थिति करनेके लिये, 
'समझा दिये | इस बारेमे उपयुक्त एक भजन 'श्रीकबीर भजनमाला” 
में छपा है, सो सुन लीजिये ! ॥ 
॥ # ।। भजन ।। #  ॥॥| 
सुलंताना बलख बुखारे दा ॥ 
शाही तजकर लिया फर्कीरो, अल्ला नाम पियारेंदा ॥ टेक || 
तब थे खाते लुकमा उमदा, मिसरी कन्द छुट्ारेदा ॥ 
अब तो रूखा-सूखा टूका, खाते साॉक सकारेदा ॥ १॥ 
जा तन पहने खासा मलमल, तीन ट्डू नो तारेंदा ॥ 
अब तो बोक उठावन लागे, गुदृड़ दशमन मारेदा ॥ २॥ 
चुनि-चुनि कलियां सेज बिछाते, फूलों न्यारे-न्यारेदा ॥ 
अब घरतीपर सोवन लागे, कड्छूर नहीं बुहारेदा ॥ ३ ॥ 
जिनके सद्ध कटक दल बादल, भूण्डा जरी किनारेदा ॥ 
कहेँ कबीर सुनो भाई साथों | फकड़ हुआ अखारेदा || ४ ॥ 
॥॥ # ।। भजन ॥ गजल-वैराग्यका ॥ # ॥ 
हमन्‌ हैं इश्क मस्ताने, हमनकों होशियारी क्‍या १ ॥ 
 रूँ आजाद हम जगमें, हमें दुनियासे यारी क्‍या १ || टेक ॥ 


प्रन्यः २ | पारख सिद्धान्त दर्शिनी भ्रंमःप्तिष्वंशिनो सरल टीका सहित । [ ४६३ | 





जो बिछुरे हैं. पियारेसे, भटकते दर-बदर फिरते ॥ 
हमारा यार, है हममेँ, हमनको इन्तजारी क्या ! | १ ॥ 
खलक सब नाम अपनेको, बहुत कुछ सिर पटकती है | 
हमन्‌ गुरु ज्ञान आलिम हैं, हमनकों नामदारी क्‍या? ॥ २ ॥ 
न पल बिछुरे पिया हमसे, न हम बिछुरें पियारेसे॥ 
जो ऐसी लव लगी दरटम, तो हमको बेकरारी क्‍या १ || ३ ॥ 
कबीरा इश्कका माता, दुईकी -«दूरकी दिलसे।॥ 
ये चलना राह नाजुक है, हमन्‌ सिर बोक भारी क्या १ || ४॥ 

--- इस प्रकार बलख बोखाराके शाह शिकन्द्र सहुरुके चेतानेसे 
बड़ा विरक्त हो गया था, और भर्तृंहरि राजाने भी सिन्धुमतीके. 
कारणसे चोट खाकर चैराग्य धारण कर लिया था। गोपीचन्द 
राजा भर्तेहरिका भानजा लगता था, ऐसा लिखा है। माताके 
उपदेशसे गोपीचन्द भी वैराग्यवान होकर गोरखपन्थियाँमे सम्मि- 
लित हुआ। नोनाथोंमे एक वह भी गिना गया, ये सब लोग 
शात्र प्रमाणसे वैराग्यके स्वरूप या वेराग्यमू्ति हो. गये, ऐसा 
माना जाता है| 

अगर पारखनिष्ठ वैराग्यवान हों, तब तो सोनेमें सुगन्ध है । 
अर्थात्‌ सवश्रेष्ठ हैं, वे तो इसी जन्ममें जीवन्मुक्त हो, सकते हैं। 
परन्तु सहुरु श्रीकबीरसाहेबके पहले पारखबोधका प्रकाश हुआ' 
ही नहीं रहा। इसलिये उन्होंको पारख विचार नहींमिल सका। 
तथापि वैराग्य धारण करनेवाले वे, रागियासे श्रेष्ठ अति उत्तम ही.. 
माने जाते हैं। शुभ संस्कार टिकनेसे किसी नरदेहमें वे अपना 
कल्याण कर पावेंगे। अतएव मुक्ति चाहनेवालोंने दृढ़ वेराग्यको, 
अवश्य धारण करना चाहिये, और खब बातोंमें भय-ही-भय 
लगा हुआ है, एक वेराग्यमें ही निर्मध पद है; अब उसीके. 
बारेमें अन्थमें दर्शाते हैं। सो भी ध्यानपूर्वक अ्रवण-मनन 
करते जाइये ॥ १४ ॥ 
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॥ # ॥ भयकी अह्ृः वर्णन ॥ # ॥। 
दोहाः-विद्याको मय वादकी । तपको क्षय भय होय ॥ 


द्रव्यकोी नृप चोर भय | समझ सयाने छोय || १४ ॥ 
संक्षेपार्थ:-- हे सन्‍तो ! प्रवृत्तिके कार्यमें सो सब तरफ भय ही 
भय रूगा हुआ है, सो केसे कि-- विद्या पढ़नेवाले विद्यार्थी और 
विद्वानोंकों कहीं वाद-विवाद होनेका भय होता है। तथा तपस्या 
करनेवा्लॉको चूक होके तपस्या क्षय होनेका भय होता है। और 
विशेष द्रव्य संग्रह करनेवालोंकों चोरोंके और राजा आदिकोंके भय 
होता है। इस तरह विषयोकी राग-आसक्तिके कारणसे ही सब 
प्रकारसे प्राणी भयभीत रहते हैं, ओर नाना उपाधियाँमें पड़ा करते 
हैं, अतः हे सयाने लोगो ! तुम छोग इस बातको विवेक करके 
समझो, और विरक्त बनो ! ॥ 
॥ # ॥ विस्तार निर्णय कथन वर्णन ॥ %# || 
टीकाः-- सहुरु श्रीप्रणसाहेब कहते हँः-- अर्थात्‌ हितेच्छुक 

हे मनुष्यो ! खुनो, संसारमे जहातक मनुष्योंमें राग बना रहता है, 
तहाँतक चारों तरफसे उसे भय लगा रहता है। सो उसके कारण 
ऐेसा है कि-- विशेष कतव्यका अभिमान हो जाना। जिससे अपने 
करनीसे आप ही भयभीत हो जाते हैं, इसलिये विद्वानजनोंकों वाद- 
विवाद होनेका भय लगा रहता है। जैसे कोई मनुष्यने विद्या 
अध्ययन किया, चार वेद, षट्‌ शास्त्र, अठारह पुराण, १४ विद्या, 
स्मृति आदि कई एक अन्थोंकों पढ़ लिया। तहां मेँ बड़ा विद्वान हूँ, 
मेरे समान दूसरे कोई नहीं, यह हंकार उसे हो गया । परन्तु शास्त्रार्थ, 
वाद-विवाद प्रतियोगितामें कहीं मुझसे ज्यादा जाननेवाला आके मुझे 
हरा न देचे, यह डर उन्हें लगा रहता है। अथवा व्यर्थ वकवादीके 
साथ कहीं वाद उपस्थित न हो जाय, उसके लिये विद्वान या परिडत 
लोग डरा करते हैं । विद्याभिमानी कभी निर्भेय नहीं हो सकते हैं । 
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इससे मुमुश्षुओंके लिये ज्यादा विद्या पढ़नेकी कामना त्यागने योग्य 
है। ओर तपस्वी लोगोंको तपस्यामें विष्न पड़के तप क्षय हो न जाय, 
इसीका भय छगा रहता है। तहाँ अ्रन्थकर्ताने बीजक टीकामें जो 
सवेया लिखे हैं, सो सुनिये !-- 
सवैयाः--- डरहि ते योग ओऔ यश हूँ करत नर। 
डरहि ते दान-पुण्य ध्यानकों धरतु है ॥ 
डरहि ते राज छाडि भूप बन खण्ड गये | 
डरहि ते तपस्था करि डरहिमें मरतु है ॥ 
डरहि ते भक्ति हगे ज्ञानकों अभ्यास करे। 
डरहि: ते अ्रन्न छाड़ि दूबको चखु है ॥ 
डरहि व्यापक तिहुँ लोकको बन्धन भयों। 
पूरण परल बिनु डर न सरतु है ॥ बी० ज्ञा० चौ० ॥ 
मनोकामना पूर्ण, इष्ट सिद्धि, खर्गादि, ईश्वरादि प्राप्तिके लिये 
तपस्या करते है । तहाँ पश्चाश्ि वा चोरासी घुनी तापना, वर्षामें 
खुले मैदानमें रहना, ठंडीमें जलशयन करना, मौनी, दिगम्बर, 
जटाधारी, उर्धबाहू, ठाड़ेश्वरी, दूधाहारी, दूबाहारी, फलाहारी, 
अल्पाहारी, रूखा, सूखा, भाजी, पाला, लोना, अलोना, जब-जैसा 
मिले, तेसा पायके रहना, कभी भोजन न मिले, तो पानी ही पीके 
रहना, इत्यादि प्रकारसे नाना तरहके तपस्या करते हैं। फिर हम 
बड़े तपखी है, ऐसा उन्हें अभिमान चढ़ जाता है । विश्वामित्र, पारा- 
शर, शज्ञी ऋषि, दुर्वासा ये सब बड़े भारी तपस्री कहलाते रहे, 
परन्तु विषयासक्तिके कारण उन्होंके तपस्याका क्षय हो गया था, 
तहाँ कहा +-- 
/“विश्वामित्रतराशर प्रद्ययों वाताम्बुपर्णाशना- 
स्तेडपषि स्री मुख पड्कुज॑ सुललितं इृष्टेव मोहंगताः ॥ 
शाल्यत्र॑ सघ्॒त॑ पयोद्धियुतं ये भ्रुज्ञतैँ मानवा- 
स्तेषा मिन्द्रियनिग्रहो यदि भवेद्विन्ध्यस्तरेत्‌ सागरे ||? वैराग्यशतक ॥ 
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--अर्थात्‌ विश्वामित्र, पाराशर इत्यादि ऋषि, मुनि--जो वायु, 
जल, रूणे पत्ते, तणादि खायके तपस्या करते थे--वे भी ख्रीका 
मुख कमल देखकर कामासक्त हो मोहको प्राप्त हो गये ओर ख्री 
विषयोंमे फेस गये। फिर शालि चावरू आदि अन्न, दूध, दही, 
ओर घी मिलायके जो नित्य-प्रति खादिष्ट भोजन करते. हैं, यदि 
उनकी इन्द्रियां उनके बशमें हो जाये, तो विन्ध्याचल पर्वत भी 
समुद्रमें तैरने लग' जाय । अर्थात्‌ जब कठोर तपस्या करनेवाले भी 
कामको जीत नहीं सके, तब कामोत्तेजक भोजन करके स्थ्रियोंके बीच 
में रहनेवाले केसे भग भोगसे वच सकेंगे ? उनके लिये विषय--- 
जीतना अशक्य बांत है ॥ 

इस प्रकार तपस्वीको तपस्या क्षय होनेका भय होता रहता है। 
तथापि तप मद उदय होनेसे मुक्तिषद उन्नका क्षय ही हो जाता है। 
कोई विषयोमें लब्ध होके न४-भ्रण्ट हो जाते हैं; तो कोई मिथ्या कर्पना- 
में पड़के नाश हो जाते हैं | तपस्याका पुण्य क्षय होनेपर चोरासी: 
योनियोमें गिर पड़नेका भय चहाँ लगा रहता है। पूर्वोक्त तपस्या- 
त्याज्य है । उससे कल्याण नहीं होता; ओर धनिक लोगोंको द्रव्य 
बचानेके लिये राजा ओर चोरोंका सदा भय लगा रहता है। एक- 
एक पेंसा जोड़-जोड़ करके बहुत सारा धन बटोर लेते हैं, -ओऔर 
भयभीत रहते हैं। तहाँ कहा हैं:--- 

पदः--“कोड़ी कोड़ी माया जोरी, जोरे लाख पचासा ॥ 

अन्त समय कोई काम न आवे, बॉधि चले यमपासा |?” 
अथवा ओर भी कहा है।-- 

दोहाः--तजि तिय पूत जु धन चहै, ताके मुखर्म धूर ॥ 

धन जोरन रहा करन, खरच नाश दुःख मूर ॥ 
चौपाई:-- जो चाहे माया बहु जोरी | करे अनर्थ सु लाख करोरी ॥ 

जातिधर्म कुलधर्म सु त्यागे। जो घनकेँ जोरन जन लागे ॥| 

बिना भाग तदपि न धन जुरि है। जुरे तु रक्षा करि-करि मरि है || 
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खर्चत धन घटि है यह चिन्ता। नाश निशिदिन ताप  अनन्ता || 
सदा करत यूँ दुःख धन मनकूँ। चहै ताहिं घिक-घिक तिहिं जन कू ॥ 
॥ विचारसागर-- ४५ । ११० | ११३ ॥ 
और बैराग्य रातक इलोक ४ में कहा हैः--- ह 
“उत्वातं निधि शड़या चितितलंध्माता गिरेधांतवों निस्तीणेः सरितांपतिंदेपतयों 
यत्नेन सन्तोषिता;॥ मन्त्राराधनतत्परेण मनसा नीताः श्मशानेनिशाः प्राप्त 
काणुवराठकोडपि न मया तृष्णेड्घुनामुश्चयमाम्‌ ॥?! 
. -- धन मिलनेकी आशा, ठष्णासे, मैंने जमीनके पेड-पोधे तक 
खोद डाले । अनेक प्रकारकी पर्वबेतोकी धातुएँ भरी फूँक डाली । 
मोतियोंके लिये समुद्रकी भी थाह लिया, तहा बालुओंकों छानता फिरा । 
राजाओंकों प्रसन्न रखनेमें भो अनेक प्रकारके यत्र-प्रथल्कर कोई 
बात उठा नहीं रखी, ओर मन्त्र सिद्धिके लिये रात-रातभर इमशानमें 
एकाग्रचित्तसे बैठा हुआ जप करता रहा, परन्तु बड़ी भारी 
अफसोसकी बात तो यह' हुई - कि, इतना कष्ट-क्लेश उठानेपर भी 
एक कानी-कौड़ीतक भी मुझे न मिली, ओर मिलकर भी मेरे पास 
नहीं ठहरी । अतएव हे प्रबल ठृ«ष्णे | अब तो तू मेरा पीछा छोड़ ॥ 
द्रव्य जो है, सो सारा अनर्थ, उपाधि, झगड़ोंका कारण है, और 
ज्यादा छल-कपट, पाप, अन्याय करके ही विशेष धन-सम्पत्तिकी 
प्राप्ति ओर संग्रह या संचय होता है। तो भी वह सब प्रकारसे मय 
और दुःख ही देता है । प्रथम तो बड़े कश्से ही धन हाथमें आता है । 
फिर रक्षा करनेमें भी बड़ा कष्ट उठाना पड़ता है। धनिक, सेठ, 
साहकारोंकों धन-रक्षाके निमित्त ही टण्टा, फसाद, मुकदमा, रूगा 
रहता है। विशेष धन मालूम होनेपर राजा लोग भी कई कारण या 
बहाना लगाकर धन छीन लेते हैं, ज्ञायदाद हड़प जाते हैं। कोई 
मद॒दमें मागके फिर वापस नहीं देते हैं, ओर आमदनीमें टेक्‍्स 
वमैरह अलगसे लगा देते हैं। इस तरह राजा ही धन हथिया 
हैं। अगर किसी प्रकारसे राजाको प्रसन्न करके पूँजी इकट्ठा करके 
सं० नि० घट ० ३२--- 
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भी रखा, तो गरीब मनुष्य धनके छोमसे चोर बन जाते हैं। मौका 
पाके चोर लोग आके दव्यको चुरा ले जाते हैं, यदि उसमें कोई बाधक 
भी हुआ, तो चोर लोग उस रोकनेवालेको मार भी डालते है । यदि 
चोरोने ओर डाकुओने धनको छीनके लेकर. उसे जीता भी छोड़ 
दिया, तो धन नाश हो जानेके चिन्तामें कोई अपने ही घात करके 
मरते हैं, कोई प्राणान्तके समान दुःख पाते, हाय-हाय करते रहते हैं । 
इस तरह दुनियामरके झंझट धनके कारणसे होता है। घनिकाँमें 
' परस्पर विशेष ही बैर-विरोध भी लगा रहता है। धनिक राजे, 
महराजे छोग चोर, डाकुओंसे सदा भयभीत होके सावधान रहते. 
हैं। सशस्त्र सिफहियोँंके गारत तैनात करके, दिन-रात खजानेमें 
पहरा लगाये रखते हैं । द्वव्यवान्‌ पूँजीपंतियोंको राजा ओर चोरोंका . 
भय सदा लगा रहता है। निश्चिन्त होके वे कभी सो भी नहीं सकते 
हैं। अतणव विवेकी पुरुष धन जोड़नेके पीछे कभी नहीं लगते । 
इसीसे वे निर्मय सुखी रहते हैं ॥ | 
हे सयाने-समझदार लोगो ! तुम अब तो भी पारखी साधु 
गुरुकी सत्सक्ष करके समझो-बुझो, अपने हित-कल्याणके मार्गमे 
रूगो । विद्यामें वादका भय, तपमें क्षयका भय, और द्रव्यमें राजा 
तथा चोरोंका भय, समझके उन्त तीनों अनर्थकारक विकारोंकों परि- 
त्याग करो, निजपदके विचारमें सहुण रहस्थ सहित सदा निभय' 
हो रहो ॥ १५॥ रा 
दोहाः---सकल भोगकी रोग भय । कायाकी भय काल॥ 
सकल साधना इन्द्रिन भय। ताते होत बेहाल ॥१६॥ 
संक्षेपार्थ:--- और फिर सम्पूर्ण विषय-भोगोंको मनमाने भोगने- 
बालोंको तरह-तरहके रोग उत्पन्न होनेका भय' होता है। तथा -देह-' 
घारियाँंको कारू वा समय पूरा होनेपर झुत्यु होके काया नाश होनेकां 
भय होता है; ओर भमक्ति, योग, ज्ञानादि सकल साधनायें करने 
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वालोको दशों इन्द्रियाँ विचलित होके साधनोसे गिरनेका भय होता 
हैं। इसवास्ते दृढ़ चैराग्य बिना रागी-प्राणी सब तरफ बेहाल, ' 
संकट्ग्नस्त ही होते रहते हैं ॥ द | 
॥ % ।। विस्तार निर्णय कथन वर्णन ॥ % ॥। 
टीका :--सहुरु श्रीप्रणसाहेब कहते हैं :--- अर्थात्‌ शब्द, स्पर्श 
रूप, रस, गन्ध ये सम्पूर्ण पश्चविषयोंकों यथेष्ठ भोग करनेवालोंको 
संयम-नियमका उल्लंघन होनेसे शरीरमें नाना-विकार पेंदा होकर 
नाना तरहके कठिन रोग उत्पन्न होनेका भय रूगा रहता है | क्योंकि, 
शोेगोंका मूल-बीज ही भोग है । गरीश पदार्थ, चटपटे, खादिष्ट वस्तु 
नित्य-प्रति ज्यादा खानेवालोकी अजीर्ण, अप्निमन्‍न्द, पेचिस, शूल, 
संग्रहणी, इत्यादि रोग उत्पन्न हो जाते हैं। ओर अति मैथुन, वेश्या- 
गमन आदि कुकर्म करनेवालोॉको प्रमेह, खुज्ाक, नपुंसकत्त्व, निर्बंछता, 
क्षयरोग, ऐसे रोंग आदि हो ज्ञाते हैं। फिर ज्यादा नाच-तमाशा 
देखनेवालोके नेत्र खराब हो जाते हैं । ज्यादा जागते हुए विशेष 
गाने-बजाने, खुननेवालोंको शिरद्‌दं, बेचेनी आदि होती हैं। ज्यादा 
खुगन्ध सँघते रहनेवालोंकी प्राणशक्ति मारी जाती है। इस प्रकारसे 
सकल भोगोका फल रोग ही उत्पन्न होते हैं । रोगी मनुष्य दुख और 
स॒त्युसे डरा करता है, ओर देहधारियोंको आयु क्षय होकर काल, स॒ृत्यु 
हो जानेका भय लगा रहता है। काया कमी नाश न हो, सब यहां 
चाहते हैं, परन्तु वह इच्छा किसीकी भी पूर्ण नहीं होती हैं। कहा है :-- 
छुन्दा- ते दिन चारि विराम लियो शठ; तोर कहें कछु हें गई तेरी || 
जैसे ही बाप ददा गये. छौड़ि सु, तैसेहि तू तजि है प्ल फेरी ॥ 
मारहिं काल चपेट अचानक, होइ घरीकम राख कि ढेरी || 
सुन्दर ले न चले कछु ये सद्भ, भूलि कहे नर मेरेहि मेरी ॥ 
ह सनेह न छाड़त, है नर, जानत हैथिर है यह देहा ॥ 
 छीजत जात घंटे दिन ही दिन, दीसत हैं घटकों नित, छेह्मा | 
: काल अचानक आइ गहे कर, ढाइ गिराइ करे तनु खेहा?| सुन्दर वि० || 
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कायाको आयु घटनेका कालरूप मृत्यु आनेकी चिन्ता, 
घबराहट, भय, सब मलुष्योंकों ऊगा ही रहता है। परन्तु विषया- 
शक्ति त्यागकर चेराग्य लेकर निर्मेथ कोई नहीं होते, इसीसे 
भयभीत रहते हैं ॥ तहाँ कहा भी है :-- 
श्लोक:-- भोगें रोग भयं कुले च्युतिमयं वित्ते दपालाड्यं ।। 
मौने दैन्यभयं बले रिपुभयं रूपे जरायाः भयम्‌ || 
शार्रे वादभयं गुणे खलभयं काये इतान्तादूभयं ॥ 
स्व वस्तु भयान्वितं भुवि हूणां वेराग्यमेवामयम्‌ ।। 
छुप्पयः-- बहुत भोगकों सक्ल, तहाँ इन रोगनकों डर || 
धनहँकी डर भूप, अग्नि अरु त्योंही तस्कर ॥| 
सेवामँ भय स्वामि, समरमैं शत्रुनकी भय ॥ 
कुलहूमें भय नारि, देहको काल करत क्षय ॥ 
गमभिमान डरत अपमानसों, गुन डरपत सुन खल शबद।। ( भतृहरि कृत- 
सब गिरत परत भयसों भरे, अमय एक वैराग्य पद ॥ वैराग्य शतक।।) 
अर्थः--विषयोको भोगनेमे रोगोंके होनेका डर रहता है, उत्तम 
कुलीनजनोंको किसी दोषके कारण पतन होनेका भय होता है, 
अधिक धन होनेमें राजाका, अथवा चोर आदिका भय होता हे, चुप 
रहनेवाले मौनीको दीनताकों भय आता है, बलवानको दात्रुओंकां भय 
है, युवा अवस्थामें सोन्दर्यरूपवालोंको वुढ़ापेका भय है, और शास्रोंमें 
विपक्षियोंसे वाद-विवाद होनेका भय है, सहुणवानको दुर्जनोंका भय 
है, शरीरधारियोंको सुत्युका भय है, इस प्रकार संसारमे सम्पूर्ण 
वस्तुमें भय-ही-सय भरा है, कोई भी कहीं भयसे खाली नहीं है । 
केवल एकमात्र वैराग्यपद ही निर्मय खच्छुन्दका हैं। इसीसे वेराग्यमें 
किसी तरहका भय नहीं, अतएव वेराग्यरुप अभयपदको ही अहण 
करना चाहिये ॥ 
इस तरह विचार करके देखिये ! तो जहाँ-जहाँ जीवोंकी मानन्दी 
लगी रहती है, वहा-वहा एक-न-एक भय लगा ही रहता है । रागके 


प्रन्थः २ ] पारख सिद्धान्त दर्शिनी भ्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित । [ ५०१ |] 


घेरामे रहके कोई भी निर्भय नहीं हुआ, ओर होगा भी नहीं। भयका 
मूल कारण ही राग है। सम्पूर्ण रागसे रहित होके जो दृढ़ वैराग्य- 
वान्‌ हो जाते हैं, सोई निर्मय हो सकते है, ओर वैसे भये भी हैं । नहीं 
तो संसारमं सकल भोगामे रोग होनेका भय लगा ही है। कायाको 
काल पायके नाश होनेका भय लगा है । ओर यम, नियमादि अष्टांग 
योग . साधना, नवधा भक्ति साधना, ज्ञान चतुष्यकी साधना, 
इत्यादि सकल परमार्थ साधना करनेवाले साधक कोगोंको मन सहित 
दर्शों इन्द्रियोंकी चञश्चलतासे साधन-भ्रष्ट होनेका डर छगा रहता है । 
तहाँ भगवदगीतामें कहा है :--- 
श्लोकः-- यततो ह्पि कोन्‍्तेय पुरुषस्य विपश्चितः ॥ 
इन्द्रियाणि प्रमाथीनि हरन्ति प्रसमं मनः || भ० गीता, अ० २। ६०॥। 

-- हे अर्जुन ! जिससे कि-- यत्र करते हुए बुद्धिमान्‌ पुरुषके 
भी भनकों यह प्रमथन स्वभाववाली इन्द्रियाँ बलात्कारसे हर 
लेती हैं ॥ ६० ॥ 

श्लोकः--- तानि सवाणि संयम्य युक्त आसीत मत्परः ।। 

ह वशे हि अस्येन्द्रयाणिण तस्य प्रज्ञा प्रतिष्ठिता || गीता, श्रध्याय २। ६१-॥ 

--इसलिये मनुष्यको चाहिये कि-- उन सम्पूर्ण इन्द्रियोंकों वशंमे 
करके समाहितचित्त हुआ, मेरे परायण स्थित होवे, क्योंकि जिस 
पुरुषके इन्द्रियाँ वद्यमें होती हैं, उसकी ही बुद्धि स्थिर होती है ॥६१॥ 
श्लोक: इन्द्रियाणां हि चरतां यन्मनोडनुविधीयते | 

,तदस्य हरति प्रज्ां वायुनोवमिवाम्मसि || गीता, श्रध्याय २ | ६७ ॥ 

--क्योंकि जरूमें वायु नावको जैसे हर लेता है, वैसे ही विषयोमे 
विचरती हुई इन्द्रियोंके बीचमें जिस इन्द्रियके साथ मन रहता है, 
चह एक ही इन्द्रिय इस अयुक्त पुरुषकी बुद्धिको हरण कर लेती है ॥ 
श्लोक+-- इन्द्रियाणि मनो बुद्धिरस्थाधिष्ठानमुच्यते ॥ 

एतैविमोहयत्येष ज्ञानमावृत्य देहिनम ॥ गीता, अध्याय ३॥४० ॥ 
“-- इन्द्रियाँ, मन और बुद्धि इसके वासस्थान कहे जातें हैं, और 





[५०२ ] संयुक्त षट्‌ ग्रन्थः । [ वैराग्यशतक-- 


यह काम इन मन, वुद्धि ओर इन्द्रियांह्ारा ही, ज्ञानको आच्छादित 
करके इस जीवात्माकों मोहित करता है ॥ ४० ॥ 
. श्लोक+-- अ्रविद्वांसमल लोके विद्वांससपि वा पुना॥ 
प्रभदा हुत्पर्थ नेठुं कामक्रोधवशानुगम्‌ || 
मात्रा स्वरा दुहित्रा वा न विविक्तासनों भवेत्‌ ॥ 
बलवानिन्द्रिय मी... विद्वांससमपि. कर्षति ।मनु०्थ्र० २।२१४।२१५ 
. मैं विद्वान हैँ, जितेन्द्रिय हूँ, ऐेसा समझके स्थियोके समीप 
बैठना नहीं चाहिये। देहके धर्मसे काम, क्रोधके वशीभूत पुरुष 
विद्वान हो, अथवा मूर्ख हो, उसको स्त्रियां कुमार्गमे ले जांनेको 
समर्थ हैं ॥ युवती माता, वहिनी, और पुत्री, अथवा अन्य स्त्री इनके 
साथ भी एकान्‍न्त स्थानमें नहीं बेठे। क्‍योंकि इन्द्रियोंका समूह बलवान 
हैं, इसीसे शास्त्रकी रोतिसे चलनेवाले विद्वान पुरुषको भी अपने 
वशमें करके विषयोके तरफ खेँच लेती है ॥ 
इस कारण सारे साधकोंको विषयोंमें इन्द्रिया चलायमान होनेका 
डर लगा रहता है । क्योंकि, न' जीती हुई इन्द्रियोंके कुकमेद्दारा ही सब 
साधना बर्बाद हो जाते हैं । इसलिये सब साधक-बेहाल परम-दुःखी 
हो जाते हैं। फिर इन्द्रिय निश्रह करनेके लिये उपवास, अब्पाहार, 
पत्र, पुष्प, जलाहार करके इत्यादि प्रकारसे शक्ति घटाते हैं, शरीरको 
दुर्बछ करते हैं, सदा जंगलमें रहते हैं। परन्तु समय आनेपर वे भी 
चूक जाते हैं। इस्ीसे जड़ाध्यासी पारखहीन मनुष्य चौरासी योनिके 
चक्रमें पड़के बेहाल रहते है। अतएव भोगाशक्ति देहका मोह, काम, 
क्रोधादि विकारोंको त्यागकर शुद्ध विवेक, वैराग्यादि सह॒णोंको धारण 
करके वर्तना चाहिये ॥ १६ ॥ ह | 
दोहाः---तरुणिकी भय तरुणता । योगिनको भय नारि ॥ 


स्वर्गिनकी मय अवधिको | हृदये: देखु विचारि ॥ १७॥ 
सँश्षेपार्थ:-- तेसे ही तरुणी वा युवती खस्थलियोंको उनके -योवन 
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' अवस्था ही भय देनेवाली होती है । तथा योगियोंको स्व्रियोंके तरफसे 
कहीं योग साधनोमें विष्न पड़ न जाय, यह भय होता है, यानी 
'स्वियांसे योगी लोग डरते रहते हैं। ओर खर्गवासियोंको उनके अवधि 
पूरा होनेका भय लगा रहता है, ऐसा माने हैं । तहा हृदयमें विचार 
करके देखो, दृढ़ वैराग्यके बिना कहों कोई भो रागमें लगके सुखी 
दिखाई नहीं देते हैं. ॥ हि 
॥ # ॥ विस्तार निर्णय कथन वर्णन ॥ # ॥ 
टीका+-- सहरु श्रीपूरणसाहेब कहते हैः--- अर्थात्‌ और तरुणी 
'ल्लीको उसकी चढ़ती हुई जवानी रूप-तरुणता ही भय देनेवाली या 
' भय उपस्थित करनेवाली कारण हो जाती है | युवा अवस्थाको देख- 
कर बहतेरे कामी पुरुष भोंगकी इच्छासे युवतीको हर तरहसे 
फँसानेके ताकमें छगे रहते हैं। छल, बल, कपट, प्रपञ्चादिका जाल 
फैछाकर तरुणीको बशंमें करके, फिर नाना प्रकारसे अत्याचार, पाप, 
कुकम करते हैं । बहुतोंका जीवन बर्वाद कर देते हैं। ओर भी 
अनेकों प्रकारका भय, युवती स्त्रियोंकों गा रहता है । उसमें मुख्य 
करके जवानी चली न' जाय, इसके लिये सदा स्व्रियाँ डरा करती है । 
तरुणी सदा तरुणाईके मद, अभिमौनमे मस्त रहती है । बूढ़ी होनेपर 
भी जवानीकी हड्लार करती हैं । तहाँ बीजकमे कहा है+--- 
बसन्त+--बुढ़िया हँसि बोलि मैं नितहिं बार | मौसे तरुनि कहो कवनि नारि ॥ १ ॥ 
( ४) दाँत गये मोरे पान खात। केस गये मोरे गछ्धा नहात ॥ २॥ 
नैन गये मोरे कजरा देत। बैंस गये पर पुरुष लेत॥ ३॥ 
जान पुरुषवां मोर अहार | अनजानेका करों सिद्धार॥ ४॥ 
कहहिं कबीर बुढ़िया आनन्द गाय। पूत-अश्रतारहिं बैंठि खाय ॥ ५॥ 
“सोवत छॉड़ि चली पिय अपना । ई दुःख अबधों कहै केहि सना ॥” 
॥ बीजक, रमैनी ७३ ॥ 
“सदा रहे सुख संयम अपने | बसुधा आदि कुमारी ॥१ 
न ॥ बीजक, शब्द ८२ ॥ 





[५०४ ] संयुक्त षट गन्थः । [ वेराग्यशतक -- 





इस तरह तरुणीके लिये तरुणता ही भय उत्पन्न करनेवाली हो 
जाती है । उस अवस्थामें बहुत-सी निरंकुश स्थ्रियों, खच्छन्द होके 
अनेकों पाप-कर्मे-कुकर्म कर बैठदी हैं । खार्थके लिये सब कुछ क 
लेती हैं। जवानी क्षय न होय, उसीके लिये डरती हैं, ओर किसीसे 
दबती भी नहीं ॥ 

और योग साधना करनेवाले योगियोंकों स्त्रियोंके तरफसे विष्न 
होनेका भय छगा रहता है । क्योंकि कहा है :-- 

“बाल सद्भ मति ना रहे, नारि सज्ञ तप भद्भ ॥?! 

योगी महादेव-- भिलसी, और ब्राह्मणोंकी सुन्दर स्थियां और 
मोहिनी आदिकोंको देखके, कामासक्त होकर, योगश्रष्ट हुए थे। सती- 
देवीकी विरहमे पागल हो गये थे । पार्वती तो साथ ही रहती रही। 
दूसरे मत्स्येन्द्रनाथ कमलापति रानीसे सिहलद्बीपमें फैसके योगमार्ग- 
से पतित हुए थे। इसलिये योगी छोगोंको सदा स्त्रियोसे भय रूगा 
रहता है। क्‍योंकि शास्त्रोमे लिखा है कि :--- 

जिताहारो5थवा बृद्धों विरक्तों व्याधितोषपि वा ॥ 

यतिन गच्छेतं॑ देश यत्र स्यात्यतिमा स्तरियः ॥ अद्वेतामृतवर्षिणी ॥ 

-- यति, योगी या साधु, जिसाहार हो, अथवा बुद्ध हो, या विरक्त 
हो, वा रोग करके पीड़ित हो, तब भी उस देशमें न जाय, जहापर स्त्री 
हो या स्ल्रीकी प्रतिमा मूर्ति भी लिखी हुईं हो ॥ और भी कहा है।-- 

सम्माषयेस्स्रियं नेव पूर्व च न स्मरेत्‌ ॥ 
कथां च वजयेत्तासां नो पश्येज्नखितामपि ॥ 

-- यति, त्यागी साधुओने, ख्लीके साथ सम्भाषण >“बोलचाल न 
करे, ओर पहलेकी देखी हुईका मनमे स्मरण भी न करे, ओर स्ल्रियो- 
की कथाओंको भी न कहे, न सुने, ओर लिखी हुई र्रीकी भूर्ति ८ 
फोटो, चित्र आदिको भी न देखे ॥ 

यस्तु प्रवजितो भूत्वा पुनः सेवेत्त मैथुनम्‌ ॥ 
घष्टिवर्धतहस्तसारिण. विष्ठायां. जायते कृमिः ॥ 


''अन्थ। २ | पारख सिद्धान्त दर्शिनी भ्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित | [ ४०५ ] 





“जो साधु वायोगी, संन्यासी होकर फिर भी सत्रीके साथ मेथुनको 
करता है, वह साठ हजार वर्ष विष्ठामें कृमिकी योनिको प्राप्त होता है ॥ 
विषयासक्त चित्तों हि यतिमाँक्न न विन्दति | 

' यत्नेन विषयासक्ति तस्मादोंगी विवजयेत ॥ 

“जिस यति नन्‍्योगी या' साधुका चित्त, विषयोमें आसक्त 
रहता है, वह यतिरूप साधु मोक्षको कदापि प्राप्त नहीं होता है। 
इसलिये योगी, यतिको चाहिये कि, यत्न करके विषयासक्तिको 
चित्तसे हटावे ॥ | ु 

अथवा वाणीमे अर्थ---योगियोंको नारी > ऋद्धि, सिद्धि, आदिके 
तरफसे मन लूलचानेका भय हो जाता है, जिससे योग-भ्रष्ट होके पतित 
हो जाते हैं। ऐसे नारीके तरफसे योगी भयभीत हो रहते हैं। तथापि 
कितनेक असावधानीसे चूक भी जाते है | बिरले ही बच पाते है। 

“स्वगिनकी भय अ्रवधिको?--स्वर्ग निवासियोंकों समय पूरा होनेपर 
च्युत होनेका डर लगा रहता है। भगवद्गीतामें कहा है :-- 

गीता, अध्याय ९ इलोक २१ ॥ 

“ते तं भुक्‍ता स््रगेलोक॑ विशालं, क्षीणे पुण्ये मत्येलोक॑ विशन्ति ॥ 

एवं त्रयीधममनुप्रपन्ना, गतागत॑ कामकामा लमन्ते ॥”” 

“वे उस विशाल स्वर्ग लोकको भोगकर, पुण्य क्षीण होनेपर, सृत्यु- 
लोकको प्राप्त होते हैं। इस प्रकार खर्गके साधनरूप तीनों वेदोमे कहे 
'हुए सकाम करके शरण हुए ओर भोगोंकी कामनावाले पुरुष बारम्बार 

जाने-आनेको प्राप्त होते हैं, अर्थात्‌ पुण्यके प्रभावसे खर्गमे जाते हैं, और 

पुण्य क्षीण होनेसे म॒त्युलोकमे आते है। ऐसे आवागमनमे पड़ा करते हैं ॥ 

ओर योगवाशिष्टके कथाप्रारम्भमें स्वगंके गरुण-दोष निम्न प्रकारसे 
'लिखा हैः-- 

“देवदूत बोछा--खगमें बड़े दिव्य भोग हैं, सो बड़े पुण्यके 
प्रतापसे जीव पाते हैं । उत्तम, मध्यम और कनिष्ठ पुण्यके अनुसार 
चैसे ही खुख भोग पाते हैं, ओर दोष यह है कि-- अपनेसे उद्ध 


[५०६ |] संयुक्त घट ग्रन्थः । [ बैराग्यशतक-- 


श्रेष्ठ, सुख पानेवालोको देखके, दूसरेके उत्कृष्टता सहन न होनेसे, ईर्षा 
करके सन्‍ताप उत्पन्न होता है, ओर अपने समान सुख भोगते हुए 
को देखके, यह मेरे समान क्यों है? समझके डाहसे क्रोध उत्पन्न होता 
है, ओर अपनेसे नींचे दर्जंवालोंको देखके इनसे में उत्तभ हूँ, ऐसा 
: अभिमान' हो जाता है। एक दोष और भी यह है कि, पुण्य-क्षीण 
होनेके उपरान्त तुरन्त ही वहाँसे उसे सत्युलोकमे गिरा देते है, फिर 
एक क्षणभर भी वहा रहने नहीं देते ॥” 
--यद्यपि स्वर्गादि लोक कहीं ऊपर मानना, मिथ्या कब्पना ही 
है । तो भी श्रमिक कोगोंने उसे मान रखा है । इसलिये उनके शाओ्रों 
' के प्रमाणसे ही उसमें दोष दिखला दिया गया है। ओर यहाँपर जो 
खुख-डुःखाका भोग पा रहे हैं, सोई पाप-पुण्यका प्रत्यक्ष फल है 
शुभ संस्कारका फल सुख होता है, वही स्वर्ग माना गया है। कमे 
भोग समाप्त होते ही, सुख क्षीण हो जाता है, और प्रारब्ध क्षय होते 
ही म॒त्यु होकर चौरासी योनिको जीव प्राप्त होते हैं।..' 
इस तरह सर्वत्र विचार करके देखिये !सब ठिकाने एक-न-एक 
भय लगा ही हुआ है | हृदयमें विवेक दृष्टि खोलके देखो! कमे-भोगोंकी 
अवधि ८ समय पूर्ण होनेपर मनुष्योंकी रुृत्यु हो जाती है, फिर 
अध्यासवरश जीव पशु आदि खानीको प्राप्त होते हैं। वहां कर्मे-भीगने 
के सिवाय और कुछ हो नहीं सकता है। इससे अभी समय रहते ही' 
चेत करना चाहिये ॥ १७ ॥ 
दोहाः--मन्त्रनकी भय यन्त्रको । यन्त्रनकों भय तन्‍्त्र ॥ 
तन्त्रनकी भय सिद्धको । ताते नाहिं स्वतस्त्र ॥ १८ ॥ 
संक्षेपार्थ:-- और मन्त्र प्रयोग करनेवालोको, यन्त्रोका भय होता 
- है'। तथा यन्त्रोंका प्रयोग करनेचालोको, तन्त्रोंका भय होता है, ओर 
-कपटंसे टोना आदि करके तन्‍त्रोंका प्रयोग कर्नेंचालोंको, सिद्धों- 
#की अंय॑ हीता है । अतणव वे राग-द्वेषमे पड़े हुए रूग, कोई भी खता्व' 
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सुखी नहीं हैं । सब दुःख-सनन्‍्तापमें ही पड़े है ॥ 
॥ # ॥ विस्तार निर्णय कथन वर्णन ॥ # ॥ 

टीकाः--सहुरु श्रीप्रणसाहेब कहते हैं;-- अर्थात्‌ मन्त्र जाप 
करनेवाले, मान्च्रिक-जापक कहलाते हैं। वे ब्रह्म-गायत्री आदि २४७ 
गायत्रियोंका जप करते हैं । दीक्षा मन्त्र, सप्बीज, महामच्य, और 
तेंतीस कोटि मन्त्रोंका जाप, नाना तरहके प्रयोग, अजुष्ठान आदिके 
द्वारा किया करते हैं, उससे इंष्ट सिद्धि चाहते हैं । परन्तु उन मान्त्रिक 
लोगॉको यन्त्रका भय लगा रहता है। यन्त्र मशीन, ओजार ओर 
शरीरके आड़े पड़नेसे, विपरोत भाव होकर मन्त्र निष्फल हो जाता 
है, ऐसा मानके उससे भयभीत होते हैै। अथवा मन्त्र कहिये शुभ 
सलाह करके आपसमें मेल-मिलाप कर लेना, वहाँ मशीनगन, बम- 
गोला आदि यजओंका प्रयोग हुआ, तो शान्तिके लिये खतरा उत्पन्न 
हो जाता है। अतएणव शान्तिके सलाहकार ऐसे विनाशकारी यन्त्रासे 
डरते रहते है, और तान्च्रिक छोगोंके छल-कपटसे यन्त्रचालकोंको 
भी भय छगा रहता है। जैसे विमान-वेधक -तोप आदिसे डड़ते हुए 
विमानको भो बीच हीमे मारके गिरा देते है । अथवा तन्त्र शाख्योक्त कपट 
जालोंसे, यन्त्रॉको भी निकम्मा कर देते है। टोना, मोना टोटकासे विष 
आदि खिलाय, दरीरको हानि पहुँचा देते हैं । इसलिये ऐसे तन्त्रशों- 
से यन्त्रवाले डरते रहते हैं, ओर तन्त्रादिकी कसर-खोट जाननेवाले' 
खिद्ध उन तान्जिकोंको ठोकर देके आधे मुँह गिराय देते हैं, उनके. 
शक्तिको व्यर्थ कर देते हैं। तन्‍्त्र विधिको ही चूर-चूर धूर करके रोद 
देते है । इसलिये तान्त्रिकोंकोी, सिद्धोंका भय रूगा रहता हे। कहीं 
उन सिद्धों ते मुकाबिका होके आफतम पड़ना न पड़े, डसके लिये 
डरते रहते है| इंसलिये सब ओर बलवान व्यक्तिसे निर्बंड लोग 
डरा करते हैं ॥ 

अज्ञानी लोगांकों तो मन्त्र जपनेवाले धमकायके डरवाते हैं। यन्त्र 
'चालकसे.चे भी डरते है, फिर तन्त्र-विशेषके कपट-घेरेसे यनन्‍्त्रवाले भी 


[५०८ ] संयुक्त घट प्न्थः | [ बैराग्यशतक--- 


डरते हैं ओर सिद्धसे तन्‍्ञ्रवाले भी भय खाते हैं। इस कारण कोई भी 


कहीं खतनन्‍्त्र सुखी नहीं हैं। सब जगह एक-दूसरेके अधीन या परतन्त्र 


होकर सकल प्राणी भयके मारे ढुःखी सन्तप्त हो रहे हैं। कोई बिरले 


ही वेराग्यवान्‌ पारखी सन्त भ्रम-भूलके भयसे छूटकर निर्भय खुखी 


होके विचरते हैं ॥ १८ ॥ 
दोहाः---सिद्धनफी भय माया । मायाको भय ज्ञान ॥ 
भयमान सकल संपति अहै । ताते त्यागहु जान ॥१६॥ 


संक्षेपार्थ:--- ओर सिद्धोंको भी मोहिनी-मायाके मोहमें फँसनेका ' 
भय होता है। ओर मायारूप अविद्याको ज्ञान प्रकाशसे विनाश होनेका 
भय होता है, अथवा गुरुवा लोग ओर स्थ्रियां इन मायाको सत्यज्ञात- 


से भय हो जाता हैे। इस तरह संसारकी सकल संपत्ति भयमान, 


भयसे घिरा हुआ है। इसवास्ते उसे दुःखदाई जानके त्याग करो, 


और चेराग्यको धारण करो ॥ 


॥ # | विस्तार निणंय कथन वर्णन ॥ # ॥ 
टीकाः-- सहुरु श्रीप्रणसाहेब कहते हैं;--- अर्थात्‌ भक्ति, योग, 
ज्ञानके साधनाओंकों सिद्ध किये हुये, सिद्ध कहलानेवाले लोगाँको 
भी, भाया > काया, स्त्री, ऐश्वर्य, अजश्ञानसे फिर घिर जानेका भय होता 
रहता है। जरा-सा गाफिल हुए कि-- महामायाके महाजालामें फँसके 


दुर्दंशाअस्त हो जाते हैं। इसलिये सिद्ध लोग माया, मोहसे दूर रहने- 
का प्रयल करते हैं। साधक हो वा सिद्ध हो, मोका पाते ही माया 


उन्हें सवजालोमं फँसा देती हे। जिससे पीछे सब सिद्धाई उड़ , 


जाती है । इस कारण मायाजालोॉसे खिद्धजन भयभीय रहते हैं, ओर 
भायाके मुख्यरूप स्त्री, तथा गुरुवाओंकों सत्यशानसे भय लगा रहता 
है। क्योंकि सत्यजश्ञान होनेपर मज्ञुप्य उनके पाखण्डोंसे छूट जाते हैं। 


फिर मायाजाल नए्ट-भ्रष्ट हो जाता है। श्ञानके प्रतापसे अज्ञान, 
अविद्या, कायाकी आसक्तिरूप, मार्याकी आबरण भी निवृत्त 


ग्रन्थः २ ] पारख सिद्धान्त दर्शिनी भ्रम विध्यंशिनी सरल टीका सहित । [ ४०६ | 





हो जाता है। इसलिये मायाको ज्ञानका भय रहता है, ऐसा कहा है 
और शमको विषमका भय है, दमको उद्ण्डताका भय है, उपरतिको 
भोगासक्तिका भय है, तितिक्षाकों ऐश-आरामका भय है, श्रद्धाको 
अश्रद्धाका भय है, समाधानको संशय, तक-वितकोंका भय है; तथा 
ज्ञानको अज्ञानका भय, लक्ष्मीको द्रिद्रताका भय, यशको अपयशका 
भय, विद्याको अविद्याका भय, बलको क्षय रोगका भय, सर्वेक्षताकों 
अल्पज्ञताका भय लगा रहता है । इस प्रकार संसारमें बाह्य धन, 
सम्पत्ति ओर आन्तरिक षट्‌ सम्पत्ति, षट्‌ गुण ऐश्वर्य इत्यादि सकल 
मानन्दीके पदाथ जो हैं, सो भयमान या भय उत्पन्न करनेवाले हैं । 
अतणएच गुरुनिर्णयसे ऐसा यथार्थ जान करके उन सबाको परीक्षा 
करके एकदम सब माननन्‍्दोका परित्याग कर दो । वह सबके भय, 
भ्रम अध्यास ही जीवको चौरासी योनियोंमें ले जानेवाला है, 
पैसा जानो, ओर सकल भयको त्यागके, निर्मय होकर, निञ्पदमे 
स्थिर हो रहो ॥ १६॥ 
( 
दोहाः---सज्जनकी भय दुजन। मित्रनकी भय हान ॥॥ 
मिलनकी भय बिछुरन | आवनको भय जान ॥२०॥ 

संक्षेपार्थ--- तैसे ही सज्जनोंकों दुर्जनोंके तरफसे बिगाड़ पेद 
होनेका भय होता है। मित्रोंमे परस्पर प्रेम टूटके, मित्रता छूटकर 
हानि होनेका समय होता है। तथा मिलन वा भेलरू-मिलछापमें बिछुड़न, 
बियोग होनेका भय होता है; ओर जन्म लेके आनेवालोकों कभी-न- 
कभी मृत्यु होके चले जानेका भय होता है। ऐसे ,सब जगह भय 
लगा है, सो जानो ॥ ५ ५ 

॥॥ # । विस्तार निर्णय कथन वर्णन ॥ # ॥ 

टीकाः--सहुरू श्रीपूरणसाहेब कहते हैः-- अर्थात्‌ परोपकारी, 
घर्मात्मा, द्यालु, द्ितचिन्तक, सहुणवान्‌ ऐसे जो खज्जन होते हैं 
उन्हें दुजन, दुश्छोग नाना तरहसे, सताया करते हैं॥ कूठ-मूठका दोष: 


[५४१० ] संयुक्त षट्‌ ग्रन्थः । [ वैराग्यशतक-- 





लगाके निन्‍न्दाकर उनको बदनाम भी कर दिया करते हैं। हर प्रकारसे 
कष्ट ही पहुँचाते हैं । इसलिये सज्जन पुरुष, दुर्जनोंके कुसकृतसे सदा 
डरते हुये दूर ही रहते हैं। दुश्के सहवाससे बुद्धि भ्रष्ट हो जानेका 
डर रहता है | तहाँ कहा है 
चौपाईः--- “दुष्ट सकल जनि देहु विधाता | तासे मलों नर्ककों बासा ॥? 
ओर भी कहा है 
सचोपाई:---परहित हानि लाभ जिन्ह केरे | उजरे हरप्र विषाद बसेरे || 
जे पर दोष लखहिं सह साखी | परहित छत जिनके मन माखी॥ 
पर अकाज लगि तनु परिहरहीं । जिमि हिम उपल कृषी दलि गरहीं ॥ 
॥ रामायण, बालकाणढ ॥ 
दुशोंका स्वभाव कैसा होता है ? इस बारेमें सुन्दर विलासमे 
कहा है 
छुन्दः--- अपने न दोष. देखे, परके ओशग॒ुश 
दुष्टकी स्वभाव उठि, निनन्‍्दाहि. करतु | 
जैसे. कोइ महल, सँमारि राख्यो नीके करि ॥| 
कीरी तहाँ जाय, छिंद्र हँढत फिरतु है॥ 
भोर ही ते साझ लग, साक्न ही ते भोर लग ॥ 
सुन्दर कहत दिन, ऐसे ही भरतु है॥ 
पॉवके तरेकी नहीं, सूके आग मूरखे ॥ 
ओऔरकूँ कहत तेरे, सिप बरतु है।॥ सुन्दर विलास॥ 
छुन्द:--घात अनेक रहै उर अन्तर, दुष्ट कहै मुखर अति मीठी ॥ 
(सबैया) लोटत पोट्त ज्यात्रहि ज्यूँ नित, ताकत है पुनि ताहिकि पीठी ॥ 
ऊपरते छिरके जल आन सु, हेठ लगावत जारि श्रंगीठी ॥ 
याम॒हिं कूर कछू मति जानहु, सुन्दर आपुनि आरखिते दीठी ॥ 
ग्रापुन काज सँवारनके हित, ओरको काज त्रिगारत जाई ॥ 
आपनु कारज.होड न हो, बुरों करि औरको डारत भाई !॥ 
'आपहु खोबत ओऔरहु खोबत, खोइ दु्नों घर देत बहाईं ॥ 


/ज!/7 शत 


| 
| 
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सुन्दर देखत ही बनि आवबत, दुष्ट करे नहिं. कौन बुराई 
सर्प 'डरें सु नहीं कछु तालुक, बीछू लगे सु मलो करि मानी ॥ 
सिंहहु खाय ठ॒ नाहिं कछू डर, जो गज मारत तौ नहीं हानो ॥ 
' आमि ' जरी जल बूड़ि मरौ, गिरिजाइ गिरो कछु भे मत आनो ॥ 
सुन्दर ओर मले सबही यह, दुजन संग मलो जिन जानो ॥ सु० वि०॥ 
-- इस प्रकार सज्जनोंको जगतमे दुर्जनोंके तरफसे बड़ा भारी 
भय उपस्थित होता है। इसलिये वे सदा सावधान रहते हैं। दुर्जनोके 
घेरेसे बाहर ही रहते है.॥ 
ओर विशेष मित्रता होके, प्रेम बढ़नेसे, एक मित्र, दूसरे मित्रका 
लाभ सोचता रहता है । मित्रकी हानि होनेमे वह बड़ा भयभीत हो 
जाता है। किसी हितचिन्तकने कहा है :-- 
दोहाः--“जितनी चाह अचाहकी, होत अधिकता चित्त | 
उतना दुःख सुख जानिये, तन मनको हे मित्त ॥7 
मित्रोंको हानिका भय व्याकुल कर देता है। किसी प्रकारसे भी 
मित्रता न टटे, दोस्ती बनी रहे, यह चाहते हैं। परन्तु खार्थके प्रेम तो 
कारण विशेषपायके नाश हो जाते हैं । विषय-सम्बन्धमें कई कारण 
उपस्थित होके मित्रतामें शत्रुता भी हो जाती है । निःस्वार्थ सच्चा प्रेम- 
में ही मैत्रीमाव टिका रह सकता है, अन्यथा नहीं ॥ 
ओर संसारमें माता-पिता, स्म्री, पुत्र-पुत्री, बन्चु-बान्धव, धन, 
घर, जागीर, राज-पाट, इत्यादि जो कुछ भी पदार्थ संयोगसे मिलते 
हैँ, या उनसे मिलन हो जाता हे,सो उसके लिये एक दिन बिंछुड़न होने- 
का या वियोगका भय लगा ही रहता है. । संसारके सकल पदार्थ परि- 
णामी-नाशवान हैं, इससे कभी-न-कभी वे बिछुड़ ही जांवेंगे। तैसे 
ही जो जन्म लेके देह धरकर आये हैं, उसे भोग पूरा होनेपर देह 
छोड़के मृत्यु होकर चले जानेका भय भी रगा ही रहता है | क्‍योंकि 
बना हुआ कार्य पदार्थ बिगड़ेगा, पेदा हुआ वस्तु नाश होगा, 
जन्मा हुआ प्राणी मरेगा, यह सिलसिला लगा ही हुआ है 


[प्र] . संयुक्त घट अन्यः | [ वैराग्यशतक--- 


3 33 अप लि नमन लक ले 
तहाँ कहा भी है :-- 
श्लोकः--जातस्य हिश्र॒वो मृत्यु भ्र॒ बं जन्म मतस्यच ।। 
तस्मादपरिहाय ड्रैगन. शोचितुमहंसि ॥ भ० गीता, अ० २।२७॥ 
--जम्मनेवालेकी मृत्यु निश्चित है, ओर मरनेवालेका निश्चित जन्म 
होना सिद्ध है। इससे भी तू इस बिना उपायवाले विषयमे: शोक 
करनेको योग्य नहीं है ॥ 
श्लोकः-- नासतो विद्यतें भावों नाभावो विद्यते सतः || 
उभयोरपि दृश्ोबन्तस्त्वनयोस्तत््वद्शिभिः ॥ म* गीता, अ० २२। १६ ॥ 


--हे अर्जुन ! असत्‌ वस्तुका तो अस्तित्त्व नहीं है ओर सतका 
अभाव नहीं है, इस प्रकार इन दोनोंका ही तत्त्व शानी पुरुषोंद्वारा 
देखा गया है ॥ 

अतपव आवागमनका भय सभीको छगा हुआ है। इस तरह 
सज्जनको दुर्जनोंका भय, मित्रोंको हानिका भय, सम्मेलनको वियोग- 
का भय, और आनेवालेको फिर चले जानेका भय, जन्मे हयेको. 
स॒त्युका भय, इत्यादि प्रकारके भयोमें अज्ञानीजन सदा पड़ा करते 
हैं। विषेकी सत्यज्ञानी उन सबको परख करके उससे न्यारे हो 
जाते हैं ॥ २० ॥ । 


दोहाः--पण्डितको भय निन्‍्दा | मूरखको भय मार ॥ 


रणमें भय अति शत्रुकी | कुलमें भय अतिनार।। २१ ॥ 


संक्षेपार्थ:--- ओर पण्डितोंको जगत निन्‍्दा होनेका भय, दुःखी 
किये रहता है। मूखोंको तो सिर्फ मार पड़नेका ही भय होता है। . 
युद्ध-ख्थछमें विशेष शत्रुओंके तरफसे हानि होके हार जानेका भय 
होता है। ओर कुलीन गृहस्थोके घरमें ज्यादा स्त्रियोंके जम्घट वा 
७० स्वतच्यता, यह अति भय देनेवाली होती है, ऐसा जानना 
। | 


ग्रस्थः २ ] पारख सिद्धान्त दर्शिनी श्रम विध्यंशिनी सरल टीका सहित । [ ४१३ | 





॥ # ॥ विस्तार निणेय कथन वर्णन ॥ # ॥ 
टीकाः-- सहुरु श्रीपूरणसाहेब कहते है किः-- अर्थात्‌ बुद्धिमान 
मनुष्य, जिनकी बुद्धि अतितीव परिपुष्ठ है, उनको, अथवा चेद 
शास्त्रादि पढ़े-लिखे हुए पण्डितज्ञन या विद्वान छोगोंको अपनी मान, 
प्रतिष्ठा, बड़ाई, इज्जत, अत्यन्त प्रिय होती है। इसीसे कोई हमारी 
झूठी निन्‍दा, उपहास करके अपमान न करवे, इसके लिये वे सदा 
भयभोत रहते हैं। यानी पण्डितोंको विशेष करके निन्‍दाका भय 
होता है। एक समय कृष्णको स्यमन्तकमणि छिपानेका भूठा दोष 
लगा था, उसके लिये वे बड़े व्यञ्न भये, फिर बड़े प्रयललसे खोज-तलाश- 
कर जाम्बवानसे लड़करके, उसे जीतकर, फिर डसके पाससे मणि 
लाकरके, उस कलंकको मिठाया, ऐसा वर्णन भया है । इस कारण 
पण्डितवर्ग भ्ूठी निन्‍दासे डरा करते हैं, निन्दककों हर तरहसे 
मनानेका प्रथल भी करते हैं; ओर वज्ञमूर्ख लोग अन्य किसी बातंसे 
तो नहीं डरते है, किन्तु मारके सामनेमें वे भयभीत होकर थर-थर 
कापने लग जाते हैं। मार पड़नेसे मूर्ख छोग भय खाते हैं, फिर 
मनमाने करनेसे रुक जाते हैं । 
चौपाईः-- “होल गँवार शुद्ध पशु नारी । ये सब ताड़नके अधिकारी ॥? रा० मा० ॥ 
“- ऐसा रामायणमें कहा है ॥ और रणस्थर यानी युद्धके मोर्चे में 
शत्रु राष्ट्रकी अत्यन्त सेन्यदाक्ति तथा शज्रुपक्षमें ज्यादे ही लड़ाके 
योद्धा वीरगण -होनेसे, मित्रराष्ट्रीको अत्यन्त भय, घबराहट हो 
जाती है। महाभारतके युद्धमें, चक्रव्यूहको तोड़कर अकेला अभिमन्यु 
कोरव सेनाओंके भीतर चला गया। अन्तमें सात महारधियाने 
मिलकर उसे घेरकर एक साथ आक्रमण करके, उसे मार डाला, 
जिससे पाण्डव सेना भयभीत हो गई, ऐसा वर्णन है। और जह्में 
ज्यादा शन्रुओंकी देखके, कम ताकत वालॉकोी अतिभय हो जाता है । 
और ब्राह्मण, क्षत्रियादि उच्च-प्रतिष्ठित कुलोंमें ज्यादातर लड़कियाँ ही 
उत्पन्न भईं, घरमें पुरुष कम और स्थियाँ ज्यादा हुईं, एवं विशेष 
सं० नि० घटू० ३ेर-- 


[५१४ ] संयुक्त घट ग्रन्थः । [ वेराग्यशतक-- 


कस मल मन 
सत्ता स्त्रियोंको मिल्ली, तो उनसे अनाचार, पापाचार, व्यभिचार 
आदि दोष होनेसे कुलमें कलह लगनेका भय हो जाता है। ज्यादा 
स्त्रियां होनेसे _कुलमें बद्दा लगनेका भय बना रहता है ॥ २१ ॥ 
दोहाः---कर्म अकमेहि पुण्य अध । इष्ट अनिष्टहि जान ॥ 
उपासना विक्षेप मय । ज्ञानकों भय अज्ञान ॥२२॥ 
संक्षेपार्थ:-- ओर कमको अकर्मका, अर्थात्‌ कर्मकाण्डियोंको कम- 
हीन वा कुकर्मी छोगोंके तरफले कमेलोप होनेका भय होता है। 
पुण्यवान्‌ छोगोंकोी अध “पाप करनेवालोंसे भय होता है। इश्देव 
माननेवालोंको अनिष्ठोके तरफसे भय होता है । उपासना करनेवालों- 
को विक्षेप 5 चित्तकी चश्चलूता होनेका भय होता है, और ज्ञानको 
अज्ञानका भय होता है; यानी ज्ञानियोंकों उजड़ अज्ञानी लोगोंके 
तरफसे झंझट होनेका भय होता है, ऐसा जानिये ॥ 


॥ # | विस्तार निर्णय कथन वर्णन ॥ # || 

टीकाः--- सहुरु श्रीपूरणसाहेब कहते हेंः-- अर्थात्‌ नित्य, नेमि- 
त्तिकादि विधिपूर्वक कर्म करनेवाले कर्मनिष्ठ ब्राह्मणादि द्विज जाति- 
वाले होते हैं। यजन-याजन, अध्ययन-अध्यापन, दान-प्रतिश्रह, ये 
मुख्य षट्कर्म माने हैं। स्नान, सन्ध्या, तर्पण, पूजा, पाठ, होम, ये 
नित्य षटुकर्म कहा है। जप, तप, बत, उपवास, उत्सव, श्राद्ध, 
ये मैमित्तिक षटकम माने हैं। इत्यादि प्रकारके कर्मकाण्डमें छगे हुए 
कर्मप्रिय मनुष्योंको अकर्म या कुकर्मका भय लगा रहता है। कहीं 
कर्म-अभ्रष्ट न हो जाय, कमे करनेमें विध्च न पड़े, “उसके लिये डरते 
रहते हैं । कहा हैः-- “यज्ञः कर्म समुद्भधव:? || म० गीता ३ | १४ ॥ 

-“ यज्ञ कर्मोंसे उत्पन्न होनेवाला है ॥ और भी-- 

“कर्म ब्ह्मोद्धव॑ं विद्धि ब्ह्मान्षुस्समुद्धवम ॥१ भ० गीता ३। १५ || 

“तथा उस कमको तूँ वेद्से उत्पन्न हुआ जान। और वेद 

अविनाशी परमात्मासे उत्पन्न हुआ है ॥ 


पन्थः २ ] पारख सिद्धान्त दर्शिनी भ्रम विध्वंशिनी सरल. टीका सहित । [ ४१५ ] 





श्लोक:-- एवं प्रवर्तितं चक्र नानुवरतेयतीह यः ॥ 
' अधायुरिन्द्रियारामों मोध॑ पाथ स जीव॑ति || म० गीता ३ । १६ ॥ 
-है पार्थ | जो पुरुष इस छोकमें इस प्रकार चलाये हुये स्वष्टिचकरके 
अनुसार नहीं बत॑ंता है, अर्थात्‌ शास्त्र अनुसार कमोंको नहों करता 
है, वह इन्द्रियोंके सुखकों भोगनेवाला, पाप आयु पुरुष व्यर्थ ही 
जीता है || 
श्लोक:--तस्मादसक्तः सततं॑ काये कर्म समाचर ॥ 
असक्तो ह्याचर्कर्म परमाप्नोति पूरुष३॥ म० गीता ३ । १६ ॥ 
-- इससे तूँ अनासक्त हुआ, निरन्तर कर्तव्य कर्मका अच्छी प्रकार 
आचरण कर, क्योंकि अनासक्त पुरुष, कमें करता हुआ, परमात्माको 
प्राप्त होता है ॥ 
श्लोक:--कर्मणेव हि संसिद्धिमास्थिता जनकादयः ॥ 
लोकसंग्रहमेवापि संपश्यन्कतुमहंसि ॥ म० गीता ३ । २० ॥ 
--इस प्रकार जनकादि शानीजन भी, आसक्तिरहित कर्मद्वारा ही 
परमसिद्धिको प्राप्त हुये हैं, इसलिये तथा लोक संत्रहकों देखता 
हुआ भो, तूँ कर्म करनेको ही योग्य है॥ 
श्लोक:-- यद्यदाचरति श्रेष्वस्तत्तदेवेतररो| जनः ॥ 
स॒यत्पमाणं कुरुते लोकस्तदनुब॒तते ॥ भम० गीता३ | २१ ॥ 
--क्योंकि श्रेष्ठ पुरुष जो-जो आचरण करता है, अन्य पुरुष भो 
उस-उसके ही अनुसार बतते है, वह पुरुष जो कुछ प्रमाण कर देता 
है, लोग भी उसके अनुसार बतेते है ॥ 
इस प्रकार कमप्रतिपादक वाक्योंको पढ़-सुनकर, कर्मी लोग 
अकमसे बहुत डरते रहते हैं। सहुरु श्रीकबीरसाहेबने बोीजक,. 
विप्रमतीसीमे कहा है 
“कर्म पढ़ें ओ कमकों धावै। जेहि पूछा तेदि कर्म दृढ़ावे )| १२ ॥ 
निष्कर्मीकी निन्‍दा कीजै। कर्म करें ताहीँ चित दीजै ॥ १३ ॥ 


[५१६ ] संयुक्त षटू ग्रन्थः । [ बैराग्यशतक-- 


जेहि सिरजा तेहि ना पहिचाने । कर्म धर्म मति बैठि बखाने ॥? ३ ॥ब्ी० विप्र०॥| 
#कर्मत कर्म करे करतूतो। वेद-कितेब मये सबरीता” ॥| बी० २० १६॥ 
“-- कर्मकाण्डियोंको अकर्म ओर कुकर्मी वा निष्कर्मियोँंसि भय 

लगा रहता है। ओर पुण्यात्मा धार्मिक लोगोंको, अघ > पापसे बड़ा 
भय छग जाता है। जान-वूझके कभी कोई पाप-कर्म अपनेसे न हो, 
उसके लिये डरते रहते हैं। उन्हें धर्म-भीर कहा जाता है। अधर्म, 
अकरम, पापसे पुण्य करनेवाले सहज ही डरा करते है। परन्तु हड्डार 
करना ही बड़ा पाप है ओर भूठ बोलना यह भी महान पाप है, रो 
सब. नहीं जानते हैं. । तहाँ सहुरुने बीजकमें कहा हैः-- 
“बड़ सो पापी आहि गुमानी,। पाखण्डरूप छुलेउ नर जानी? ॥ बीजक, २० १४॥ 
साखी:---“साँच बराबर तप नहीं | मूठ बराबर पाप ॥» बीजक, साखी ३३४ ॥ 

अतः पापाचारसे पुण्यवानको डर होता है, इसलिये वे पापियोंके 
सह़से दूर रहते हैं ॥ 

तैसे ही इष्टको अनिष्टका भय होता है, ऐसा जानो। अर्थात्‌ 
इष्टसद्धि, मनोकामना पूर्ण करनेकी इच्छावालोंकों, उसके बीचमें 
साधनोमें विप्न हो जानेका ओर उलूटा फल मिलनेका, लाभके 
बदले हानि होनेका, खुखके विपरीत दुःख होनेका, दृत्यादि 
अनिष्टद्वारा भय उत्पन्न होके व्याकुल कर देता है। ज्ञानकार लोगों- . 
को अनजान लोगोंके सतानेसे भय होता है ॥ और उपासना करने- 
वालोंको चिक्षेप > चित्तकी चश्चलता होनेका डर लगा रहता है। 
उपासनाके बारेमें कहा है।-- 
५उपसाविधयः स्तत्र चत्तवारः परिकीर्तितः ॥ 
सम्पदारोपसंवर्गाध्यासा इति मनीषिभिः॥” शिवगीता श्र० १२ | श्लोक १० ॥ 

--डपासनाके, मुख्य चार प्रकार कहे हैं। अनन्तगुणविशिष्- 
मूर्ति मानके ध्यान करना, वह “सम्पत उपासना” कहलाता है । एक 
अड़्मे आरोप करके ध्यान करना; वह “आरोप उपासन? कहाती है। 
उेंगकारकी ऐसी ही उपासना करते हैं। मूर्तियोंको विष्णुरूप तथा 


प्रन्थः २ ] पारख सिद्धान्त दश्शिनी श्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित । [ ५१७ ] 


कलम क जाके 





लिज्लोंकी शिवरूप मानना, वह” 'अध्यास उपासना! कहा है। ओर 
कमेयोगसे अनेक देवताओंकी उपासना करना, वह 'सम्बत्ते उपा 
सना? कहाती है ॥ ' 
इसके अतिरिक्त चेतन्य गुरुसमूृरतिकी उपासना ध्यान आदि विधि- 
से नाना प्रकारसे भक्त लोग अपने-अपने इष्ट देवताओंके भिन्न-भिन्न 
प्रकारसे उपासना करते हैं। सो मनकी एकाग्रता होनेपर ही डपा- 
सना ठीक-ठीक होती है। मनकी चशञ्जलतासे उपासनामे विध्न पड़ 
जाता है। इसलिये उपासकोंको विक्षेपरूप चञड्चलताका भय लगा 
रहता है ॥ ओर ज्ञानवान पुरुषोंकों अज्ञानका भय होता है। अर्थात्‌ 
अज्ञानी सूढ, हटी पुरुषोंसे, शानीजन भी डरते रहते है। परन्तु शास्त्रों 
में तो शानसे ही अज्ञानका नाश बताया है ॥ तहाँ कहा है 
“अज्ञानात्रभवं सबब ज्ञानेन प्रविलीयते ||? 

--सर्वजगत्‌ अज्ञानसे उत्पन्न हुआ है, ओर ज्ञानके प्रकाश से अज्ञान- 
के सद्भुव्पका नाश होता है ॥ किन्तु पक्षपाती मूर्ख अज्ञानीजनोंके संसरग- 
से डरते हुए, ज्ञानी विचारवान्‌ सदा दूर ही रहते हैं। इस तरहसे 
कमेमे अकर्मका भय, पुण्यमें पापका भय, ईश्टमें अनिष्टका भय, 
उपासनामें विक्षेपषका भय ओर ज्ञानमें अज्ञानका भय, लगा रहता 
है। बिना पारख निर्भयता कहीं भी नहीं रहता है, ऐसा 
जानना चाहिये ॥ २२ ॥ 

दोहाः--- चतुरनकी भय मूरख । सत्यवादिन पाखण्ड || 
दःखरूप सकल सुख जगतको । तेसहि सुख ब्रह्मण्ड ||२३॥ 
संक्षेपार्थ:--- और हे सन्‍्तो ! चतुर पुरुषोंको भी भूर्जोके तरफसे 
हानि होनेका भय होता है, तथा सत्यवादियांको पाखण्डी लोग 
घू्तोंके तरफसे, कपट-जालोंमे फँसानेका भय होता है। तहाँ जगत्‌ 
भरके समस्त विषयोका सुख, वास्तवमे दुःखरूप वा दुःखदायी ही हैं, 
ओर तेसे ही ब्रह्मागडके माने हुए सब सुख भी वाणीके कव्पनामात्र 


[पश८)] संयुक्त षट ग्रन्थः । [ वैराग्यशतक-+- 


होनेसे, दुश्खोंके कारण जड़ाध्यासको बढ़ानेवाले हैं। ऐसे पवृत्तिके 
सब कार्य भयदाई दुःखोके मूल ही हैं। अतः इन्हें त्यागकर निवृत्ति- 
भार्गमे दृढ़ वेराग्य संयुक्त रहना चाहिये ॥ 
॥ # ॥ विस्तार निर्णय कथन वर्णन ॥ # ॥ 
टीकाः-- सहुरु श्रीपूरणसाहेब कहते हैः--- अर्थात्‌ डसी प्रकार 
अचतुर चालाक समझदार मनुष्यको अगर मूखोंसे पाला पड़े, तो बड़ी 
फजीहती डठानी पड़ती है। इसीसे वे मूर्ख लोगोंसे डरते रहते हैं । 
क्योंकि सूख लोग झंझटिया होते हैं । उनके भी दो भेद है-- एक तो 
पठित मूर्ख, और दूसरा अपठित मूर्ख कहलाते हैं। यह दोनों ही 
दुराग्रही होते हैं। उन्हें कोई समझा नहीं सकते हैं । इस बारेमे नीति 
शातकमे कहा हैः-- द 
“अज्ञ: सुखमाराध्यः सुखतर माराध्यतें विशेषज्ञ: ॥| 
जशञानलव दुविदःधं ब्रह्मापितं नरं न रह्नयति ॥?” नीति श० ३॥ 
--बिलकुल ही न जाननेवाला, अज्ञानीको समझाना सहज है, 
और समझदार शानीको समझाना तो और भी सहज है। परन्तु 
थोड़े अधूरे शानसे अपनेको पण्डित समझनेवाले' मूर्ख मलुष्यको, 
बह्मा भो सन्‍्तुष नहीं कर सकते ॥ नीति० ३॥ 
श्लोकः-- “शक्यों वारयितुं जलेन हुतभुक्‌ छत्नेण सूर्यातपो ॥ 
नागेन्द्रों निशिताकुशेन समदों दण्डेन गोगर्धभो ॥ 
व्याधिभेषजसंग्रहेश्र विविधेममन्त्रप्रयोगैविषं | 
सर्वस्योषधमस्ति शास्त्रविहितं मूर्खस्य नासत्योषधम ॥?” नीति श० ॥ 
-- जरूसे अश्विकों बुझा सकते हैं, छातेसे धूपको रोक सकते हैं, 
तीखे अंकुशसे उन्‍्मत्त हाथीकों वशम कर सकते हैं, दण्डेसे दुष्ट बेल 
और गदहेको काबूमें कर सकते हैं, नाना प्रकारकी ओषधियाँसे रोगों- 
को मिटा सकते हैं, और मन्त्र प्रयोगादिसे विषको भी नष्ट कर सकते 
हैं, इस प्रकार शा््रोमे सबकी औषधि कहा है। परन्तु मूर्खकी कोई 
औषधी लिखी नहीं है । इसलिये मूर्खके लिये कोई उपाय रूगता 
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नहीं ॥ बीजकमे भी कहा है।-- 
साखीः-- मूरखके सिखलावते । ज्ञान गाँठिका जाय ॥ 
कोइला होय न ऊजरा। जो सौमन साबुन लाय ॥ १६१ ॥ 
मूरखसों क्‍या बोलिये ?! शठसों काह बसाय १॥ 
पाहनमें क्‍या मारिये ? जो चोखा तीर नशाय | ॥ १७६ ॥ 
जैसी गोली गुमजकी। नीच. परी ठहराय ॥ 
तैसा हृदया मूर्खका | शब्द नहीं ठहराय ॥ १७७ || 

--इस कारणसे चतुर ज्ञानी पुरुषोंको भी सूखोंके तरफसे भय 
होता है। इसलिये चतुर लोग मूर्खोके मुँह नहीं लगते हैं। और सत्य- 
घादी सच्चे पुरुषोकों भूठे मिथ्यावादी पाखण्डियोंके तरफसे उपाधि 
होनेका भय होता है । पाखण्डी किसको कहते है ? तहाँ कहा है।-- 

श्लोक:-- “पालनाच्च त्रयी धरम्मः पा शब्देन निगद्यते || 
त॑ खण्डयन्ति ते तस्मात्‌ पाखण्डास्तेन हेतुना ॥? 

-- सत्पुरुषोंका कहा हुआ ज्ञान, चैराग्य और विवेक, ये तीन प्रकार- 
के सद्धमें पालन करनेसे उसे 'प/ दशब्दसे कहते हैं। उस सद्धमेंकी जो 
खण्डन करते हैं, तिससे अर्थात्‌ तिस कारणसे, उसे 'पाखण्ड” कहते 
हैं। यानी जो सत्यधर्मको खण्डन करे, सो पाखण्ड है, वेसे मलुष्य 
भी पाखण्डी कहलाते हैं ॥ ऐसे षद्दर्शनोंमे छयात्नवे पाखण्ड भये 
हैं। तहाँ कहा हैः-- , 

तिन्ह पुनि रचल खण्ड ब्रह्मएण्डा । छी दशन छानवे पाखणडा ॥ बी० २० १ 

ओ भूले घट दर्शन भाई ! पाखण्ड भेष रहा लपटाई || बी० र० ३० 

सुमृति वेद पढ़ें असरारा | पाखण्डरूप करें हड्ढारा'॥ बी० र० ३१ 

छी दर्शन पाखण्ड छुयानन्‍नवे | ये कल काहु न जाना ॥ बी० श० २६ 

इस प्रकारके पाखण्डियाँसे सत्यवादीजन सदा शशह्लित रहते 
हैं ! क्‍योंकि मिथ्यावादी लोग, सत्यवादियांकों हर तरहसे कष्ट पहुं- 
चाते रहते हैं। इससे वे उनसे भय खाते हैं । दूरही रहते हैं ॥ 

और हे मुमुक्षुओ | इस प्रकार विवेक इश्टिसे देखो ! तो परोक्ष 





[५२० ] संयुक्त षट्‌ ग्रन्थ: । [ वेराग्यशतक-- 





पदार्थोंके सम्बन्धमे सर्वत्र भयका ही घेरा लगा हुआ है। फिर भला! 
कहो, संसारमें कहा सुख है ? कहों नहीं । अगर तुम भ्रमसे जगतके 
पशञ्चविषयाोमे सुख मानोगे, तो जगत॒के सकल खुख, दुःखोका ही 
घर है । पश्चविषय, स्त्री, पुत्र, धन, घर, राज-काज, इत्यादिमें सुख 
माने हैं, परन्तु उनमें दुःख़के सिवाय खुख तो कहीं दिखाई देता ही 
नहीं । दुःखको ही सुख मानना सोई महा अज्ञानता है। सांसारिक 
माने हुए सब सुख, दुखोंका ही रूप है ! कहा हैः 
श्लोक:--“बहुना किमिहोक्तेन ख्रीसज्ञात्सवे देहिनाम्‌ ॥। 
प्रायेण जायते दुःखे स्री सज्ञ॒ सन्तयजेंदतः ॥? मु० ॥ 
--इंस विषयमें अधिक क्या कहा जाय ? स्त्री सज्लसे सभी 
देहधारियोंकों प्रायः दुःख ही उठाना पड़ता है। अतः स्री सज़का 
सर्वथा परित्याग करे ॥ 
श्लोक:- थुवानः सूनवोडप्येवं पिन्नोंः 'प्रायेण दुःखदाः ॥ 
तथापि तैषु नो प्रीति त्यजन्ति रागिणों जना। ॥? मु० ॥ 
मु०--इस प्रकार युवक पुत्रगण भी प्रायः माता-पिताको डुभ्ख 
देनेवाले ही हुआ करते हैं, तो भी रागी पुरुष उनमें श्रीति 
नहीं छोड़ते ॥ - 
श्लोक:--/ईहा घनस्य न सुखा लब्ध्वा चिन्ता च भूयसी | 
लब्घनाशा यथामृत्युलंब्धं भवति वा .न वा ॥” महाभारत ॥ 
--धनके लिये जो चेष्टा होती है, वह सुखरूप नहीं होती। इसे 
पाकर बड़ी चिन्ता बढ़ जाती है। मिले हुए धनका नाश तो मानो 
९ बे ५ 
मृत्यु ही है ओर धन प्राप्त होगा या नहीं--यह भी निश्चित नहीं हैं ॥ 
ओर सुलभाने कहा है-- हे जनक ! इन' कर्मों तथा राजाओंके डुभ्खों 
को में सैकड़ों, अथवा सहस्नों प्रकारसे वणन करसकती हूँ ॥ महाभारत ॥ 
उसी प्रकार बाहर ब्रह्माण्डमं माने हुए समस्त खुख भी; तुच्छ 
दुःखरूप ही है । कहा हैः-- 
अचधरत्तोक:ः---आमज्रह्ममुवनाल्‍लेकाः पुनरावर्तिनाउजुन ॥”? भ० गीता ८। १६ ॥ 
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“है अजुन ! बह्मछोकसे लेकर सब लोक पुनरावर्ती खभाववाले 
हैं, अर्थात्‌ जिनको प्राप्त होकर पीछा संखारमें आना पड़े, ऐसे हैं ॥ 
ओर भी आत्मपुराणमें कहा है।-- 

श्लोक:-- “उत्पग्मते सुख यादग्‌ ब्रह्मणः: परमेष्ठिनः ॥ 
विश्ाक्रिमेस्ताहगेव.. स्थाद्योगादिन्द्रियाथये३ ॥| - 
विट क्रिमेरपि सन्तेव ह्नन्नंदारा। सुतास्तथा || 
ब्रह्मणोडपि विशेषःस्यादनयोः केन हेतुना ॥ 
जायते प्रियते ब्रह्मा विट्‌ क्रिमिश्व तथैव हि ।। 
सुख दुशखकर तद्वत्सदेहत्व॑ सम॑ दयो+ ॥” आत्मपुराण || 

--इन्द्रिय और उसके विषयका संयोग होनेपर जैसा खुख 
परमेष्ठी ब्रह्माको होता है, वेसा ही विष्ठाके- कीड़ेको भी होता है ॥ 
विष्ठाके कीड़ेके भो अन्न, स्त्री, तथा पुत्र होते है और ब्रह्माके भी होते 
हैं, फिर इन दोनोंमे किसीकी विशेषता किस हेतुसे हो सकती है ॥ : 

ब्रह्मा और विष्ठाका कीड़ा ये दोनों ही उत्पन्न होते ओर भरते हैं, 
उसी प्रकार इन दोनोंको सुख-दुःख देनेवाली सदेहता भी एक 
जैसी ही हे ॥ ' 

श्लोक:---'तस्मादैहिक वद्धेयं स्वर्ग भोग सुर बुधेः ॥ 
बहुना किमि होक्तेन स्वाज्च्छुब्दादि कांस्यजेत्‌ |? मु० ॥ 

--अतः वुद्धिमानोंकी इस लोकके खुखके समान- माना हुआ 
स्वर्गादि भोगोंका सुख भी त्याग देना चाहिये। यहाँ बहुत क्‍या कहा 
जाय ? शराब्दादि सभी विषयोंको त्याग दे ॥ 

श्लीकः--“विष्रय. वासनाक्ृष्ट चित्त त्वनादिकालतः || 
तासां ततः प्रह्मणाय विषयाणां मुहुम॒ुहुश ॥ 
दोषाश्रिन्त्या: प्रयत्नेन तावदेव मुमुच्चुणा ॥ 
यावन्न नाशमायान्ति द्यर्थष्वखिलवासनाः |” म्ु० ॥ 

-- यह चित्त अनादिकालूसे विषय-वासनाओंसे आकर्षित हो 
रहा है । अतः जबतक विंषयोंकी सारी वासनाएँ नष्ट नहो जाय॑ँ, 
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तबतक मुमुश्षु पुरुषको उनका नाश करनेके लिये प्रयलपूवक बार- 
म्वार विषयोंके दोषोंका चिन्तन करना चाहिये ॥ 
इस प्रकार जगतके सकल सुख ओर तेसे हो त्रह्माण्डके सम्पूर्ण 
कल्पित सुखोंको भी दुःखरूप जानके उस तरफसे चित्त हटाकर 
वैराग्य बढ़ करना चाहिये ॥ २३॥ 
अब यहॉापर २४ से २८ तक पाँच दोहोंमें धमेशास्त्रोमे वर्णन 
किया हुआ वैराग्य मायामुखसे बतलाया है ॥ 
॥ # ॥ धर्मशाश्र कथित बैराग्य वर्णन ॥ # ॥| 
दोहाः-बसवो भलो एकान्तको | छाड़ि सकलकी आश ॥ 
जित अविवेकी नर सकल | कोई न आवे पास ॥२४॥ 
संक्षेपार्थ:--अहा ! वेराग्यवानो ! एकान्त स्थानमें ही निवृत्त 
होके रहना भला वा अच्छा है। इसलिये सकल जगत्‌की आशा बिल- 
कुछ छोड़के एकान्त जगहमे जाके अकेले रहो। जगह ऐसी होनी 
चाहिये कि--- जहापर अविवेकी, संसारी पुरुष वा नारि आदि सकल 
लोग कोई भी आस-पासमें आने न पाबें। ऐसे दुर्गम स्थानमें जाके: 
बसो, फिर तुम्हारे पासमें कोई लछोग भी नहीं आवेंगे। जिससे 
निर्विष्न निवृत्तिमार्ग में ही रंग रहोगे, ऐसा जानो ॥ 
| # ॥ विस्तार निणेय कथन वर्णन ॥ # ॥ 
टीकाः-- अ्रन्थकर्ता कहते हैं, शास्त्रोमें लिखा हैः-- अर्थात्‌ 
सकल संसारकी आशा ओर आसक्तिको छोड़ करके एकांनन्‍्त दुर्गम, 
स्थानमे जाके बेठना, वैराग्यवानोके लिये भलाई है, हितकर है, ओर 
निवृत्तिमार्गके लिये सहायक होनेसे लाभप्रद है। जहापर अविवेकी 
रागी, विषयी नर-नारियोंकी पहुँच न होनेसे या उन्‍हें उपयुक्त न 
होनेसे कोई भी पासमें उपाधि करनेको आने नहीं पाते हैं। सकल 
संसार प्रपश्चके झंझटोंसे छुटकारा मिल जाता है। इसलिये अविवेकी 
संसारी मनुष्य कोई भी जहापर आस-पासमें भी आने न पावें वा 
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आ न सके, वेसे सूनशान वनखण्ड, पहाड़, इफा, आदि एकान्त 
प्रदेशमें जाकर सकल विषयोकी आशादि छोड़के निद्तत्ति परायण 
होके बेठनेमें ही जीवनकी भराई है । चैराग्यको बढ़ानेवाला एकान्त 
स्थान ही अच्छा है, ऐसे ही जगहमें हमेशा बेठना चाहिये | किसी- 
की भी आशा नहीं रखना चाहिये। जिधर विषयी नर आते-जाते हों, 
उधर रहना नहीं चाहिये । कोई भी अपने पासमें आने न पावें, वैसे 
ठिकाने निवास करना चाहिये ॥ २४ ॥ 
दोहाः-भल बसवो आरण्यको | शरद निशाकों चन्द ।। 
शीतल जल सरितानको । फल भक्षण स्वच्छन्द ||२५॥ 

संक्षेपार्थ:-- हे विरक्त पुरुषो | आरण्यमें रहनेमें ही तुम्हारे लिये 
भला है। अतः भलीभाति अब तो जज्ञलमें जाके ही बसो। शरद- 
कालीन राजिमे खच्छु चन्द्रमाका प्रकाश जहॉपर तुम्हें खयं दीपक- 
का काम देगा | जड़लमें खानेके लिये फल-फूल मिलते हैं, पीनेके 
लिये शीतल नदियाँका जल मिलता है। अतः फलोकोी खाके नदियाँ- 
के शीतल जल पीके, जज़्लमे रहकर, शरदनिशाकी चन्द्रमाको देखके, 
भले तुम सदा खच्छन्द्ताले रहा करो, डसीसे तुम सदा खुखी 
रहोगे, सो जानो ॥ 

॥ # ॥ विस्तार निर्णय कथन वर्णन ॥ # ॥। 

._ शीका:- गअन्थकर्ता कहते हैं, शा््रोंमे लिखा हेः-- अर्थात्‌ 
वैराग्यवानके लिये महावनमें रहना बहुत ही अच्छा है। क्योंकि 
आरण्य ८ एकान्त वन' प्रान्तमें जन. समूहोंकी उपाधि नहीं होती 
है। इसलिये बड़ा सुखदाई होता है, दिनमें तो खूर्यका प्रकाश 
रहता ही है ओर कार-कातिक महीनेवाली शरद-ऋतुमे रातिमें 
चन्द्रमाका खच्छ-शुभ्र-प्रकाश बना रहता है। फिर नदियाँ तथा 
झरनों आदि सरिताओंके शीतल जल पीनेको मिलता है | ओर वनके 
फल यथेष्ट खानेके लिये किसीका कोई रोक-टोक तो रहता ही नहों, 
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स्वच्छन्द गतिले खतन्त्रतापूर्वक जहाँ चाहे वहाँ जा सकते है, वन- 
फलको खायके शीतल खच्छु जलकों पीके मस्त रह सकते हैं। ऐसे 
वैराग्यके सुखको कोई भाग्यवान ही पा-सकते हैं। सबके लिये यह 
भ्राप्त नहीं होता है ! भठेहरिने कहा हैः -- 
श्लोक:--- “किं कन्दाः कन्दरेभ्यः प्रतयमुपगता निभ्केरा वा गिरिम्यः ॥ 
प्रध्वस्ता वा तरुभ्यः सरस फलभृतों वल्कलेम्यश्र शाखा: ॥ 
वीज्षत्ते यन्मुखानि प्रसममुपगतप्रश्रयाणांखलानां ॥ 
दुश्खोपात्ताल्पक्तिस्मयवशपवनानर्तितश्रुलतानि ॥” वैराग्यशतक 
“- क्या पवेतोंकी कन्द्राओसे उत्पन्न होनेवाले, कन्द-मूल तथा 
पर्वतोंके झरनोंके श्रेष्ठ जल नष्ट हो गये ? क्या वल्कलवाले वृक्षोंकी 
मीठे फलोसे लदी हुई शाखायें टूट गईं ? जो ईन दुशेका मुँह ताकते 
हो, जिनकी भोंहरूपी लता बड़े कश्से पैदा किये हुये, थोड़ेसे धनके 
गर्वरूप वायुसे चश्चल हो रही है। अर्थात्‌ दुशंका आश्रय छोड़कर, 
वनभे निवास करके कन्द्‌, मूल, फल ओर जलसे जीवन निर्वाह करना 
चाहिये। तभी उपाधि छूट सकती है 
श्लोकः-- ''फलंस्वेच्छालमभ्यं प्रतिवनमखेदत्ञि/तरुह्यम ॥ 
पय्ः स्थानेस्थाने शिशिर मधुरंपुण्यसरिताम्‌।। 
मृदुस्पशों शैय्या सुललित लतापल्‍लवमयी ॥ 
सहन्ते सनन्‍्तापं तदपि धघनिनां द्वारिं कृपश ॥” बैराम्यशतक || 
-- प्रत्येक चनमें वृक्षोक्रे सुन्दर फल इंच्छानुसार बिना परिश्रम 
ही मिल जाते हैं। तथा पवित्र नदियांका शीतछ, मधुर जल भीं 
सम्पूर्ण स्थानोमे प्राप्त हो जाता है, ओर सुन्दर लताओंके पत्तोंकी 
कोमल दौथ्या भी चनमें प्राप्त होती हो है। इसपर भी इन्द्रियारामी 
मूढ़ पुरुष धनियोके द्वारपर दीन होकर अनेक सनन्‍्ताप सहते हैं ॥ 
इसलिये वेराग्यको धारण करनेवाले, हे कोगो | अरण्यम भले 
लिवास करो । वहा तुम्हें सब प्रकारका खुभीता मिलेगा। शरद 
निदाकी चन्द्रमाका प्रकाश देखते ही बनता है। जिससे मन प्रफु 
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ट्लित हो जाता है | स्वच्छन्द॒तापूर्वक जज्ञली फल खाकर सरिताओंकी 
शीतल जल पीके तृप्ति हो जाती है। इस तरह' देहका प्रतिपालन' 
होकर निर्विष्न वैराग्यकी धारणा होती है। जिससे राग-मूंडक सकल 
बन्धनोंकी निद्वत्ति होकर मुक्तिपदकी भी प्राप्ति हो जाती है । अतएवः 
खब प्रकारसे वैराग्यको ही दृढ़ करना चाहिये ॥ २५ ॥ 


दोहाः-- दोष दृष्टि जबहीं भई। तब उपजो बैराग || 
इृढ़ निरवेद जाको भयो | सोई मुसुकछ्षु बड़ भाग॥ २६ ॥ 
संक्षेपार्थ-- हे सन्‍्तों ! जब सुखमाने हुये सम्पूर्ण विषयोमें सब' 
तरफ ले विचार करके दोष-ही-दोष दिखाई देती मई, प; टेली जब दोष- 
दृष्टि होती मई, तब उसके मनमें वैराग्य उत्पन्न हुआ। अथवा तब 
उसी प्रकार वैराग्य उत्पन्न होता है । फिर जिसको दढ़तासे स्त्री आदि 
विषय भोगोंके तरफसे, निर्वेद 5 ग्लानि हुई, त्याग हुई वा ऐसे होती 
है, सोई मुमुश्षु बड़ा भाग्यवान्‌ है। उसके सत्पुरुषार्थ सफल होते है ॥ 


%। विस्तार निर्णय कथन वर्णन ॥# 


टीकाः-- प्रन्थकर्ता कहते हैंः:--शास्रोमे लिखा हैः --अर्थात्‌ 
विवेकद्वार जगतके समस्त पञ्च विषयादि खुखोंमें आदि, अन्त और 
मध्यमें ठुःखही-दुःख भरा हुआ जाननेमें जब आ जाता है, तब डस तरफ 
से मन हट जाता है। ओर उसे सब जड़ पदार्थोमे दोष-ही-दोष दि्खिई 
देते हैं । इस तरह ज़ब समस्त भोगोमे दोष-दष्टि होती है, तब चित्तमें 
बड़ा वैर/ग्य उत्पन्न हो जाता है। उस प्रकार वैराग्य दृढ़ होकर 
जिसको, निर्वेद 5 बड़ी ग्लानि होनेसे सब उपाधियोंसे रहित हो 
उदासीनताका बर्ताव हो जाता है। देह ओर देह सम्बन्धी सब पदार्थ 
तुच्छ नाशवान्‌ लखके मोह-आसक्ति छूट जाती है | जिसको ऐसे दृढ़ 
चैराग्यका टिकाव हो जाता है, सोई बड़ा भाग्यवान मुम॒श्षु है । वहीः 
अपना कल्याण कर सकता है। तहाँ कहा है।-- 





| ५२६ | संयुक्त षट ग्रन्थः । [ वेराग्यशतक्‌--- 





श्लोकः-- “अ्रनित्यत्वादिदोषाणामालोचन्न॑.. मुहुर्महु४ ॥ 
भवेष्नुभूतियुक्तिम्यां. विवेकाम्यसनं. स्मृतम्‌ |७१ मु० | 

--इस संखारमें अनुभव ओ युक्ति पूर्वक अनित्यत्व आदि दोषों- 
का पुनः पुनः विचार करना ही विवेकका अभ्यास कहलाता है ॥ 
श्लोक:-- “वेराग्यस्ययतों हेतुविवेकाम्यास उच्यते || 

तस्मादुक्तप्रकारेण सकार्योंडथ जिहासुना ॥।? मु० | 

-- क्योंकि यह विवेकाभ्यास ही चैराग्यका हेतु कहा जाता है। 
इसलिये जिसे लौकिक पदार्थोंकों त्यागनेकी इच्छा हो, उसे उपयुक्त 
प्रकारसे विवेकाभ्यास ही करना चाहिये ॥ 
शलोक:--“'विषं विषय वेषम्यं न विष विपमुच्यते | 

जन्मान्तरध्ना विषया एक देह हर विषम ॥” योंगवाशिष्ठ || 

--- विंषयकी विषमता ही विष है' ! विष, विष नहीं है। क्योंकि 
विष तो एक ही शरीरको नष्ट करता है, किन्तु विषय तो जन्‍्मान्तरके 
देहोंको भी नष्ट कर डालते हैं ॥ योगवाशिष्ट ॥ 
श्लोक: “भोग्येषु बीततृष्ण॒त्व॑ वेराग्य मिति कथ्यतै ॥ 

व्यक्तेष.. तेष्वदैन्यंयत्तद्वैराग्यफलं॑. विदुः ॥” मु ० ॥ 

--भोग्य पदार्थमें तृष्णा न रहना, यही वेराग्य कहलाता है, और 
उनके त्याग दिये जानेपर जो दीनताका अभाव हो जाता है, वही 
त्यागका फल माना गया है ॥ 

-- आदिम भ्रमसे सुख सदश भासते हुये भी परिणाममें सकल 
'विषयादि भोगोंका खुख, दुख उत्पन्न करनेवाले दुःख रूप ही हैं। ऐसा 
यथार्थ विच्ञार करके जब विषयोमें दोष-दष्टि हो जाती है, तब ही 
शुभ संस्कारी पुरुषोंके मनमें एकाएक वेराग्य उत्पन्न हो जाता है। 
'दोष-दृष्टि हुये बिना, कदापि किसीको वैराग्य हो नहीं सकता है। जहाँ 
कहीं भी जिस-किसीको चैराग्य हुआ है, सो दोष-दष्टि करके ही हुआ 
'है' । विषयोमे दोष देखनेके उपरान्त वैराग्यकी स्थितिके लिये, जिसको 
अन्मभर दढ़तासे निर्वेद-उदासीनता या विरक्ति बनी रहती है, वही 
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मुक्तिके अधिकारी मुमुचु बड़ा भाग्यशाली है.। वही सर्व श्रेष्ठ है । 
ऐसा जानना चाहिये ॥ 

श्रीकाशीसाहेबजीने--“निर्षक्षसत्यश्ञानदर्शन” ग्रन्थमें, बैराग्यका 
विस्तार जो लिखा है, आप लोगोंको सुगमतासे जानने, समझनेके 
लिये, वह भाग भी यहाँपर लिख देता हूँ, सो सुनिये !-- 

तत्त्वानुसन्धानके द्वितीय परिच्छेदर्म कहा है--परः और “अपर 
ऐसे मुख्य दो प्रकारके वेराग्य कहा है। अपर वेराग्य चार प्रकारके 
हैं। कहा भी हे+-- 
श्लोक:---स विरागश पुराणेषु चतुर्घा सम्प्रकीतितः ॥ 

यतमान वशीकार व्यतिरेकादि भेंदतः ॥” मु० ॥ 

-- पुराणोंमें यतमान, वशीकार ओर व्यतिरेक आदिके भेदसे वह 
घेराग्य चार प्रकारका कहा गया है। उसमें चोथा भेद्‌ 'एकेन्द्रिय? 
नामक है । । 

१. संसारमें सार असारका विवेक करके वतमान भोगांमें 

सनन्‍्तोषसे रहना, वह “यतमान वैराग्य” है । 

२. राग-दोषोंमे कितने छूट गये ओर कितने शेष रहे हैं, ऐसे 
जानके, तिनके निवृत्तिका प्रयत्न करना, वह ““व्यतिरेक वेराग्य” हे । 

३. मनमें विषयोकी इच्छा अध्यासरूपलसे रही है, उसके निरोध- 
का उदासीन रहके प्रयत्न, करना, वह “एकेन्द्रिय वेराग्य” कहाता है। 
ओर ४. यह लोक तथा कब्पित खर्गादि छोकोंके विषय खुखोंको 
नाशवान जानके विशेष उदासीन हो, तिनको त्यागनेकी इच्छासे 
प्रयत्न करना, सो “वशीकार वेराग्य” कहा है, ऐसा जानिये ॥ 

ओर योगसूतच्, समाधिपाद १५ में कहा है।-- 

“हृष्टानु श्रविकविषयरवितृष्ण वशीकारसंज्ञा वेराग्यम्‌ |”? सूत्र १५ ॥ 

“- बशीकार वेराग्य--यह मन्‍्द, तीघ्र ओर तीवतर, ऐसे तीन 
प्रकारके हैं। १. ख्री, पुत्र, धनादि प्रिय पदार्थोंके वियोग हुये इस 
संसारको धिक्कार है, ऐसा जानके विषयाको धीरे-धीरे त्यागनेकी 


[पर८ ] संयुक्त षट्‌ ग्रन्थः । [ बैराग्यशतक-- 
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इच्छा होना, सो “मन्द वेराग्य” है। यही वैराग्य संसारी गहस्थोंको 
हमेशा होता रहता है। दोष-दृष्टि हो, फिर विषयोंसे सम्यक्‌ बुद्धि 
करना, सोमन्द वैराग्य कहलाता है। २. इस जन्ममें स्त्री, पुत्र, 
धतादि दुःख देनेवाले पदार्थ फिर मुझे प्राप्त नहीं होवं, ऐसी स्थिर 
 चुद्धिसे तीन सर्वविषयोको त्यागनेकी इच्छा होना, सो “तीज वैराग्य” 

है। ओर पुनरावूत्ति 5 पुनर्जन्म प्राप्ति करके युक्त ब्रह्मलोक पर्यन्तका 

सर्वंसुख मुझे प्राप्त होवे. ऐसी इच्छासे मुनिवत्‌ वनमें जाके दृढ़ 
वैराग्ययुक्त साधन करनेचालेका “तीवतर वैराग्य” कहा है। यह सब 
अपर वैराग्यका लक्षण है, ऐसा जानिये । अन्य अन्थोंमें भी कहा है । 
योग द्शनका सूत्र १५ साधन पादमे लिखा है।-- 
“परिणामतापसंस्कारदुःखैग णज्ञत्तिविरो धाच दुःखमेव सर्व॑विवेकिनः ॥?” सूत्र १५॥ 

“-- परिणाम दुःख, तापदुःख, संस्कारदुःख, तथा डुःखोंसे मिश्रित 
होने ओर गुण-व्रत्तिविरोध होनेसे भी विवेकी पुरुषोंकी दृष्टिमं समस्त 
विषय सुख, दुःखरूप ही हैं ( ऐसा दिखता है )। - 

जो आरस्भमे खुखरूप प्रतीत होनेपर भी परिणाम महान 
दुःख रूप हो, वह खुख परिणाम दुःखता कहलाता है । जैसे रोगोको 
कुपथ्य ! तद्धत्‌विषय भोगको जानना चाहिये। और कहा भी है-- 
श्लोकः---“विषयेन्द्रिय संयोगाद्यत्तदग्रे ॥मृतोपमम |। " 

प्ररिणामे विषमिव तत्सुर्ख राज स्मृतम ॥?” म० गीता १८। ३८॥ 

-- जो खुख, विषय ओर इन्द्रियोंके संयोगसे होता है, चह यद्यपि 
भोगकालमें अम्हतके सदश भासता है, परन्तु परिणाममें वह बल, 
वीय॑, बुद्धि, घन, उत्साह ओर सुगतिका नाशक होनेसे विषके सदश 
है, इसलिये वह सुख राजस कहा गया है। 

ताप डुशखता+--ख्री, पुत्र, धन, जन, घर, राज-काज, इत्यादि' सभी 
पदार्थोमें हर समय मन छगनेसे चिन्ता, सनन्‍्ताप बना रहता है .। जे 
ताप जलछाते रहते है । ईर्षा, द्ेघादिसे भी ताप हृदयमें जलन होती 
है. ॥; विषयोकी प्राप्ति, उनके संरक्षण ओर नाशमें भी सदा जरून 
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बनी ही रहती है | कहा है+--+ 
श्लोक:--अथरस्य साधने सिद्ध उत्कर्ष रक्णे व्यये | 
नाशोंपभीग आयासंख्रासंखिन्ता श्रमोद्रणाम |” मागवत ११।२३।१७ ॥) 

“- धन कमानेमें कई तरहके सन्‍ताप, उपाजन हो जानेपर 
उसकी रक्षा सन्ताप, कहाँ किसीमें डूब, न जाय, इस चिन्तालयमें 
सदा ही जलना पड़ता है, नाश हो जाय तो जलन, खर्च हो जाय ते! 
जलन, छोड़कर मरनेमें जलन, अर्थात्‌ आदिसे अन्त तक, केवल 
सन्‍ताप ही रहता है। इसलिये इसको घिक्कार दिया गया है। यही 
हाल पुत्र, मान-बड़ाई आदिका है। सभीमें प्राप्तिकी इच्छासे लेकर 
विथोग तक सन्‍्ताप वना रहता है'। ऐसा कोई विषय सुख हे ही 
नहीं, जो सन्‍्ताप देनेवाला न हो । 

संस्कार दुःखता:-- आज' स्वामी, सेवक, स्त्री, पुत्र, परिवार, 
धन, घर, मान-बड़ाई, आदि जो विषय प्राप्त हैं, उनके सस्बन्धका 
संस्कार हृदयमें छापा लूग चुके हैं। इसलिये उनके समाप्त होनेपर 
संस्कारोंके कारण उन वस्तुओंका अभाव महान उठुःखदाई होता है। 
गुणवुसियोके विरोध-जन्य दुःखः--भूठ, छलऊ, कपठ, विश्वासघात, 
आदिसे मनके चिगुण ओर च्ृत्तिके विरोध होनेसे पेदा होनेवाला 
कंष्मय दुःख एक दूसरेकी विरोधी भावना संकव्प-विकब्पकेद्वारा 
होता रहता है । 

ओर भयजनित वैराग्य, विचारजनित वेराग्य, साधनयुत 
वैराग्य, ओर ज्ञान-जनितठ वैराग्य, ऐसे अन्य चार भेद भी भ्रन्थकारों 
ने माने है । ओर इसी अन्थके दोहा ६।७ की टीकामें पररूप रढ़ ज्ञान 
वैराग्यके बारेमें प्रथम ही कहा जा चुका है ॥ द 

इस प्रकार जब सकल विषयोंमे दोष दृष्टिका दर्शन होता है, 
तब मनुष्योमे वेराग्य उदय होता है। जिससे विषयामें घणा हो 
जाती है, जिसको विषयोमें ग्लानि, उदासीनता, तथा अभाव होकर 
जीवन पर्यन्त चेराग्य ही दृढ़ हो रहता है, वही मुमुच्ठ वड़भागी 

सं० नि० घटू० है४-- 
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सर्वश्रेष्ठ होते हैं। उनका ही नर-जन्म पाना सफल हुआ, ऐसा 
ज्ञानना चाहिये ॥ २६ ॥ हे 
दोहाः--अन्त दशा ले आदिमें। सोई साँच वेराग ॥ 
सो सुखिया तीहूँ लोकमें । जाकी निश्रय त्याग।। २७॥ 
संक्षेपार्थ:--- ओर आदि 5 जगतमें, अन्त > ब्रह्मकी, दशा ८ शुन्य 
स्थितिको, जो धारण कर लेते हैं, सोई सच्चा वेराग्य है, ऐसा कहा है। 
अथवा अभी प्रथमसे ही अन्तिमद्शा ८ म्ुतकवत्‌ निवृत्ति स्थितिको 
जो अपनेमें बनाय लेता है, सोई सच्चा वैराग्यवान्‌ है, उसीका वैराग 
साँंच है। और ज्ञिसको त्याग ओर वैराग्यमें अटल निश्चय है, सोई 
तीन लछोकमें सबसे बढ़के सुखी होते हैं । अतः त्यागमें ही खुखं हे 
यह निश्चय है ॥ 
| # । विस्तार निणेय कथन वर्णन ॥| # ॥। 
टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हैं:--शास््रोंमे लिखा हैः--अर्थात्‌ सोई 
सच्चा वेराग्य कहलाता है, अन्तमें होनेवाली दशाको अपने खुशीसे 
जोकि आदिम ही धारण कर छेता है। यानी अन्तमें शरीर छूटते 
समय वा शरीर छूट जानेपर, संसारके कोई भी मायिक पदार्थ और 
माया, काया, बन्धु-बान्धव, किसीके साथ नहीं जाती, तब कोई 
काममें भी नहीं आती । अतएव इनके साथ सम्बन्ध, भोह पहले ही 
छोड़ देना अच्छा है। ऐसा समझके सबका त्यागकर उस तरफसे 
सर्वदा अभाववृत्ति या निवृत्ति प्रथमसे ही जिसने कर लिया, ऐसी 
दशा या स्थितिको जिसने कर लिया, सोई सच्चा चेराग्य है, ऐसा 
विवेकियोने कहा है । इस प्रकार शुरूसे देह रहेतक अन्तिम दशा 
नैराइय निवृत्तिको लेकर वर्तनेवाले वेराग्यवान सन्त, सो तीनों 
लछोकामें सर्वश्रेष्ठ, सन्‍्तुष् सुखी रहते हैँं। जिसको दृढ़ निश्चयसे , 
त्थाग-वैराग्यमें ही शान्ति, खुख ओर मुक्तिका अनुभव हो गया है, 
सो ज्ञानी, योगी, भक्त ओर त्रिग्ुणी मनुष्यरूप यही तीन लोकमें 
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सबसे बढ़कर परम खुखी होते हैं। तीन छोक > अर्थ, डे, मध्य- 
में जिसका कहीं कोई भी राग बाकी नहीं रहा, ऐसे त्यागी पुरुष 
निश्चयसे ही सुखी होते हैं । अतएव अन्तमे होनेवाली गतिको समझ- 
कर आदिम ही वैराग्यको ग्रहण कर लेना चाहिये ॥ २७ ॥ 
दोहाः--कन्था अरु कौपीनहु । जाको मिले न कोय ॥ 
वृत्ति इन्द्रहुते अधिक- । तृप्ति चलित नहिं होय ॥ २८॥ 

संक्षेपाथ:--जिनको कभी किसी समय देह निर्वाहके लिये कन्था 
और कौोपीनके लिये भी कुछ कपड़ेके पुराने टुकड़ेमात्र भी न मिले, 
नहु-धड़हू ही रहना पड़े, तो भी वे विरक्त पुरुष किसी बातकी 
पर्वाह नहीं करते हैं। ओर कोई वस्तु भाप्तिकी इच्छा भी नहीं उठाते । 
कुछ न मिलनेपर भी उनकी वृत्ति कभी विचलित नहीं होती है। बल्कि 
इन्द्रसे भी अधिक खुखी, सन्‍्तुष्ट, शान्त होते हैं। सदावृत्ति स्थिर 
किये रहते हैं। इसीसे विरक्त पुरुष सबसे बढ़ करके खुखी होते हैं ॥ 


॥ # ॥ विस्तार निर्णय कथन वर्णन ॥ # ॥| 

टीकाः-- अ्न्थकर्ता कहते हैंः-- शाल्रोंमे कहा हैः-- अर्थात्‌ दढ़ 
वेराग्यवानोंको देहादिम ममता, आसक्ति तनिक भी नहीं रहती है। 
इसलिये वे किसी वस्तुकी कभी चाहना नहीं करते हैं। इससे 
जिनको कुछ भी न मिले, यहां तक कि पहिरनेके लिये कौपीन 
लड़ोटी बनाने लायक कपड़ेका ढुकड़ा ओर ठण्डी मोसममे ओढ़नेके 
लिये. कन्‍्था ८ फटी-ट्ूटी गुदड़ी, ये भी न मिले, तब भी उन्हें किसी 
बातकी पर्वाह नहीं होती है। उघाड़े-नंगे ही रहके, समय व्यतीत कर 
देते हैं । अर्थात्‌ विशेष बैराग्यमें पहुँचनेपर कन्‍्था और कोपीनकी भी 
अपेक्षा नहीं रह जाती है । किसी बातकी आवश्यकता उन्हें खटकती 
ही नहीं | जिन्हें कुछ भी नहीं मिले, तो उस स्थितिमें वे और भी 
परम सुखी रहते है। निव्ृत्ति परायण होनेसे, सब॑ं तरफसे उनकी 
धृत्ति हट जाती है। इसीसे इन्द्रसे भी बढ़ करके खुखी, अत्यधिक 
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लक कप कक 
तृप्त, सन्त॒ुष्ट होते हैं। उनको वृक्ति किसी प्रकार भी विषयामें विच- 
लछित्त या चलायमान होती नहीं या हो नहीं सकती है |. क्योंकि ऐसा 
कोई कारण नहीं, कि-- उनकी बृक्षि विचलित .हो सके। उनके 
सनन्‍्मुख इन्द्रादिकोंके खुख तुच्छ है। देवी भागवतमे एक जगह 
कहा हैः-+-. 
श्लोक;-- “इन्द्रोएपि न सुखी ताव्ग्याहग्मन्षुस्तु नःस्हः ॥ 
| कोंइन्यः स्थादिंह संसारे त्रिल्ञोकोविभवे सति ॥” देवी भा० | 
' --शुकदेव कहते हैं-- जैसा निःस्पृद्ठ > चाहनासे रहित भिश्चुक, 
त्यागी सुखी है, वैसा इन्द्र भी खुखी नहीं है, त्रिकोकीके विभव 
सम्पत्ति होनेपर, जब इन्द्र भी निःस्पह भिश्लुके तुल्य खुखी नहीं है, 
तब दूसरा कोन हो सकता है ? किन्तु कोई भी नहीं हो सकता है ॥ 
और भी 
; श्लोक:-- “यत्च काम. सुर्ख लोके यत्व दिव्यं महत्सुखम्‌ ॥ 
' तृष्णाक्षय सुखस्येते नाहतः षोड़शीं कलाम ॥ --म० शान्ति पव॑ ॥ 
--तृष्णाके विलोन होनेपर, जो सुख प्राप्त होता है, उसकी सोलहवीं 
कलाके वराबर भी इसलकोकके लोकिक विषय खुख ओर पारलोकिक 
महान सुख भी नहीं है ॥ 
इस प्रकार कल्पित इन्द्रादिकोंके माना हुआ खुखसे भी अधिक 
सुखी, तप्त, दढ़ता, बेराग्यवानोंमें कहा है । जिनकी चूत्ति दुःख-सुखमे 
कभी विचलित नहीं होती हैं ॥ २८ ॥ 
अब यहाँ दो दोहामें गुरुमुख निर्णयसे ज्ञान वेराग्यका वर्णन 
करते है, सो सुनिये [-- 
॥ # ।। यथाथे सत्यनिणेय ग्राह्य गुरुसुख वेराग्य वणेन ॥ # ॥ 


दोहाः--अनइच्छा सो मिलत है । भोजन वस्र विहार ॥ 


सोई लेत है सुखित होय । राखत कछु न अधार ॥ २६॥ 
' खंक्षेपारथ--हे सन्‍्तो! सच्चे वैराग्यचान्‌ पुरुष अपने देह. 
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गुजाराके लिये सो उन्हें भोजन, वस्त्र आदि पदार्थ ओर रहनेकी: 
जगह अनइच्छाले जो समय संयोगसे मिलता है, सोई विचारपुर्वेकः 
ग्रहण कर लेते हैं, आशा-तृष्णा बढ़ानेवाला कुछ भी आधार वा 
आश्रय वे नहीं रखते है । इस तरह' निराश-वर्तमानमें सदा खुली 
होयके विवेकपूर्वक विहार करते हैं । विहार- कुटी वा निरुपाधिं 
स्थानको भी कहते हैं। अनुकूल होनेपर कहीं कुटी आदिमें रहते 
भी हैं, ओर प्रतिकूल होनेपर विचरते रहते हैं ॥ 
| # ॥ विस्तार निर्णय कथन वर्णन ॥। # ॥ ' 
टीकाः--सहुरु श्रीप्रणसाहेब कहते हैं।-- अर्थात्‌ मुझे ये चस्तु 
चाहिये, ऐसी इच्छा किये बिना ही, अनइच्छासे प्रारब्ध बेगसे जो 
कुछ भी वर्तमानमें मिल जाय, वा मिलता है।-- अन्न, वस्त्र, आहार, 
विहार, यानी खानेके लिये शुद्ध भोजन, रूखा-सूखा, फल, फूल, 
साग, भाजी, छोना, अलोना, इत्यादि समय पर जैसा मिल जाय, 
उसे ही पाके, जल पीकर सन्‍्तुष्ठ रहना । और देहरक्षण, शीतोष्ण 
निवारणके लिये वस्ब, मोटा-झोटा, छोटा-बड़ा, कम्बल, टाठ, 
साधारण कपड़ा, जैसा प्राप्त हो, उसीसे वर्तमानमें गुजारा कर लेना, 
ओर समयानुसार जो कुछ पदार्थ मिले, उसमें देह गुजारा माफिक 
अहण करके बरते, एकान्त प्रदेशमे रहे, वा विचरण करे; अथवा 
विहार कहिये, कुटी, मंठमे कहींपर बेठके विचार करे। इस प्रकार 
चैराग्यको बढ़ावे कहा है।--- 
शलोकः-- “शरीरस्थितिमात्र नुनव सिद्ध्येड्िियेविना ॥ 
तानन्नादीस्तु शहणीयाच्छुकेनेति समीरितम्‌ ॥” मु० ॥ 
शुकदेवजीने भी यही कहा है कि--- जिसके बिना मनुष्यके 
द्रीरकी स्थितिमात्र भी न हो सके, उन अचन्नादिको ही ग्रहण करना 
चाहिये ॥ 
स तरहसे प्रारब्ध वेगद्दारा अनदच्छासे भोजन-वरसम्रादि जो 
मिलते हैं, सोई विचारपूर्वक लेके सुखी होकर विचरे। कहीं कुछ 
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भी आधार वा आश्रय, मोह, ममता न रखे, यही वेराग्यका लक्षण 
है। विवेकी त्यागी सन्‍्तोंके बर्ताव उसी तरह होते हैं। अर्थात्‌ बे 
बिना चाहना किये ही समय संयोगसे भोजन, वस्त्र ओर देह 
व्यवहारके लिये आवश्यकीय वस्तु जो कुछ भी सजनोसे मिल जाता 
है, सो उसे ही विवेकपूर्वक काम रंगे उतनामात्र ही लेकर प्रसन्न 
खुखित होते हैं । ओर अपने लिये कहीं किसीका आधार भी नहीं 
रखते है । निराधार, निराशा वर्तमानमें बर्तते हैं। इसी प्रकार वे जीवन 
बिताते हैं । ऐसे कोई बिरले ही पारखी सन्त वैराग्यमूर्ति होते हैं'॥२९॥ 
दोहाः--सज्जनते जाँचे नहीं । दुजन ढिग नहिं जाय ॥ 
प्रार्ध वतंमान जो | बतते सो बरताय”॥ ३०॥ 
संक्षेपार्थ--- हे सन्‍्तो ! जो सज्जन भनुष्य हैं, उनसे कुछ भी 
वस्तु माँगो नहीं | बिना माँगे भी वे तुम्हारे आवश्यकताको पूरा 
कर ही देंगे, और ज्ञो दुर्जनन लोग हैं, उनके तो नजदीकमे भी जाना ही 
नहीं । वर्तमानमें प्रारब्ध बेगके अनुसार, जैसा कुछ समय बर्त॑ता है, 
सो तैसा ही प्रसन्न होके समय निकालकर बरताना चाहिये ॥ 


॥ # ॥ विस्तार निर्णय कथन वर्णन ॥ # ॥ 

टीकाः-- सहुरु श्रीप्रणसाहेब कहते हैेंः-- अर्थात्‌ वेराग्यके 
साधना करनेवाले, हे मनुष्यो ! खुनो ! पक्की तरहसे त्याग-वैराग्य 
बनानेके लिये रहनी भी वैसे ही लेना चाहिये। पहले तो सहनशील 
सनन्‍तोषी होना चाहिये। फिर देह गुजाराके लिये भी चिन्ता करना 
नहीं चाहिये । ओर कोई सज्जन पुरुष हैं, धर्मात्मा हैं, दानी हैं, तो 
उनके पास जाके कोई वस्तु माँगना नहीं चाहिये । वहाँ तुम्हे 
माँगनेका काम ही नहीं पड़ेगा। क्योंकि वे सज्जन' खयं ही भोज- 
नादिके व्यवस्था कर देते हैं। वे श्रद्धा होनेसे, सनन्‍्तोंके जाँच पड़- 
ताल भी करते नहीं फिरते हैं । यदि सज्जनोंने कारणवद नहीं पूछे, 
तो भी अपने तरफसे उनसे कुछ याचना करनेका कोई काम नहीं है। 
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क्योंकि तहाँ कहा है+-- 
दोहाः---“अनमौगे सो दूध बराबर । मांगि लिये सो पानी || 
कहहिं कभीर सो रक्त बराबर | जामें.. एऐंचातानी ॥? 

और दुर्जन ८ दुष्ट प्रकतिके तामसी मलुष्योंके तो कभी समीप 
आस-पासमें भी जाना नहीं चाहिये। डुजन पहिचाननेपर उसके 
नजदीकमे जानेका काम ही नहीं है । इस तरह सज़्नोंसे कुछ मांगना 
नहीं, ओर दुर्जनोॉंके निकट भी नहीं जाना । फिर विचरण करते 
हुए प्रारब्धानुसार नित्यप्रति वर्तमानमें जो कुछ भी सहजमें 
सेवकोंसे अन्न, जल, वरत्रादि मिले, उसे अपने प्रयोज्ननमात्र थोड़ा- 
बहुत ले करके विवेक-विचारपूर्वक बरते, और बचा हुआ पदार्थ 
सो उन्हीं लोगोमे बर्ताय देवे ! संग्रह करके उपाधिमें कदापि पड़ना 
नहीं चाहिये । क्‍योंकि पूर्ण परीक्षक, सत्यन्यायी, पूर्ण वेराग्यवान्‌, 
सहझुने इसी प्रकार रहनी धारण किये हैं । उन्होंने सज्जन, धर्मात्मा, 
दानी, श्रद्धालु लोगोंसे भी कभी कोई वस्तु याचना किये नहीं । 
ओर दुर्जन,कपटी, कुटिल, तामसी, धनिक, सेठ, राज्ञाओंके नजदीक 
या समीपमें भी कभी गये नहीं। परारब्ध वेगसे वर्तमानमें, भक्त छोगासे 
भोजन-वस्खादि जो प्राप्त हुआ, उसे ही हंसवत्‌ सारको ग्रहण करके 
चेराग्ययुक्त बत॑ते-बर्ताते रहे। ओर अभी भी चैसे ही स्थितिवान्‌ पारखी 
साधु-गुरु जो हैं, सो भी सज्जन जनोंसे कुछ याचना नहीं करते 
हैं। ओर दुर्जनोंके तो नजदीकमें भी जाते नहीं। प्रारब्ध भोगपर पूर्ण 
भरोसा है उन्हें। कर्माछुसार प्राप्त हुआ दुःख-खुखोंको वे थैय॑पूर्वक 
सहन करतेहुये, वर्तमानमें प्रारब्ध सम्बन्धसे, जो कुछ भी 
देह' गुजारा लायकवस्तु मिलता है, उसीमें ही बेगारवत्‌ निर्वाह 
करके सदा प्रसज्नतासे बत॑ते ओर बरत ही रहे हैं, बैसे 
होना चाहिये ॥ ३० ॥ 

फिर भी यहॉापर दोहा ३१ से ४३ तक मायामुखसे धर्म शास्रोक्त 
चैराग्यका वर्णन किया गया है ॥ 


[४३६ |], .. संयुक्त षट अन्य: :] [ वेराग्यशतक-- 





॥ # ॥ घर्मशाख्र कथित वैराग्य वन ।। # ॥ 
दोहाः-- अन्तदशा लिये आदिमें | सोई करो बखान ॥ 
सुख ब्रह्मा. इन्द्रादिकों | काक विश्वत जान || ३१ ॥ 
: संक्षेपार्थ-- हे सन्‍तो |! अभी आदिम देह रहते ही अन्तमे 
देहान्त होनेपर होनेवाली दशा अभाव, अचाह, शून्य वृत्तिको धारण 
करो । ऐसी रहनी घारण करके, सोई वेराग्यके गुणकों ही बखान 
' करो। अथवा आदि 5 जगतमे देहोपाधिके बीचमें ही अन्तद्शा ८ 
विदेह केवल्य ब्रह्मस्थतिको दृढ़तासे बनाय लो, और अधिकारीके 
प्रति सोई अह्मशानके ही बलान किया करो। संसारके विषय खुख 
तो तुच्छ होनेसे कोई गिनतीमें नहीं है । परन्तु इन्द्रादि, बह्मादिकोंके 
महान खुख भी विरक्तोंके लिये त्याज्य है। अतः ब्रह्मा, इन्द्रादिकोंके 
खुखको भी कागके विश्ववत्‌ जानके अभाव करो। चित्तसे कुछ भी 
चाहना नहीं करो ॥ 
॥ # ॥ विस्तार निर्णय कथन वर्णन ॥ # ॥ 
टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हैंः:-- शास्त्रों मे कहा है!-- धर्थात्‌ हे 
मुम॒क्षुजनो ! वेराग्यकी अन्तिम दशा प्राप्ति करमेके लिये अभी आदि 
या शुरूमे. में तुम्हे सोई बात वर्णन करके कहता हूँ, कि-- जो- प्रथम 
वैराग्यवानोंने कहे हैं, ओर धर्मशाख्रोंमे भी लिखा है ! कहा है+-- 
“मुक्ति मिच्छुसि चेत्तात ! विषवत्‌ विषयान्त्यजः ॥|?? अष्टावक्र, गीता १ ॥ 
“है तात ! यदि तुम्हें मुक्तिकी इच्छा है, मुक्ति पाना चाहते हो, 
तो सर्वेत्रथम समस्त विषयोकोी हलाहरू विषके समान समझके 
परित्याग करो। तदनन्तर आदिमें ही अन्तमें होनेवाली दशा 
विरक्तिको धारण करो। देहान्तमें जीवके साथ कोई भी वस्तु आदि 
जायेगी नहीं । किन्तु मायामें आसक्ति रहनेसे जीव ही 
बन्धनोमे पड़ जायेगा | इसलिये पहले तुम ही सबके सह्ञको छोड़ 
“दो, बृत्ति खैंचके सब तरफसे अभाव करछो, सब तरफसे उदास 
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हो जाओ, ओर जो विरक्त जनोने रहनी बखान किया है, सोई पालन 
करो। यह संसारके विषय सुख-भोग सकल तो तुच्छ क्षणिक निरूष्ठ 
ही हैं। ओर जो शाख्योमें पण्डितोंने क्रमशः स्वर्गादि छोकोंमे एकसे- 
एक बढ़करके सुख वणन करते हुए, इन्द्रादि देवताओंको विशेष सुख 
ओर उससे भी बढ़: करके ब्रह्मा, विष्णु, शिवादिकोंको महासुख कथन 
किये हैं । परन्तु सो सब सुख वेराग्यवानोंकी दृष्टिमें बिलकुल तुच्छ, 
क्राक 5 कोवा या कागड़ाके विष्ठा  मैलाके समान, त्याज्य दिखाई देता 
है, और सबोके मेलाकों तो काग खा लेता है, किन्तु कागके विष्ठाको 
कोई ग्रहण करते नहीं, महाकनिष्ट तुच्छ मानते हैं। ऐसा जान करके 
सकल भोगेच्छाको परित्याग कर देना चाहिये। तभी वेराग्य पूर्ण 
होता है। विचार सागरमे वैराग्यका लक्षण निम्न प्रकारसे कहा है+-- 
दोह्ः--- “ब्रह्म लोकलों भोग जो, चहे सब्नको त्याग ॥ 
वेद अर्थ ज्ञाता मुनि, कहत ताहि वैराग ॥? 
--और कहा है।-- 


श्लोकः-- 'ध्याद्लोचार इवाथंष्चनादरों यश्र सवंथा ॥ 
वेराग्यस्यावर्धि प्राहुस्त॑ विरक्ता यतीश्बराः ॥ मु० ॥? 
- “-विषयोमें जो काक-विष्ठाके समान अत्यन्त घणा हो जाना 
है, उसीको विरक्त यतीश्वरगण वैराग्यकी अवधि बतलाते है ॥ 
ओर योगवाशिष्ठमें कहा हैः-- 
श्लोकः---“कोय्यों ब्रह्मणों याता गताः सर्ग परम्परा: ॥ 
प्रयाताः पांशुबद्भूपाः काघ्ृतिमम जीवने ॥?” योगवा० ॥ 
--करोड़ों ब्रह्मा बीत गये, अनेकों रूृष्टियाँ समाप्त हो गयीं। 
बहुतसे राजा लोग घूलिकी तरह उड़ गये। अब इस जीवनमें मेरी 
क्या आस्था या भरोसा हो ? 
दोहाः--“सुख ब्रह्मा इन्द्रादिके, श्वान विष्ठवत त्याग ॥ 
नाममात्र सुख अ्रवनिके, भूलि न इन अनुराग ॥? वि० मा० ॥ 


[ ५३८ ] संयुक्त घट ग्रन्थः । [ वैराग्यशतक-- 


“अह्यादि, इन्द्रादिदेवोंके कहा हुआ खुख भी कुत्तेके मलवत्‌ 
तुच्छ है ॥ ै 
दोहा-- “अनाथ बिसारे विषय रस, सन्‍्तन जान मलीन ॥ 
ता उच्छिष्ट सों रति करे, कामी काक अधीन ||” वि० मा० ॥ 
“-अब्रह्मा, इन्द्रादिकोंके सुखकों भी काक-विष्ठाके समान 
जाननेको कहा है। उसका भाव यही है कि-मनुष्य, पशु आदि 
सबोके विष्ठाको तो काग या कोचे खा जाते हैं। परन्तु उसके विशाको 
तो कोई भी ग्रहण नहीं करते हैं, ऐसा निकृष्ट, तुच्छ महामलीन है । 
बिलकुल निकम्मा समझके कागके मलको कोई छूना भी नहीं 
चाहते, बड़ा अपविज्न समझते है । यदि ऐसे ही उपराम हो, इसलोक, 
परलोकादिके सकल खुख-भोग तुच्छ, ढुःखरूप समझ लिया जाय, 
तभी वेराग्य दढ़ हो सकता है। ऐसा जान लीजिये ॥ ३१ ॥ 
दोहाः-- देह अन्त सतुक दशा । सो में आजहि लीन्ह | 
कफन पहिरी समाधिमें | जग विस्मृति भई चिह्न ॥३२॥ 
संक्षेपार्थ--- हे सन्‍्तो ! अन्तके म्तुक होनेपर, देहकी जैसी 
विरूप शून्यदशा होती है, सोई दशाकों आज जीवितमें ही मनको 
मारकर मैंने वैसे स्थिति धारण कर लिया हूँ, मुर्देको कफ़नसे 
ढाकनेके समान में भी गलेसे कफनी पहिरके शून्य समाधिमें अचल 
होके बेठ जाता हूँ, तो जगत्‌की सम्पूर्ण चीढ़, याद, विस्मृति हो 
जाती है, तेसे बहुत-सी बात भूलके मेरे मनमें अब विस्म्॒ति हो चुकी 
है, ऐसा जानलो ॥ 


| विस्तार निशेय कथन वर्णन ॥ 
टीका अन्थकर्ता कहते हैं: शास्प्रोमे कहा है।-- अर्थात 
कमभोग पूरा होनेपर, अन्तमें सत्यु होनेपर, देहको जो दशा होती 
है, उसको समझकर, जगत्‌से उदासीन हो, आज वर्तमानके नरदेहमें 
'जीते-जी ही सो मैंने अपने खुशीसे ही अभी उस अन्तिम दशाको 
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धारणकर लिया है। सो कैसे कि--वैराग्यवान पुरुष कहते हैं, 
सुनो ! चेतनजीव निकल जानेपर उस मुर्दाको छोग, कफन > कोरा 
कपड़ा पहिनाके ओर आओढ़ाके प्रथ्वी खोदके उस गड्डारूप समाधिमें 
डालकर दफना देते हैं। ऊपर मद्दी आदिसे ढाँकके चले आते हैं । 
फिर उस सतकके लिये जगतके समस्त चिह्न विस्सखृत या ज्ञान- 
शून्य हो जाता है। चाहे कहीं कुछ बनो कि, बिगड़ो; उससे डसे कोई 
भी सम्बन्ध नहीं रहता है।- तेसे ही उस गतिको ज्ञानकर मैंने भी 
स्वयं ऐसी स्थिति बनाई है कि--मुदेके समान में भी संसारमें 
निकम्मा ही पड़ा रहता हूँ, ओर कफनी ८ मेखला, अलरफो वा खाली 
कपड़ाको कफनके समान ही अपने ऊपर लेके इंस तुच्छ दरीरकों 
ढाक लेता हूँ । ऐसे कफनी पहिरके कहीं गुफा, कन्द्रा, खोहा वा 
सूनशान एकान्त स्थानमें बेठके, चित्तवृत्तिको विरोध करके समा- 
घिसथ हो जाता हूँ। इस तरह समाधिमें रहनेसे ज़गत्‌की सारी 
स्थिति, भावनाएँ मेरे चित्तसे विस्सत हो गई हैं। अर्थात्‌ जगतमें 
क्या हो रहा है, यह मुझे स्मृति, या ख्याल, यादगीरि अब कुछ नहीं 
है। में अपने सिवाय दूसरे किसीको अब कुछ चीन्हता, जानता या 
पहिचानता भी नहीं। जगत॒की सकल खरष्टि मुझे तो तखीर या 
चित्रके नाई", विचित्र भास होता है। समाधिमें रहनेपर जगतके 
समपत्त चोद विस्तृत हो गई हैं । जैसे चित्रके चिह्ग असार हैं, तेसे 
जगत्‌ भी मेरे लिये असार हो गया है। कहा हैः--- 
श्लोक:--“अत्यन्त वैराग्यवतः समाधिः समाहितस्यैव दृढ़ प्रबोधः ॥ 
प्रबुद्ध तत्त्वस्थ हि बन्धमुक्तिमुक्तात्मनो नित्य सुखानुभूतिः ॥” 
॥ विवेक चूड़ामणि ॥| ३७६ ॥ 
-अत्यन्त वैराग्यवानको ही समाधि-लाभ होता है, समाधिस्थ 
पुरुषको हो दृढ़ बोध होता है, तथा खुदढ़ बोधवानका ही संसार 
बन्धन छूटता है ओर जो संसार वन्धनसे छूट गया है, डसीको: 
नित्यानन्दका अन्ञुभव होता है ॥ 


| [ ४४० | संयुक्त षट्‌ ग्रन्थः । [ बेराग्यशतक «- 





श्लोक: विराग्यान्न पर सुखस्य जनक पश्यामि वस्यात्मन ॥|० 
--जितेन्द्रिय पुरुषके लिये, बैराग्यसे बढ़कर, सुखदायक मुझे 
ओर कुछ भी प्रतीत नहीं होता है ॥ 


ए्लोक:-- “'ैराग्यस्यफलं बोधो बोधस्थोपरतिः फलम्‌ || 
स्व.नन्दानु मवाच्छान्तिरेपैवोपरतेशः फलम्‌ |” ४२० | वि० चू० | 
--चैराग्यका फल बोध है ओर वोधका फल उपरति ( विषयोसे 
2 रू ७. ह ६ प्रात 
उदासीनता ) है। तथा उपरतिका फल यही है कि--आत्मानन्दके 
अन्ञुभवसे चित्त शान्त हो ज्ञाय ॥ 


श्लोकः-- “'अज्ञानहदययन्थेविनाशों यद्यशेषतः ॥ 
अनिच्छोविंषयः किन्न॒ प्रदत्त: कारणं खतः || ४२४॥ वि० चू० || 


-- यदि अज्ञानरूप हृदयकी ग्रन्थिका सर्वथा नाश हो जाय, तो 
उस इच्छारहित पुरुषके लिये सांसारिक विषय क्या स्वतः ही प्रवृत्तिके 
कारण हो जायेंगे ? कदापि नहीं ॥ 

श्लोक:-- वासनानुदयोमाग्ये. वेराग्य परोइवधिः ॥ 
अहंभमावोदया भाव बाोधस्थ परमोधइ्वधिः ॥ 
लीनबृत्तेरनुत्पत्तिमया दापरतेस्तु सा ॥!४२५॥ वि० चू० ॥ 

-- भोग्य वस्तुओंमे वासनाका उदय न होना, वेराग्यकी चरम 
अवधि है, चित्तमें अहंकारका सर्वथा, उदय न होना ही बोधकी 
चरम 5 आखिरी सीमा है। ओर लीन हुईं वृत्तियोंका पुनः उत्पन्न न 
होना, यह उपरामताकी सीमा है ॥ 

इसलिये यह कथन पूर्ण वेराग्यवानका ही है कि-- देहान्त- 
में होनेवाला सतुक दशा जो है, सो मैंने आज जीवितमे ही 
ले लिया है। कफन पहिरके समाधिमें स्थित रहनेसे जगतके 
चिहतक विस्म्ति हो गईं। जगतसे मुझे अब कोई प्रयोजन 

नहीं रहा ॥ ३२ ॥ 
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_'दोहाः--म्रतुककी- मरत्रो कहा । निधेन तंस्कैर भीत ॥ 
भिज्ुककी अभिमान कंहा । त्यागी काकी मीत॑ ॥३३॥ 
संक्षेपार्थ:-- हे सन्‍तो ! जो एक दफे मर चुका ओर मुर्दा हो 
चुका, फिर वह दुबारा क्‍या भरेगा ? इसीसे सुतुकको मरनां कहा 
रहा, जीवितकों मरना होता है, सतुककों नहीं। तेसे अब हमारा 
मन सदाके लिये मर गया है। अतः अब हमंको मरना वा मरनेका 
डर भी नहीं है। जैसे निर्धन-कंगालोको चोरोंका क्‍या डर होता 
है? कभी नहीं होता है। ओर भिश्षुकोंको अभिमान कहाँ हो सकता 
है? अभिमान होवे, तो भीख ही कैसे मांग सकेंगे ? कभी नहीं । 
तैसे ही त्यागी, वैराग्यवान भी किसका मित्र हो सकता है? 
किसीका नहीं हो सकता है, विरक्त लोगोंकी प्रेसी विशेषता होती है, 
सो जानो ॥ 
॥ # | विस्तार निशेय कथन वर्णन ॥| # ॥ 
टीका+- श्रन्थकर्त्ता कहते हें।-- शा््रोंमे कहा हेः-- अर्थात्‌ 
जिसे देहाभिमान है, उसे ही झ॒त्यु होनेका डर होता है। परन्तु सम्पूर्ण 
देहादिके हह्लार जिसने छोड़ दिया है, में-ममताके पाससे छ्ूटकर जो परे 
हो गया है, फिर उसे स्त्यु आदि किसीका भी भय नहीं रहता है। और 
जियत हो जिसने, स्त॒क दशा ८ मानापमानसे रहित, इच्छा, वासनासे 
रहित, ऐसी स्थिति घारण कर लिया है। फिर उसे मरना ही क्या 
रह गया ? अर्थात्‌ अब उसे मरनेकी डर ही क्या रह गया ? अतणव 
मैंने भो अपने मनको मारके मुर्दावत्‌ बना दिया है। इससे सतुक 
मनको फिर मरमनेका डर ही कहाँ रहा ? जो जिन्दा हो, राग-टेषादि 
विकारमें पड़ा हो, उसे ही मरणका, हानिका, दुशखोका डर होता 
है। परन्तु भेरेमें तो इन सब बातोंका अभाव हैे। इसलिये मुझ 
सुतुक ८ चाहनाहीनको मरने-जीनेका कोई डर नहीं है। अब में 
निर्भय हो गया हूँ, चाहे यह देह रहे या नाश होय। मेरा उससे. 





रा 


[ ४४२ ] संयुक्त घट ग्रन्थ: । [ वैराग्यशतक--- 


कोई प्रयोजन नहीं है। और जो धनवान हैं, उसे ही चोरोसे भय 


होता है कि--कहीं चोर आके धन उठाकर ले न जायें, उसके 
कारण कहीं मुझे ही न मारे, इत्यादि अनेकों चिन्ताके मारे, वे भय- 
भीत रहते हैं। परन्तु जो शुरूसे ही निर्धन है, उसके पासमें कुछ 
भी धन-सम्पत्ति नहीं है, देहनिर्वाहमात्र किसी प्रकार काम कर लेता 
है, भला ! उसे चोरोंसे, लुटेरोंसे क्या डर होगा ? सब तो जानते हैं 
कि, उसके पासमें कुछ नहीं है, फिर चोर आके भी तो उसके यहाँसे 
क्या चुरायेंगे ? इसीसे निधन गरीबोंको, तस्कर 5 चोरोंका कुछ डर 
नहीं रहता है, वैसे ही माया -मोहकी सम्पत्तिसे हीन, मुझ निर्धनको भी 
काम, क्रोधादि चोरोंसे अब कोई डर नहीं रहा। फिर घर-घर 
मिक्षा मागनेवाला भिखारो या भिक्षुकको कहा अभिमान हो सकता 
है? अभिमानी पुरुष कभी दीन होकर हाथ फैलाके गिड़गिड़ाकर 
भीख नहीं माँग सकते हैं । क्योंकि कहा हैः-- 
दोहाः-- “माँगन मरन समान है, मत कोइ माँगो भोख ॥ 
मॉगनसे मरना भला, यही सतगुरुकी सीख ॥” 
ओऔर-- 
दोहा+-- “तुलसी कर पर कर करो, कर तर कर न करो ॥| 
जा दिन कर तर कर करो, ता दिन मरण करो ॥? 

इसलिये जाति, कुल, वर्ण, आश्रमादिके अभिमानअ्रसित भनुष्य 
भिक्षुक नहीं हो सकते हैं। ओर जो उन सबोको छोड़कर भिश्षुक 
हो गया है, वहा अभिमान कहीं पर रह नहीं सकता है'। अपने 
तो पूर्व ही सतुक हो चुके हैं, भिक्षुक  साधुरूपमें चिचरते हैं, फिर 
हमें अभिमान कहांका हो सकता है? कभी नहीं ॥ महाभारतमें 
कहा है।-- 
“कपालं इब्मूलानि कुचैलमसहायता । उपेक्षा सर्वभूतानामेतावद्धिक्षु लक्षणम्‌ ॥” 

-- कपाल, वृक्षकी जड़, मलिन वस्त्र, निरपेक्षता और सम्पूर्ण 
प्राणियोंकी उपेक्षा-यही भिश्लुका लक्षण है॥ और रागी-रागीमें 
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मित्रता होती है, सामान्यगुण लक्षणवालोमें ही दोस्ती या मित्नताई, 
प्रेमका सम्बन्ध स्थापित हो सकता है; किन्तु त्यागी-पुरुष किसका 
मित्र होवे? जो प्रथम ही खबसे प्रेमको छिलन्न-भिन्न करके आया, 
वह फिर किसीका घनिष्ट मित्र नहीं हो सकता है। तेसे हमारे 
भी कोई मित्र या प्रेमीजन नहीं हैं। हम किसीके मित्र ओर दा्रु 
भी होते नहीं। हम तो खच्छुन्द गतिसे विचरते हुए चाहे जहाँ 
चले जाते हैं। हमें रोक-टोक करनेवॉला कोई नहीं है। अतएव 
मतुक वा मुर्देकी फिर मरनेका डर ही क्या? निर्धनकों चोरोंका डर 
ही कैसे ? मिश्षकके लिये अभिमान ही कहाँ रहा? और त्त्यागी 
किसका मित्र होवे, किसीका नहीं। ऐसे असंग रहनीको घारण 
करके वैराग्यवान बिलकुल उपराम हो जाते हैं। बेगार भाफिक 
देह-गुज्ारा चछाकर जीवन बिता देते हैं ॥ ३३ ॥ 
दोहाः--दरिद्रताकी सब डरें। करें सम्पतिसों ग्रीति ॥ 
सो दरिद्र हम लीन हें। अब कहा रीत बे श्रीति ॥ ३४॥ 
संक्षेपार्थ:--हे भाई ! जगतमे सब कोई द्रिद्रतासे खूब डरते 
है, दरिद्ृताके नाम सुनके ही चौँकके थर-थर कापते हैं। गरीबीसे 
व्याकुछ होके, रोते कराहते, छटपटाते, फिरते हैं, ओर सब कोई 
अविवेकी छोग धन-सम्पत्तिसे ही अत्यन्त प्रेम, पीति करते (रहते हैं । 
सम्पत्ति पानेपर, बहुत खुश होते हैं। परन्तु हमारी तो उन लोगोंसे 
बिलकुल उद्डी चाल है। क्योंकि, सो दरिद्र अवस्थामें ही हम प्रसन्न 
होके लवलीन रहते हैं, ओर सम्पत्तिको विपत्तिका घर समझके 
उससे दूर भागते हैं। अब कहो ! उन छोगोंकी रीति ओर हमारी 
रीति-चालमें विपरीत है कि नहीं ? जरूर विपरीत है । अतः तुम्हारा- 
हमारा बनाव हो नहीं सकता है, हमें द्रिद्रतामे रहना ही पसन्द है ॥ 
॥ # ॥ विस्तार निर्णय कथन वर्णन ॥ # ॥ 
टीका।-- प्रन्थकर्ता कहते हैं।-- शास्रोमे कहा हैः-- अर्थात्‌ देखो ! 


[१४४ |] ४ संयुक्त ष॒ट अनन्‍्थः | ...[ बेराग्यशतक-. 





संसांरमे रागी, विषयी, पुरुष सब॑ कोई द्रिद्वतासे बहुल डरते रहते हैं । 
द्रिद्रीको तुच्छ समझते हैं । तहा नीतिकारोंने कहा भी है कि -- 
“दरिद्रस्य विष॑गोष्ठी० -- द्रिद्रौको सभा वार्ता विष होता है । “सर्वशत्या- 
दरिद्रता” -- दरिद्रता सब सूर्नोंका घर है, अर्थात्‌ द्रिद्रके लिये संब' 
सूना है। ओर भी कहा है! -- 
श्लीक:-- “दारिद्रयान्मरणाद्वापिदारिद्रयमवर स्पृतम्‌ || 

गल्पक्लेशेन मरण दारिद्रथमतिदुःसहम्‌ ||? 

-- द्रिद्रता और मरना इन दोनोमे मरना ही अच्छा है, क्योंकि, 
मरनेमे थोड़ा क्लेश है ओर दरिद्वतामें अत्यन्त कष्ट है ॥ 
श्लोकः---“मनस्विनो द्रिद्रस्य वर्नादनन्‍्यत्कुतः सुखम ॥?? 

-- मिर्धन दरिद्र मसनखीके लिये जड़लकों छोड़कर ओर कहाँ 


सुख हो सकता है. ?॥ 
श्लोकः-- यच्चात्रेव याद्वया जीवन तदतीव गहितम्‌ ॥।”” 


-- ओर जो यहींपर भीख माँगकर जीवन बिताना है, बह तो 
अत्यन्त निन्दित है ।। 
श्लोक:--“दारियाद्ध्रियमेति ही परि गतः सच्चात्परि प्रश्यते ॥ 

निःसत््वः परिभूयते परिभवान्निवंदमापत्वते || 
निर्विस्णः शुचमेति शोक निहतो बुद्धचा परित्यज्यते |। 
निर्मेद्धि क्षयमेत्यहों निधनता सर्वापदामास्पदम ॥? 

“क्योंकि दरिद्रतासे मनुष्य लज्लित होता है। लज्जित मनुष्य 
तेजसे हीन हो जाता है। तेजहीन नर का निरादर होता है । अनादर- 
से खेद होता है। खिन्न मनुष्य शोक अ्रसित हो जाता है। शोक- 
ग्रसित नर बुद्धिहीन हो जाता है। बुद्धिहीनका नाश हो जाता है। 
अहो ! द्रिद्रता सब आपत्तियोंका स्थान है ॥ 
श्लोक+--रं बन व्याप्रगजेन्द्रसेवितं, ढमालयं पकक्‍्वफलाम्बुभी जनम | 

तृणानि शैय्या परिधानवल्कलं, न बन्धुमध्ये धघनहीन जीवनम” ॥चाण०॥ 
-- बल्कि व्याप्र ओर हाथियोंसे भरे हुये वनमें, वृक्षोके नीचे 
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ठहरना अच्छा है। तथा पके हुए फल, जहरूसे निर्वाह करना भी 
अच्छा है, तणकी शैय्या और पहननेकों वल्कल - वृक्षकी छाल 
आदि हो, तो भी अच्छा है। परन्तु अपने बन्धुओंके मध्यमें दरिद्र 
बनकर रहना अच्छा नहीं है ॥ उपरोक्त इक्ोक चाणक्य नीति और 
हितोपदेशमे आया है ॥ 

इस प्रकार सोच-समझकर ओर परिडतोंसे नीति-अ्रन्थोंके वचन 
सुनकर, सब संसारी छोग द्रिद्रताकों बड़ी आपत्ति मानके सदेव 
उससे डरा करते है । ओर सुख भोगके लिये धन-सम्पत्ति वा ऐश्व- 
यांदिसे प्रीति किया करते हैं। धन कमानेके लिये रात-दिन कष्ट 
उटाकर हाय-हाय करते हुये, पर्च-पचके मरते हैं। तब भी सफल 
'सुखी नहीं होते हैं। धनिक लोग बड़े उपाधिमें पड़े रहते हैं । उन्हें 
नित्य चिन्ताएँ घेरे रहती हैं। जिस सम्पत्तिमें छोग प्रेम करते हैं, 
वही महान आपत्तिका घर है । 

अतएव संसारी मनुष्य जिस द्रिद्रता, गरीबीसे, भयभीत होते 
हैं। सो उस दरिद्वताको हमने स्वयं प्रेमसे खागत करके धारण कर 
लिया है। और हम तो उसी गरीबीरूप, दरिद्रतामें ही लवलीन हो 
रहे हैं। अब कहो ! उनकी रीति ओर हमारी रीतिमें कितना जमीन 
आइद्मासका अन्तर है। बिलकुल ही विपरीत चाह है'। वे जिसमें 
प्रीति करते हैं, उसमें तो बिलकुल हम प्रीति नहीं करते हैं । क्योंकि 
हम दरिद्वावस्थामें ही प्रेम करके उसीमें लीन रहते है, वे उससे डरते 
हैं। अब कहापर तुम्हारी-हमारी रीति मिली, कहीं भी नहीं मिली, 
सर्वत्र विपरीत प्रीतिसे रहित ही हुई। ऐसे दोनों विरुद्ध खभाववालो- 
में कभी मिलाप नहीं हो सकती है । फूट होके अप्रीति ही होती 
रहेगी, सो जानो ॥ ३७४ ॥ 
दोहाः--हम दरिद्रमें सुखी हैं । संपतिसों दुःख मान ।। 

भोजन भिक्षा अन्नको । ओ नदियन जलपान || ३४॥ 
संक्षेपार्थ--- भरे भाई ! में तुमको कितना खुलासा करके बताऊँ! 
सं० नि० घट ० र३े४०+- 


[ ५७६ ] संयुक्त घट अन्थः । [ वैराग्पशतक-- 





हम तो अपने बैराग्यमें मस्त होके, द्रिद्र अवस्थामें ही खूब सुखी 
रहते हैं, ओर घन, सम्पत्ति आदि संग्रहसे तो हम बड़ा भारी दुःख. 
मानते हैं। हमें संपत्ति लेके भी क्‍या करना है ? देह गुजारा तो योंही 
आलन्दपूर्वक. चल ही रहा है। देखो! भिक्षासे प्राप्त अन्नको हम 
भोजन करते हैं और नदियामेंसे खच्छु जलकों हाथ ही से उठायके 
अश्जुलि भर-भरके पी लेते हैं। बस, इसी तरह हमारा देह गुजारा 
चल जाता है । इससे अधिक ओर कुछ हमें चाहिये भी नहीं ॥ 
॥ # ॥ विस्तार निणेय कथन वर्णन || # ॥ 
टीकाः--अन्थकर्ता कहते हैं।-- शात्योमे. कहा हैः--अर्थात्‌ 
विरक्तजनका कथन है, हे भाई ! हम तो इसी दरिद्र अवस्थामें ही 
निश्चिन्त हो, सुखपूर्वक रहते हैं। इस दरिद्रतामें तो हम बड़े सुखी 
हैं। शान्त, निर्ञ्ान्त हो, एकान्तमें रहते हैं, और संसारके धन-सम्पत्ति 
माया-मोहके संगसे तो हम बड़े ही दुःख मानते हैं। उसमें रश्षक- 
मात्र भी कहीं शान्ति, सुख नहीं है । ठुनियां भरके उपाधि, सम्पत्ति- 
# विपत्ति ऊूगा ही रहता है । कहा है।-- 
श्लीक:-- “न तादशं जगत्यस्मिन्‌ दुःख नरककोटिषु || 
यादशं यावदायुष्कमर्थोपाजेन शासनम ॥” योगवाशिष्ठ ॥ 
--ईस संसारमें सारी आयु धन कमाते रहनेका, शासन या 
दबाव, जैसा कष्ट है, वेसा करोड़ों नरकोमे भी नहीं है ॥ 
ओर भागवतमे भी कहा है।-- 
श्लोकः--स्तैयं हिंसादव॒तं दम्मः कामः क्रोध: स्मयो मद३ ॥ 
भेदों वेरमविश्वासः संस्पद्धां व्यसनानि च॥ 
ऐते पद्चदशानथों ह्थमूला मता दरणाम॥ 
तस्मादनथमर्थाख्यं. श्रेयोषथी.. दूरतस्यजेत्‌ |” मागवत || 
“द्वव्यमें पन्द्रह दोष:-चोरी, हिसा, भूठ, दम्भ, काम, क्रोध, 
अभिमान, मद, भेदबुद्धि, बेर, अविश्वास, स्पर्डा और ( स्त्री, चूत ८ 
. जूबए एवं मादक दृव्य सम्बन्धी )व्यसन--ये पन्द्र ह' अनर्थ मनुष्यों 
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को अर्थ या धन सम्पत्तिके ही कारण प्राप्त होते माने गयें है। अतः 
कल्याणेच्छुक पुरुषको अर्थरूप अनर्थका दूरसे ही त्याग कर देना 
चाहिये, तभी विश्ञान्ति मिल सकेगी ॥ 
इस प्रकार बड़ा भारी विकार दोष-ही-दोषसे भरा हुआ सम्पत्ति 

पऐेश्वर्य कश्मय होनेसे हम उसे दुःखोँका घर ही मानते हैं। ओर 
इसी द्रिद्वता, गरीबीभे सनन्‍्तुष्ट हो सुखी हो रहते हैं। यदि तुम णऐेसा 
पूछो कि-द्रिद्वतामें तुम्हारा देह गुजारा कैसे चलता है ? तो खुनो ! 
अज्नक्षेत्र, सदावर्त वा सज्नोंके घरमें जा करके एक वक्त भिक्षा करके 
अन्न भोजनको ले आते हैं, और शुद्ध एकान्त स्थानमें बेठके उसे 
पाकर या भोजन करके फिर नदियों, झरनोंमें जाके हाथ-मुँह थो, 

कुल्लाकर, अंजुलीसे उठा-उठाके, जरू पीके ठप्त हो जाते हैं। कदाचित्‌ 
कभी भिक्षामें भोजन नहीं मिला, तो जलपान ही करके रह जाते है । 
. पश्चात्‌ निजखरूपके विवेक-विचारमें संलग्न हो जाते है । इस प्रकार 
खुखपूर्वक हमारे देहका वर्तमान चल जाता है। अर्थात्‌ मिक्षान्नका 
भोजन ओर नदियोंके शुद्ध खच्छ जलपानदारा ही हमारा देह: 
निर्वाह चल जाता है, अतएव मुक्ति सहायक इस गरीबीको हम सदा 
अपनाये रहते हैं ॥ ३५ ॥ 
दोहा;--राह बाठकी चींधरी । जोरी गुदरी कीन्ह ॥। 

गही तुमरी हाथमें | शयन भूमिपर कीन्ह || ३६ ॥ 
संक्षेपाथ:-- ओर देखो ! हम जब कभी कहीं चले जाते हैं, तब 

रास्ता, चोराहे, बाट-कुबाटमें कहीं निकम्मी पड़ी हुईं, चीन्धी-चीन्धी 
डुकड़ा बटोरके इकट्टे होनेपर, उसे सुई धागासे सीके जोड़कर गुदड़ी 
बना लेते हैं, ओर उसीको ओढ़के शीत निवारण कर लेते हैं, और 
हाथमे जलपातञरके लिये तुम्बा लेके चलते हैं, तथा भूमिपर ही सदा 
शयन किया करते है। इसी प्रकार हम उपाधिसे रहित हो, अपना 
जीवन वेराग्यमे ही बिता देते हैं ।। 


[ ७५४८ ] संयुक्त षद्‌ ग्रन्थः । [ वैराग्यशतक---' 
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॥ # ॥ विस्तार निर्णय कथन वर्णन ॥ # ॥ 
टीका+--अन्थकर्ता कहते हैंः:-शाख्रोंमं कहा हैः- अर्थात्‌ वैराग्य- 
वान लोग अच्छे नये कपड़े पहिरनेकी भी इच्छा नहीं करते हैं। 
शोत-निवारण करनेके लिये वे मार्गम चलते-फिरते या भ्रमण करते- 
में कहीं चौराहेमें तथा बाढ-कुबाटमें गिरा, पड़ा, फेंका हुओ चींधरी 
और फरटा-हूटा पुराना वल्र चींधी-चींधी, डुकड़ा-ठुकड़ा उठाके लाकर 
उसे घोकर सुखाके, उन्हीं चीन्धियोंकों सुई-डोरासे सीके जोड़कर 
ओढ़ने छायक गुदड़ी बना लेते हैं। ठंढी मौसममें बेसे ही गुदड़ी 
ओढ़के खाली प्ृथ्वीपर ही सो जाते हैं, अगर गुदड़ी बड़ी हुई, तो 
उसे ही बिछाकर शयन करके ओढ़ भी लेते हैं। और कहीं चलना 
हुआ, तो तुमड़ीरूप तुम्बा जलपाजञ्रकों हाथमें पकड़कर चल देते हैं, 
कन्घेमे गुदड़ी डाले है, तुम्बाको हाथमें पकड़के निश्चिन्त चले जा 
रहे हैं, ओर जहाँ कहीं--राजि हुई या थक गये, तो एकान्त जगह 
देखके भूमिपर ही सो गये, इस प्रकार त्यागीजनोंकी चाल रहती है। 
वैसे ही भागवतम भी कहा है।--- ' 
श्लोकः--“सत्यां क्षितौ किंकशिपोः प्रयासेर्बाहों स्वसिद्धे ह्ुपवहणेः किम्‌ ॥ 
सत्यञ्जलौ कि पुरुधान्नपात्या, दिग्वल्कलादौ सति कि ढुकूलै ॥”” माग०॥ 
-- पृथ्वीके रहते हुए बिछोनाके लिये प्रयास करनेकी क्‍या 
आवश्यकता है ? अपनी भ्ुज्ञाओंके रहते हुये, तकियोंकी क्‍या जरूरत 
है ? अशलीके होते हुये, तरह-तरहके भोजनके पात्रोंसे क्‍या लेना है ? 
तथा दिशा एवं बल्कलादिके रहते हुये व्लोंकी क्‍या जरूरत हे? ॥ 
श्लोकः-- “चीराणि कि पथि न सन्ति दिशन्ति मिक्षां ॥ 
नैवाडमध्रिपाः परभतः सरितोडप्य शुष्यन्‌ ॥ 
रुद्धा गुहां। किमजितोड्वति नोपसन्नान || 
कस्माद्धजनन्ति कवयो. धनदुर्मदान्धान ॥” 
-- क्या मा्गोंमे चिथड़े नहीं हैं? दूसरोका पालन करनेवाले 
चूक्षोंने क्‍या भिक्ष। देना छोड़ दिया है? क्या नदियाँ भी सूख गई 
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हैं ! गुहाएँ क्‍या रुक गई हैं ? क्या इश्ददेव अपने गुरुजी शरणागर्तो- 
की रक्षा नहीं करते हैं ? फिर तत्त्वश्जन घनके घमण्डमें अन्धे हुये 
पुरुषोंका आअय क्‍यों लेते हैं ? (बेराग्यको क्‍यों नहीं घारण करते १) ॥ 
अतएव विरक्त पुरुष कहते हैं--इसी विचारसे मेने भी राह“ 
बाटके चिथड़े बटोरकर उन्हें जोड़-जोड़के गुदड़ी बना लिया है। 
जो निर्भवकी चीज है। ओर हाथमें एक विरूप कड़वी तुमड़ी जलू- 
पात्रके लिये गहि लिया हूँ। वश इतना ही हमारा सब सामान है । ओर 
जहाँ कहीं भी जाते हैं, हम भूमिपर ही शयन कर लेते हैं । विस्तर, 
तोशक-तकियांसे हमें कोई काम नहीं, यह प्रथ्वी ही हमारी 
दौय्या है ॥ ३६ ॥ हो 
दोहा;- काह बन बाग आरण्य कहा | काह मन्दिर समशान ॥ 
अचिन्त निद्रा करत हों। हे शोक नहिं मान ॥३७॥ 
संक्षेपार्थ:-- हे सन्‍्तो ! हमारे रहनेकी खास कायमका कोई जगह! 
नहीं हैं। हम रमतेराम ठहरे, इसीसे जहापर जब जैसा समय 
आता है, तहाँपर तब तेसे ही रह जाते है । कभी वनमें रहे, तो कंभी' 
बगीचामे रहे, कभी आरण्यमें रहे, तो कभी मन्दिरिमें रहे, ओर कभी 
इमशानमें जाके रहे । क्‍या है, हमारे लिये तो सब जगह एक सरीखी 
ही है । ओर न किसी जगहमें पहुँचके मुझे हर्ष होता है, न शोक ही 
होता है । में तो किसी बातमें हर्ष-शोक नहीं मानता हूँ, निश्चिन्त 
होके आखें सूदके जहाँ कहीं भी सोके, निद्रा लेके आराम करता हूँ ॥ 
॥ # ॥ विस्तार निर्णय कथन वर्णन ॥ # ॥ 
टीका+--ग्रन्थकर्ता कहते हैंः--- शास्त्रों मे कहा है+-- अर्थात्‌ विरक्त 
पुरुष कहते हैं, हे भाई! अब कोई जगह भी हमारे लिये आसक्ति पैदा- 
कर नहीं सकती है । .इसलिये विचरण करते हुये हम जहाँ कहीं भी 
पहुँच जाते हैं, देख लेते हैं कि, रहने योग्य जगह है, तो वहीं पड़े 
रहते हैं। चाहे वह मामूली वन हो, वा बाग-बगीचा हो, या संरक्षित 
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उपचन हो, कुञ्न-निकुञ्ध हों, अथवा आरण्यरूप महावन या धनधोर 
जड़ल हो । चाहे किसीका मठ-मन्दिंर हो, धर्मशाला हो, तथा मुर्दा 
जलानेकी ज़गह इमशानघाट हो, बीरान जगह हो, सुनशान एकान्त 
जगह होना चाहिये। कहा भी है।-- 
श्लोकः-- 'दिवाग्न्यागारे तस्मूले गुहायां, वसेदसज्ञोंडलच्षितशीलकृत्तः ॥ 
रिनिन्धनज्योतिरिवोपशान्ती न चोद्िजेत्यवजेयत्र कुत्र ॥? मु० || 
--यतिको अपने शील ओर आचारको अलक्षित रखते हुये, देवा- 
गार, अग्निशाला, वृक्षमूल, अथवा गुफामें असकहु भावसे निवास 
करना चाहिये । तथा बिना इंधनकी अग्निके समान शान्त रहकर, 
जहाँ-तहाँ विचरता रहे और उड्धिग्न न होवे ॥ इसलिये और दूसरी 
बातोंसे हमें क्या करना है ? न हमें किसीसे हर्ष होता है, न शोक 
होता है'। क्योंकि उसके समस्त कारणोंकों हमने पहले ही छोड़ दिया 
है'। अच्छे ज़गहसे हमें हष-प्रसन्नता भी नहीं होती है । ओर खराब 
जगहसे शोक-चिन्ता, क्लेश भी नहीं होती है। ये सब उपाधियोंको हम 
अपने मनमभे कुछ भी नहीं मानते; सब चविन्ताओंकों छोड़कर उपरोक्त 
स्थानोंमें अचिन्त या निश्चिन्त होके विश्राम करते हैं। वहीं खुख- 
पूर्वेक सो जाते हैं, चिन्ता न होनेसे सोते ही अच्छी निद्रा भी रूग 
जाती है। सोई हमारी योगनिद्रा है ॥ महामारतमें कहा है।-- 
श्लोीका--- “शून्यागारं वृक्षमूलमारण्य मथवा गुहाम्‌ ॥ 
अज्ञातचर्यां गत्वान्यां ततोप्यत्रेव. संविशेत्‌ |? म० भा० ॥ 
-- शून्य मठ, वक्षमूछ, आरण्य > बन, अथवा जिसका किसीको 
पता न हो, ऐसी किसी अन्य गुहामे जाकर या वहाँसे भी अन्यत्र 
जाकर रहने लगे ॥ 
_* अर्थात्‌ हमारे लिये अबं कोई आकर्षणका केन्द्र और उदासी करने 
की जगह नहीं रही । क्या वन-बाग हो ? क्‍या आरण्य हो? क्या 
त्ि तथा भंरघट या इमशान हो? कहीं किसीसे न हमें द्॒षे 
ते.झोक ही हो संकंतां है। मान-अपमानकी भी हमें 
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कुछ अपेक्षा नहीं है । हम कुछ मानते ही नहीं | इसलिये अचिन्त हो, 
सुखपूर्वक योगनिद्रा लगायके आराम करते रहते हैं। इसके सामने 
जगतके सब सुख तुच्छ हैं, ऐसा जानो | ३७ ॥ 
दोहाः-शिला पलड़' आरण्य घर | शरद निशाको चन्द ।। 
पह्म करत बयार सब । हम पोढ़त स्वच्छन्द || ४८ || 

संक्षेपार्थ:--देखो ! हमारा खास निवासस्थान, घर तो आरण्य ८ 
जड़लोमें है। पहाड़ोकी बड़ी-बड़ी चपटी शिलायें हमारे मजबूत पलह्ष 
हैं। शरद ऋतुके राजियोंमें जो चन्द्रमाका प्रकाश होता है, सोई हमारा 
दीपकके जगहमें है, और सब तरफसे बिना रोक-टोकके जो वायु 
बहती है, सोई हमारा पच्ठा झलनेका काम करती है। इतना सब 
खुख-साजके मध्यमें हम खच्छन्द होके सम्नाट्वत्‌ खुखसे, पोढ़त ८ 
शयन करते रहते है। ऐसी हमारी अविचलक खतन्‍त्रता सदा हमारे 
साथ रहती है ॥ 


॥ # ॥ विस्तार निर्णय कथन वर्णन ॥ # ॥ 

टीकाः--अ्रन्थकर्ता कहते हैं:---शाख्त्रोमें कहा हैः--अर्थात्‌ बिरक्त 
पुरुषका कथन हे-- हे भाई! यह महावनरूप अरण्य ८ वियावान्‌ जहुल 
ही हमाराघर या सुखदाई महल या दर्बार है'। पहाड़ी प्रदेशमे खवयमेव 
बिछे हुए साफ-सुथरी बड़ी-बड़ी रूम्बी-चोड़ी शिलायें > चपटा पत्थर, 
सोई हमारा बेशकीमती मजबूत जड़ाऊ पलक्ल बिछा हुआ है । और 
क्तार-कातिक महीनेवाली शरद-ऋतुमे राजिको साफ आकाशमे निर्मल 
चन्द्रंमाका प्रकाश जो फैलता है, वही हमारे घरको उजियाला करने- 
वाला चिराग या दीपक है; और गर्मीकी मौसममें जो वायु चलती है, 
सो बयार सब आ-आके, हमारा पह्ुका काम करती है। इस प्रकार- 
के दिव्य प्राकृतिक सामञ्रीको बटोरके, उस बीचमें हम खच्छन्द, 
खतन्‍्त्रतापूर्वक खुशीसे पोढ़ते हैं । अर्थात्‌ ऐसे आनन्द-भवनमें जाके 
हम निश्चिन्त्य होकर सो जाते हैं, वा मनमाने लेटते हुए आराम 
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करते रहते हैं | भर्तहरिने भी कहा है+-- 
श्लोकः--“शैय्या शैल शिला गणहं गिरि गुह्य वर्त्रं तरूणां त्वचः । 
सारक्गाः सुहृदो ननुल्षितिरुहां बृत्तिः फलेः कोमल: ॥ 
येषां नेफेरणाम्जुपानमुचितं रत्ये च विद्यांगना । 
मन्यन्ते परमेश्वराः शिरसियैबंद्दो न सेवाज्ञलिः ॥” वै०श० || 
श्लोकः--“शिला शैय्या फल॑ भक्तं वल्कलं वसन॑ तरेः || 
इतीशानु. ग़हीतानां वृत्तिरस्तिमहेज्ज्वला ॥” वेरागशातक ॥ 
--पर्वतोंकी शिल्ा जिनकी शैय्या है, कन्द्रा ही जिनके घर है, 
वृक्षोंके वल्कल >> छाल ही जिनके वस्त्र हैं, वनके हरिण ही जिनके 
मित्र है, वक्षोके कोमल फल खाकर ही जो जीवन निर्वाह करते हैं । 
झरनोंका जलही, जिनका योग्य जलूपान है, विद्यारूपी नारीमें ही 
ज्ञिनकी प्रीति है, ओर सेवाके लिये जिनने कभी अपने हाथ नहीं 
बाँधे, उनको में परमेश्वरतुल्य पूज्य जानता हूँ ॥ 
अथवा आरण्य घरमे शिलाका पलक् बिछाकर, जब हम खच्छन्द्‌ 
हो, शयन करते हैं; तब शरदऋतुमे राजिमे चन्द्रमाका प्रकाश दीपक- 
का काम देता है और सब प्रकारसे पंखेका काम वायु खय॑ं ही कर 
देती है । हमें कुछ भी करना नहीं पड़ता है । हम तो मजेमे आरामसे 
सोते रहते हैं, यही वैराग्यका प्रताप है ॥ ३८ ॥ 


दोहाः-धुनि ध्यान बृत्ति भारजा । केल करत परबीन ।। 


लज्जा मान बिसारिके | घर-घर भिक्षा कीन ॥ ३६॥ 
संक्षेपार्थ---- खुनो भाई ! कभी हम बाहर रूकड़ी जलछाके थूनी 
बनाते हैं, तो कभी निवृत्तिमें ज्ञानाप्ति जलानेवाला ध्यान ही हमारो 
आलन्तरिक असली धूनी हो जाती है; ओर बाहर सत्रीके सड्-साथ तो 
हम कभी करते नहीं, परन्तु हमारे भीतर मनोवृत्ति ही स्लीके 
समान आज्ञाकारिणी होके हमे आराम पहुँचाती है। इसीसे चृत्ति 
ही हमारी भारजा 5ख्री है। प्रवीणतासे मनोवृत्तिके साथ ही हम 
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केलि 5 क्रीड़ा करते रहते हैं, और जब श्लुधा लगती है, तब छुधा 
निवत्तिके लियेमात्र ही लज्ञा, मान, अपमान आदिकों भ्ुलाय करके, 
नित्यप्रति दिन-दोपहरकों एक बखत घरों-घरमें जाके, भिक्ता भऋहण 
कर लेते हैं। मिक्षामं रूखा-सखा जो मिल जाता है; उसे ही भोजन 
करके, हम सन्‍्त॒ष्ट, शानन्‍्त हो रहते हैं ॥ 
॥ %# | विस्तार निर्णय कथन वर्णन ॥ # ॥। 
टीकाः-- अ्रन्थकर्ता कहते हैं:--शाख्रोंमे कहा हैः--अर्थात्‌ वैरा- 
ग्यवान कहते हैं, हमने अपने वैराग्यरूपी घरकी सामग्री कुछ तो ऊपर 
बता ही चुके हैं। अब बाकी वस्तु और हमारे परिवार, कौन-कोनसे 
हैं? सो भी कहता हैँ, सुनो ! ध्यान 5जगत्‌ अनित्य है, देह क्षण- 
भंगर है, इसमें आसक्ति रखनेसे चौरासीयोनियोंमें जाना पड़ेगा, 
एक दिन स्त्यु अवश्य होयगी; यही ध्यानमें रखके, विचारकर उस 
तरफसे मनको हटाय, निजपदका ही हमेशा ध्यान किया करते हैं ! 
यही ध्यान हमारे अखण्ड जलनेवाली धूनीरूप अश्लनिका प्रज्ज्वलित 
कुण्ड है, उसीमें काम, क्रोधादिको हम होम दिया करते हैं। निज- 
कल्याणकी घुन एकसी लगी रहती है, ज्ञानाशि जला करती है। और 
पकाग्रवृक्ति ख-स्वरूपमें स्थितिके लक्ष, सब तरफसे चित्तवृत्तिका 
निरोध हो जाना, स्थिर-वृत्ति सोई हमारी अर्धाड्लिनी भार्या कभो 
साथ न छोड़ने वाली सती-पतिव्रता नारीरुप धमंपली है । हम खर्य॑ 
चैतन्य उसके पुरुष हैं। इस प्रकार जड़-चैतन्य ही प्रकृति-पुरुषमय 
देह सम्बन्ध है। सो, उसीके साथ बड़ी प्रवीणता या चतुराईसे 
केल > तीत्र वेराग्यकी क्रीड़ा, व्यवहार, वा आनन्द-विलास हम किया 
करते हैं । विरक्तिका खेल बर्ताव करनेमे हमारी चित्तवृत्तिरूप 
भार्या अत्यन्त प्रवीण साधनसम्पन्न हे। कोई बिरले ही भाग्यवान- 
को ऐसे दढ़ वैराग्यमें च्ुक्ति ठहर सकती है । कोई बुद्धिमान ही निज- 
वृत्तिके द्रष्टा होते हैं। ओर लोकरूज़ा, कुछ, वर्ण, आश्रमादिकी 
राज, युवा अवस्थाके मान-सम्मान, शर्म, इन सबॉको खप्नवत्‌ मिथ्या 
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समझकर लरज्जा ओर मान-अभिमानको बिसारके या भूलभाल करके, 
हम तो सिर्फ बैराग्यको ही परिपुष्ट करते हैं। इसलिये भोजनकी 
आवश्यकता होनेपर, सद्ग्रहस्थोंके घरों-घरमें दोपहरकों जाकर एक- 
बार ही भिक्षा माँगके श्लुधा निवृत्ति कर लेते हैं। पूर्वके मान वा छाजको 
बिसारके ही हम घर-घरमें जाके भिक्षा कर लेते है । इस तरह देहके 
चतमानको हम चला लेते हैं। यही हमारा उद्यम-जीविका जानो ॥ 
नीतियोंमें चीतरागियोंके परिवार निम्न प्रकारसे बताया है, सुनिये [-- 
श्लोक:-- “सत्यं माता पिता ज्ञानं धर्मों श्राता दया सखा ॥। 
. शान्तीः पत्नी क्षमा पुत्रः पडेते मम बान्चवाः ॥?? चाणक्य० ॥ 
--सत्य ही मेरी माता है, ज्ञान मेरा पिता है, धर्म ही भाई है, 
दया ही मित्र है, शान्ति सोई पत्नी है, क्षमा हमारा पुत्र हे, ये ही 
छः मेरे तन-मनरूपी ग्रहके बन्धु-बान्धव या परिवार हैं ॥ 
और भर्त॑हरिने भी बैराग्य शतकमे कहा है किः-- 
श्लोकः-- “चघिये यस्य पिता क्षमा च जननी शान्तिश्चिरं गेहिनी ॥ 
सत्यं मित्रमिदं दया च भगिनी श्राता मन संयमः ॥ 
शैय्या भूमितलं दिशोडपि वसन॑ ज्ञानामृतं भोजनम्‌ ॥। 
होते यस्य कुठुम्बिनो वद सखे ! कस्माद्‌ भय॑ं योगिन४? ॥वैरा० श०॥ 
-- जिसका थैर्य॑ पिता है, क्षमा माता है, शान्ति स्त्री है, सत्य. जिस- 
का मित्र है, दया जिसकी बहिन है, संयमसे रोका हुआ मन जिसका 
भाई है, भूमितल जिसकी होय्या है, दशों दिशाये ही जिसके वस्त्र है 
और शानरूपी अमृत ही जिसका भोजन है, हे, सखे ! तू ही बता कि, 
यह सब जिसके कुडुम्बी हो, भछा ! उस योगी पुरुषफो किसका 
भय हो सकता है ? किसीका भी नहीं ॥ 
उपरोक्त परिवार ही वेराग्यवानोंके साथ रहते हैं। इसलिये 
ध्यानकी ही धूनी बनाके सचेत रहते हैं। संसारके अन्य सब भार, 
बोझाओंको परित्याग करके, निज वृत्तिरूप. भार्याके सह निवृत्ति सुख- 
मे रहते हैं'। प्रचीण लोग केवल देह-रक्षणार्थ खान-पान आदि साधा- 
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रण व्यवहार बेगारवत्‌ करते हैं, और संसारिक छज्जा, मान आदिको, 
भूलके घरों-घर जायके भिक्षा बृत्तिसे गुजाय चला लेते हैं ॥ ३९॥ 
दोहाः-विषम वचन सहों जगतके | चहों न धन त्रिय भोग ॥ 
करत ठठोली छोगं खल । मोंको हें न सोग ॥४०॥ 

संक्षेपार्थ:-- हे सन्‍्तो ! हम भले ही शान्तिपूर्वक जगवके अज्ञानी 
लोगोंके मनमाने कहा हुआ विषम वचन कठोर कढ्ु वाक्योंको 
सुन-सुनके उसे सहन कर लेते हैं; तथापि विषयाोका भोग, धन, स्त्री, 
पुत्रादि, ग्रहस्थीजालोंको रश्षकमात्र भी अहण करना हम नहीं चाहते हैं। 
ओर संसारमे खल-हुजन छोग हमारी ठठोली-मसूखरी करते है, नाना: 
तरहसे चिढ़ाके सताते है, परन्तु उस बातसे मुझे न शोक ही होता 
है और न दर्ष ही होता है । हषष-शोकसे रहित में तो अपने वैराग्यके. 
घुनमे ही मस्त रहता हूँ ॥ । 

॥ # ॥ विस्तार निर्णय कथन वर्णन ॥ &॥। 

टीकाः-- ग्रन्थकर्ता कहते हैंः-- शास््रोंम कहा हैः-- अर्थात्‌ विरक्त 
पुरुष कहते हैं--हे मुमुश्षुओ ! हमने तो सहनशीलता अब अच्छी 
तरहसे बना ली है। संसारमे होनेवाले सब प्रकारके कष्ट सहन 
करना हमें मझरं है। इसलिये जगतके भोगी-प्रमादी, हड्भारी, विषया- 
सक्त लोग उलाहना देके विषम 5 विपरीत कठोर कटठुक वचनसे 
नाना तरहसे हमें देखके गाली देते हैं। तुच्छु शब्द कहके चिढ़ाते, 
निन्‍दा करते हैं । यह सण्ड-मुसण्ड साधु बना है, सो ठग . है, 
पाखण्डी है, इससे मेहनत नहीं हो सकी, तो यह ढोंग बनाया है। 
इसे मिक्षा भी मत दो, मुआ कहींके निकम्मा, मारा-मारा, इधर-उधर 
फिरता रहता है । सब इसी तरीकेसे इसे खानेको मिल जाता है, तो फिर 
यह काम क्यों करेगा ? उद्योग-धन्धा करके धन कमाना, विवाह करके 
घर-गृहस्थी चलाना, यही पुरुषार्थ है, हम ही भाग्यवान्‌ हैं । स्त्री, 
धन, जनसहित भोग-भोगके सुखी है । ये अभागे लोगोंको यह सब 


[ ५५६ ] संयुक्त घट ग्रन्थ: । [ वैराग्यशतक--- 





फहाँसे मिले। जा-जा रास्ता नाप, यहाँ क्या लेनेको आया है ! क्‍या 
यहाँ तेरे बापकी सम्पत्ति धरी है कि-- माँगता फिरता है ? भागजा, 
यहाँसे; इत्यादि प्रकारके विषम-कठोर वचन अनाप-सनाप कह-कहके 
बकते हैं.। उन सब वचनोंको हम शान्त वित्तसे सहन कर लेते है। 
चाहे ऐसे कटठु वाक्य छाखों भी नित्यप्रति खुनना पड़े, तो भी उन्हें 
खुशीसे हम सहनकर लेते हैं, ओर सहनकर लंगे। तथापि मुख्य 
पन्द्रह दोष छूगा हुआ  भमहाउपाधिका घर, धन, ओर स्त्री, पुत्रादि 
खुख-सांसारिक पश्चविषयोका भोग, भूठी मान-प्रतिष्टा इत्यादि भूल 
कर खप्ममें भी हम उसे प्राप्त करना नहीं चाहते हैं। यानी धन, स्त्री, 
आदिकोंका भोग हम बिलकुल नहीं चाहते है। हलाहल विषवत्‌ जानके 
हमने जिसे छोड़ दिया, उसकी हम कदापि चाहना नहीं करते हैं। भले 
ही लोग कुछ भी कहे; हम उसे सहन करंगे, ओर हमारे त्याग, वैराग्य, 
उपरामता आदि देखकर खल--सूर्ख, दुर्जन छोग विचित्र मानके 
उठोली करते हैं । हँसी, मजाक, निन्दा-चर्चा, मसूखरी, करते हुए 
ताली पीटके खिल्‍ली उड़ाते हैं । कोई तो थप्पड़ मारके, झकझोरके, 
गिराके भी भाग जाते हैं, नाना विधिसे सताते हैं । परन्तु उससे 
मुझे कुछ हानि, लाभ वा हर्ष, शोक, चिन्ता कुछ भी विकार नहीं 
होता है। क्योंकि मेरा चित्त मेरे वशम रहता है, दुनियाके रह्न-ढंड में 
अच्छी तरहसे जानता हूँ। वे सब तप भक्ञ करनेवाले विध्न हैं, में 
कभी उनके आधीन नहीं होता हूँ। गीता अ० २ में कृष्णजीने कहा है।- 
श्लोकः-- “दुःखेष्वनु ट्विममनाः सुखेषु विगतस्प है || 

वीतरागभयक्रोध:. स्थितघीछुनिरुच्यते ॥ म० गीता,अ० २। ४६ ॥ 

“- ठुःखोंकी प्राप्तिमं उद्देगरहित है मन जिसका ओर खु्खोंकी 

आपिमें दूर हो गई है स्पृह्ा जिसकी तथा नष्ट हो गये हैं. राग, भय 
ओर क्रोध जिसके, ऐसा मुनि स्थिर बुद्धि कहा जाता है ॥ 
श्लोक३-- “'तैन्द्रियमनोबुद्धिमुनिर्मोज्ञपरायणः . ॥| 

विगतेच्छामयक्रोधो यः सदा मुक्त एव स:॥४ गीता ५। २८॥ 


ग्न्थः २ ] पारख सिद्धान्त दर्शिनो भ्रम विध्यंशिनी सरल टीका सहित । [ ५४७ | 


--जीती हुई हैं इन्द्रियाँ, मन और बुद्धि जिसकी, ऐसा जो मोक्ष 
परायण मुनि इच्छा, भय और क्रोधसे रहित है, वह सदा मुक्त ही है॥ 

अतणव यही सब विचार करके हम, जगत जीवाॉके कठोरसे 
कठोर वचन भी सहन कर लेते हैं । किन्तु धन-त्रियादिक भोग कभी 
नहीं चाहते हैं । यद्यपि खल' छोग नाना भाँतिसे हमारी ठठोली किया 
करते हैं, तो भी उससे हमें हर्ष, शोक कुछ भी नहीं होता है। हम तो: 
अपने बेराग्य स्थितिमे ही सदा रमते रहते हैं ॥ ४० ॥ 
 दोहाः-ये मनके माने सबे | दुष्ट मित्र जग होय ॥ 

मनहीं जहाँ बिलाइया। अरि मित्र नहिं कोय || ४१ ॥ 

संक्षेपार्थ:-- अरे ! ये सब उपाधि तो मनके मानने से ही विस्तार होती 
हैं, और मनके अनुकूछतासे जगव्म-कोई मित्र होते हैं, तथा मनके: 
प्रतिकूलतासे कोई दुष्ट वा शत्रु होते हैं, अथवा दुष्ट छोग शबत्रु माने जाते 
हैं। परन्तु वैराग्यके प्रतापसे जहाँपर मन ही मर गया, वा निर्विकल्प 
स्थितिमं जहां कि मन बिलाय गया, रूय हो गया। कहो भरता ! 
फिर वहापर कोन शाज्रु ओर कोन मित्र हो सकता है ? कोई नहीं 
हो सकता । अतः हमारे कोई दज्रु वा मित्र नहीं, हम अपने आप हैं॥ 


॥ # ॥ विस्तार निणेय कथन वर्णन ॥ # ॥ 
टीकाः-- अन्थकर्ता कहतेहे!--- शासत्रोंमे कहा हैः- अर्थात्‌ संसारमें" 
इस मनके माननेसे ही खब कुछ प्रपश्च, उपाधि, राग-द्देषादिका 
विस्तार होता है । जगतमे कोई मित्र ओर कोई दुष्ट विरोधीरूप,, 
शबन्नुकी भावना भी मनके माननेसे ही होती है। कहा है।-- 
श्लोक+-- “शम्रुमित्रमुदासीनों भेदाई सर्व मनोगताः ॥/” 
“- शज्ु, मित्र ओर उदासीनता ये सर्व॑भेद मनमें ही है ॥ 
ओऔर देवी भागवतम कहा है।-- 
श्लोक+-- “न देहों न च जीवात्मा नेन्द्रियाणी परंतप ॥ 
मन एव मनुष्याणां कारणं बन्धमोक्षयो। |” देवी भागवत ॥ 





[५०८ ] संयुक्त घट अन्यः । [ वैराग्यशतक--- 


-- है परंतप ! बन्ध-मोक्षमें देह ओर ज्ञीवात्मा तथा इन्द्रिय ये 
सब भी कारण नहीं हैं | किन्तु मलुष्योंका मन ही कारण है ॥ 
और ब्रह्मबिन्दु उपनिषद्में भी कहा हैः-- 
श्लोक+-- “मनएव मनुष्याणां कारण बन्ध मोक्षयोः ॥ 
बन्धाय विषयासक्तं मुक्त्ये निर्विषयं स्मृतम्‌ ॥? ब्रह्मा ० उप० ॥| 
--मनुष्योंका मन ही बन्ध-मोक्षका कारण है। जब मन विषयोमें 
आखसक्तः हो जाता है, तब बन्धनका कारण हो जाता है ओर जब 
'निर्विषय हो जाता है, तब मुक्तिका कारण हो जाता है ॥ 
इसलिये जगतमें दुष्ट > शत्रु होना और मित्र होना, ये सब भिन्न- 
'मिन्न भावना मनके अलुकूल वा प्रतिकूल माननेसे ही होती है और 
जहाँपर निर्विकार वैराग्य स्थितिमं मन खय॑ ही विलाय गया, अर्थात्‌ 
मनके सकल मानन्दी ही छूट गई, सारे संकरप विलीन हो गये। 
फिर वहाँपर अरि « शात्रु ओर मित्रका विचार, राग-द्वेष कुछ भी नहीं 
रह जाता है। अतः मेरे तो शत्रु और मित्र कोई नहीं है । 
गीता अ० ६ में भी कहा हेः-- के 
एलोक:-- “ज्ञानविज्ञानतृप्तात्मा कूट्स्थों विजितैन्द्रिय || 
युक्त इत्युच्यतै योगी समलोशश्मकाश्चनः | भगवद्गीता ६|८ ॥ 
-- ज्ञान-विज्ञानसे तृप्त है, अन्तःकरण जिसका तथा विकार- 
रहित है स्थिति जिसकी और अच्छी प्रकार जीती हुई हैं. इन्द्रिया 
जिसकी, तथा समान है मिद्दी, पत्थर ओर खुबर्ण जिसके, वह योगी 
योगयुक्त है, ऐसे कहा जाता है ॥ ८ ॥ 
एलोकः-- “सुहन्मित्रायुदासीन मध्यस्थद्वेष्य बन्धुषु || 
साधुष्वपि चर पापेषु समबुद्धिविशिष्यते ॥? म० गीता, ६।६॥ 
--और जो पुरुष सुहृद ( खार्थरहित सबका हित करनेचाला ), 
मित्र, बैरी, उदासीन ( पक्षपात रहित ), मध्यस्थ, द्वेषी, ओर बन्धु- 
गणामे तथा धर्मात्माओंमें और पापियोंमे भी, समान भाववाला है, 
_चह अति श्रेष्ठ है ॥ ९ ॥ 


ग्रन्थः २ ] पारख सिद्धान्त दर्शिनी भ्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित । [ ५०७५ | 





. अतः जहाँपर वेराग्यवानोंका मन भी बिलाय गया, नाश हो गया 
या उन्‍्मुन हो गया; अथवा मनके मानन्दीका अन्त ही हो गया + 
वहा शज्रु वा मित्र कोई नहीं होते हैं। सब प्राणियोंपर दया भाव एक 
समान हो जाता है । यही चैराग्यकी स्थिति है ॥ ४१ ॥ 


दोहा; कोई बोले कोई ठोले । कोइ डारे शिर धूर॥ 
कोई स्तुति निन्‍्दा करे । कोइ ज्ञानी कोइ कूर ॥ ४७२॥ 
संक्षेपार्थ-- देखो भाई ! संसारी अज्ञानी छोग तो बड़े मूर्ख होते 
हैं, इसीसे तो वे छोग मजाक उड़ाके, शानी, विरक्त पुरुषोंको सताते 
हैं। कैसे कि--कोई बोलते है, तो ठट्टाबाजी करते हैं, कोई ठेल- 
मठेल करके उन्हें गिराके भागते हैं, कोई तो बहुत-सी धूल लाके 
सिरमें डाल देते हैं, कोई ढेला-पत्थर भी मारते हैं। कोई-कोई तो 
भरपेट निन्‍दा करते है, कोई अच्छा समझके उनकी स्तुति भी करते 
हैं। कोई तो उन्हें कूर ८ कपटी, ढोंगी बताते हैं, और कोई-कोई लोग 
ये महात्मा अच्छे ज्ञानी विरक्त हैं, ऐसा कहते हैं । इस तरह जिसकी 
जैसी समझ होती है, वे लोग वेसे कहते और करते हैं ॥ 


॥ # || विस्तार निर्णय कथन वर्णन ॥ # ॥ 

टीकाः--पअन्थकर्ता कहते हैं:--शाख्रोंमे कहा हैः-अर्थात्‌ संसारी 
अज्ञानी छोग, वेराग्यवान्‌ सनन्‍्त-महात्माओंको देखके उन्हें. नाना 
तरहसे सताते हैं। सहनशील, शान्‍्त, मौन देखके कोई तो नाना 
प्रकारसे आक्षेपकी वाणी, निरादरके कर्कश शब्द बोलते हैं, चिढ़ा- 
चिढ़ाके उन्हे भी बोलाना चाहते हैं। जब सनन्‍त कुछ भी नहीं बोलते, 
तो दुष्ट लोग उन्हें ठेलके या ढकेलके गिरा देते हैं, फिर खूब जोर- 
जोरसे ठठायके हँसी-मजाक करते हैं, ताली ढोंक-ठोकके दिलगी 
करने रूग जाते हैं। ओर कोई ढीठ मूर्ख लोग तो उन महात्माको 
चुपचाप देखके रास्तेसे मुद्ठी भर या अंजुली भर धूल, गर्दा, उठाके 
उनके सिरपर डाल देते हैं; कोई कीचड़, कचरा, गनन्‍दा, मल-सूत्र 


[५६० ] संयुक्त षट ग्रन्थः | [ वैराग्यशतक-- 





भी उनपर छिड़क देते है, फिर घोड़े सरीखा हिनहिनाय-हिनहिनाय 
खिलखिलाके हँसने लग जाते हैं। ऐसे तरह-तरहसे कष्ट पहुँचाके 
परेशान कर डालते हैं. । कोई भरपेट उनकी निन्‍्दा, गाली-गलोजतक 
करते हैं, ओर कोई दुष्ट छोग तो कभी-कभी उन्हें लात, हात, घूँसा, 
छाठी आदिसे ठोकते, पीटते, मारते भी हैं । भ्ूठ-सूठके दोष लगाके 
कलड्डका प्रचार भी कर देते है, कोई कूर 5 कपटी, ढोंगी। पाखण्डी, 
घूत, बताके बहुत ही तुच्छ समझके तिरस्कार, अपमान करते हैं, 
इत्यादि प्रकारसे दुर्जनन छोग सन्‍्तोंको सताया करते हैं। ओर सज्जन छोग 
कोई-कोई उन्हें शानी, विरक्त-सन्त-महात्मा समझते है, आदर-सत्कार 
करते है, कोई उनको स्तुति, प्रशंसा, गुणानुवादके ही वर्णन करते 
हैं, कोई भेट, पूजा, आरती, करके मेवा-मिष्ठान्न खिलाते हैं । इत्यादि 
प्रकारसे उत्की सेवा-चाकरो, करते है | परन्तु बेराग्यवान सन्त तो 
दोनों अवस्थाओंमें अपने स्थितिमें ही टिके रहते हैं। ठुर्जनसे दुःखी 
और सज्जन से सुखी वे कभी नहीं होते हैं। दुःख-सुखको निज पूर्वक्ृत 
कमे प्रार्ध भोगोंका सम्बन्ध समझके अनासक्त-भावसे शान्त 
रहते हैं। कहा हैः-- 
श्लोकः-- “न द्वष्य्यक्ुशलं कर्म कुशले नानुषजते | 
त्यागी सत्तसमाविशे मेधावी छिन्नसंशयः ॥?? म०, गीता अ० १८ | १० ॥ 

-- हे अर्जुन ! जो पुरुष अकल्याण (अकुशू) कारक कमेसे तो 
द्वेष नहीं करता है ओर कल्याणकारक कर्ममे आसक्त नहीं होता है, 
वह शुद्ध सत्त्वगुणसे युक्त हुआ पुरुष, संशयरहित, शानवान्‌ ओर 
त्यागी है. ॥ और भागवत स्कन्ध ५, अध्याय ५ में ऋषभदेवके त्याग, 
वैराग्यका वर्णन आया है | वहाँ कहा हैः-- 
“यरिभूयमाना मक्तिकाभिरिव वनगजस्तजनताड्नावमेहनष्ठी वन--- 
गावशक्ृद्रजः प्रक्तेग्पूतिवात दुरु क्तेस्‍्तद विगणयन्नेवासत्संस्थान ॥” भा० ५ । ५॥। 

-- वे ( वैराग्यवान्‌ ) किसी भी रास्तेसे निकलते, तो जिस प्रकार 
अनमें विचरनेवाले हाथीको मकिलियाँ तह्ञ करती हैं, उसी प्रकार 
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मूर्ख और दुष्ट लोग उनके पीछे हो जाते और उन्हें तज्ञ करते । कोई 
धमकी देते, कोई मारते, कोई पेशाब कर देते, कोई थूक देते, कोई 
ढेला मारते, कोई विष्ठा और धूछ फेंकते, कोई अधोवायु छोड़ते, 
ओर कोई खोटी-खरी खुनाकर उनका तिरस्कार करते । किन्तु वे इन 
सब बातोपर जरा भी ध्यान नहीं देते॥ इसका कारण यही की 
शरीरमें मिथ्या अहन्ता-ममता उन्होंकी नहीं रहती ॥ 
श्लोकः-“अरोषमोहः समलोष्ट काग्चनः प्रहीणकोशों गतसन्धिविग्रहः || 
अपेतर्निन्दास्तुतिरप्रियाप्रियश्वरन्ुदासीनवदेष. मिह्तुकः ॥४ महाभारत।॥ 
-- क्रोध और मोहसे रहित, ढेले छोर सुवर्णमे समान दृष्टि 
रखनेवाला, पश्चकोशसे रहित, सन्धि-विश्नह शून्य, निन्दा-स्तुतिसे 
मुक्त हुआ तथा प्रिय ओर अप्रियकी भावना न रखता हुआ यह 
भिक्षुक उदासीनके समान विचरता रहे ॥ अतएव हे भाई ! हमारे 
विषयमे चाहे कोई कुछ भी बोले, चाहे कोई ठोले > ठट्ठा करे, चाहे 
कोई सिरमें धूल ही छाके डाल देवे, चाहे कोई निन्‍्दा करे वा स्तुति- 
प्रशंसा करे, और कोई ज्ञानी समझे कि, अज्ञानी समझे, कूर कहे कि शुर 
कहे, इन सब बातोंसे हमें वास्ता या ताब्लुक नहीं। उन प्रपश्चियोंसे 
हमें कोई राग-देष नहीं। जो मनमे आवे, सो करे, कुछ भी कहे, 
प्रारू्ध-भोग तो हमें भोगना हो है, सो भोग ही रहे हैं ॥ ४२ ॥ 
दोहाः--मोको काज न काहुसे । काह रह नृप नाथ ॥ 
काह इन्द्र अज हरि हर | में निज ज्ञान सनाथ ॥ ४३ ॥ 
संक्षेपाथें--हे भाई | अब मुझे तो किसीसे भी खास काम वा 
प्रयोजन तो कुछ नहीं है, इसलिये मैं किसीकी कुछ पर्वाह भी नहीं 
करता हूँ। चाहे कोई रह्ढड -> गरीब हो वा चाहे कोई चपति-देशके 
नाथ हो, तो भी उससे मुझे क्‍या करना है ? खसंसारी लोगोंकी तो 
बात ही छोड़ो | ओर देवता, सर्वेश्वर माने गये लोग चाहे इन्द्र हों, 
चाहे ब्रह्मा, विष्णु, ओर महेश ही क्यों न हों? तो भी मुझे उनसे 
सं० नि० षघटू० ३६-- 
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क्या करना है ? मुझे उन किसीसे भी कुछ वास्ता नहीं । ओर में तो 
निज खरूपके ज्ञानमे खयं सनाथ, सनन्‍तुष्ठ सदा सुखी हूँ ॥ 
॥ # ॥ विस्तार निर्णय कथन वर्णन ॥ # ॥| 
टीका:-- अन्थकर्ता कहते हैं:-- शार्ह्रोंमें लिखा हैः--विरक्त पुरुष 
कहते हैं--- अर्थात्‌ हे सन्‍तो ! मुझे तो अब किसीसे कुछ काम, खाथर्थ, 
परमार्थका कुछ सम्बन्ध रखना भी नहीं है। न कुछ किसीसे लेना है, 
न क्िसीको कुछ देना है। लछोम, काम, क्रोधादिके विकारको तो हमने 
पहले ही छोड़ दिया है | इसीमें हमको किसीसे कुछ काम नहीं है । 
चाहे कोई राजा हो, प्रजा हो, धनिक-सेठ, साहकार, महाराजा, 
सप्नाद ही क्‍यों न हो, चाहे कोई नाथ खामी हो वा अनाथ - 
गरीब, सेवक हो, चाहे कोई रड्ड > निर्धन-दरिद्र हो, वा समृद्ध हो, 
उनसे मुझे कोई प्रयोजन नहीं है। और चाहे तो शाख्र-पुराणोमे 
वर्णित कविपत देवगण हों, देवताओंका राजा इन्द्र हो, अथवा ब्रह्मा, 
विष्णु, महादेव ही क्‍यों न होवें, तिन्‍्होंसे भी मुझे कुछ काम नहीं 
है। मेरे दृष्टिमे वे सब अनाथ जड़ाध्यासी कर्मबन्धनमें बन्धे हुए 
आवागमन चकमे फिर रहे हैं। फिर भरा उनसे मुझे क्या काम * 
और में तो निज खरूपका शानबोधसे स्वयंखरूपमें स्थिति करके 
सनाथ हूँ । यानी में आप ही अपना मालिक हूँ । ओर कोई मेरे खामी 
वा सेवक नहीं हैं। अतएव में निज शानखरूप सनाथ, सनन्‍्तुष्ट, 
निर्वन्ध, निश्चिन्त हूँ !॥ भर्तंहरिने कहा हैः-- 
श्लोक:--- अल्ये न्वादिमरु ह॒णांस्तृश कणान्यत्र स्थितों मन्‍यते, यत्स्वादाद्दिरसा 
भवन्ति विभवास्रेलेक्यराज्यादयः। बोधः केाड्पि स एक एवं परमो नित्योदितों 
जुम्मतें, मो साधो ! क्षणमंगुरे तदितरे भोगे रतिं मा कृथाः ॥” वेराग्यशतक ॥| 
--जिस ज्ञानखरूप निजानन्दम स्थित होकर पुरुष-- ब्रह्मा, इन्द्र, 
वायु गणादि लोकपालॉके ऐश्वर्यंकों तणके या तिनकेकी समान 
मानता है, जिस एक अद्वितीय नित्य प्रकाशमानकी भापिके आगे 
जैलोक्यके राज्यादि सस्पूर्ण पदार्थ फीके मालूम पड़ते हैं। हे सत्पुरुषो! 


| 
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साथो ! उस ज्ञान आनन्द्के सिवाय संसारंके अन्य नाशवान भोगोंसे 
प्रीति मत करो ॥ 
श्लोक:-- “बअ्ज्याएड मण्डली मात्र कि लोभाय मनस्विनः ॥ 

शफरीस्फुरिते नाब्घेः क्ुब्धता जातु जायते ॥” 

--सारे ब्रह्माण्डका ऐश्वय भी ज्ञानी विचारवान्‌ विरक्त पुरुषको 
नहीं हुमा सकता । भल्रा ! मछलीके उछलनेसे कहीं समुद्र श्लुब्ध हो 
सकता है? कभी नहीं ॥ 

इसलिये रह्ढ, नपनाथ तथा इन्द्र, ब्रह्मा, विष्णु, शिवादिसे भी 
मुझे क्या करना है ? उन किसीसे मुझे तो कुछ काम नहीं । में तो. 
अपने ज्ञान-वैराग्यमें ही सनाथ खखी हूँ ॥ ४३ ॥ 

अब यहाँ बह्ममुखसे चेदान्त-कथित वेरग्य दो दोहोंमे 
बतलाते हैं ॥ 

॥ # ॥ बद्यज्ञानीके कथन-वेदान्तकी वेराग्य वर्णन || # ॥ 
दोहाः--मैं नहिं जानों जगतकी । मोको सुख दुःख होय ॥। 
काल कम ये जड़ सबै । जड़. देवादिक होय || ४४॥ 
संक्षेपार्थ:--हे भाई ! में तो ज्ञगतको ओर जगतके कायोंको भी 
: कुछ जानता नहीं हूँ ! ओर जगतके तरफसे मुझे सुख वा दुःख होता 
है, ऐसा भी में नहीं जानता हूँ, वा ऐसा में नहीं मानता हूँ ! क्‍योंकि 
काल ओर कम ये सब जड़ हैं, ओर देव आदिक वा देविक ताप 
आदिक वह सब भी जड़ ही हैं। में चैतन्य उनसे सदा न्यारा निर्लि्त 
हैँ । अतः जगत्से कुछ भी हानि वा लाभ होनेका में नहीं जानता हूँ॥ 
॥ # ॥ विस्तार निर्णय कथन वन ।॥ # ॥ 

टीका+-- अन्थकर्ता कहते हैंः-- वेदान्तियोंका कथन ऐसा है।-- 
अर्थात्‌ में खुद ब्रह्मखरूप हूँ, “अ्रहं ब्रह्मास्म” मैं पूर्णब्यापक एक 
अद्वेत आत्मा हूँ । इसलिये जगत्‌ है, ऐसा तो में जानता ही नहीं । 
फिर जो वस्तु कुछ है ही नहीं, उससे मुझे सुख वा उुःख ही क्या 
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न पट बंप लक अल मनन कक 
कैसे होगा ? तीन-कालमें जगत्‌ सत्य है नहीं, मिथ्या प्रतीतिमात्र 
मायाके डउपाधिका नाम ही जगत्‌ है ? ओर वह माया, कार, कम, 
देवादिक ये सब जड़ हैं। ये सत्य हो नहीं सकते । तहाँ शंकराचाय- 
ने विवेक-चूड़ामणिमें कहा हैः-- 
श्लोक:--“सदिदपरमाद्वित स्वस्मादन्य वस्तुनोडमावात्‌ ॥ 
न हान्यदस्ति किश्वित्सम्यक्परमाथतत््वबोधे हि ॥” वि० चू०॥ २२८॥ 
-- यह परमाह्ेेत ही एक सत्य पदार्थ है, क्योंकि इस 
स्वात्मासे अतिरिक्त और कोई वस्तु है ही नहीं। इस परमार्थ-तत्त्वका 
पूर्ण बोध हो जानेपर और कुछ भी नहीं रहता ।। द 
श्लोकः--- “स्वयं ब्रह्मा स्त्रयं विष्णुः स्ववमिन्द्रः स्वयं शिव३ ॥ 
... स्वयं विश्वमिदं स्व स्वस्मादन्यन्न किश्वन ॥ वि० चू० ॥ ३८६ ॥ 
--आप ही ब्रह्मा है, आप ही विष्णु हे, आप ही इन्द्र है, आप ही 
शिव है, और आप ही यह सारा विश्व है, अपनेसे भिन्न ओर कुछ भी 
नहीं है ॥ 
श्लोक+-- “न किश्विद्त्र पश्यामि न »णोमि न वेद्म्यहम्‌ ॥ 
स्वात्मनैव सदानन्दरूपेणास्मि विलक्षणः ॥” वि० चू० ॥४८९॥ 
-- अब मुझे यहा न कुछ दिखाई देता है, न खुनाई देता है, 
ओर न में कुछ जानता ही हूँ ! में तो अपने नित्यानन्द खरूप आत्मा- 
में स्थित होकर झपनों पहली अवस्थासे सर्वथा विलक्षण हो 
गया हूँ ॥ ४८६॥ 
जब में ज़गतकों जानता ही नहीं, तब मुझको उससे खुख-दुःख 
क्यों होगा ? अथवा जगत्से मुझको सुख-दुःख होता है, ऐसा भा में 
नहीं जानता । क्योंकि वास्तवमें मेरेसे ज़गत्‌ भिन्न है भी नहीं । यदि 
व्यवहारिक सत्तामें जगतको भिन्न भी कहा जाय, तो भी तीन काल 
तथा म्त्यु और कर्म ये सब जड़ ही सिद्ध होंगे, और चोद्ह देवता, . 
लोक, तत्त्व आदि सब भी जड़ ही साबित हो जायँगे। इसलिये यह 
कल्पित जड़रृष्टि मुझे सुख वा दुःख दे नहीं सकते हैं, क्योंकि में. 
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असक्ञ पुरुष ब्रह्म हूँ ॥ ४४ ॥ 
दोहाः-- मैं चेतन्‍न्य सब जानता | ई अचेत जड़ रूप ॥ 


ई क्या सुख दुःख देत हैं। कहते अज्ञ स्वरूप | ४४ ॥ 
संक्षेपार्थ:-- सुनो ! में तो खास चैतन्य खरूप हूँ, ओर द्रष्टा वा 
साक्षीरूपसे सब जगतको जानता हूं ! इसीसे में सबसे पृथक भी 
ओर ये कम, काल, देव, देह इत्यादि सब तो जड़रूप होनेसे 
अचेत, अज्ञान हैं। तब कहो भरता ! ये क्या किसीको खुख वा दुःख 
दे सकते हैं? कभी दे नहीं सकते है। और जो वे किसीको खुख, 
दुःख देते हैं, ऐसा कहते है, वे उनके खरूपका भेद न जाननेवाले 
अज्ञानी हैं ॥ ि 
॥ #।॥ विस्तार निर्णय कथन वर्णन ॥ # ॥ 

टीकाः-- प्रन्थंकर्ता कहते हैं।-- वेदान्तियोँका कथन है।-- 
अर्थात्‌ मैं ब्रह्म या आत्मा खरूपसे चेतन्य हूँ, में सबको जानता, 
पहिचानता हूँ ! त्रिकालज्ञ, सर्वश में ही हूँ! तीनदेह, तीन अचब- 
स्थादिको प्रकाशित करके जाननेवाला में ही हूँ । 
उपनिषद्मे भी कहा है 
श्लोक+-- “जाग्रत्सप्रसुषुप्त्यादिप्रपञ्न॑ यव्प्रकाशते ॥ 

तद्ब्ह्माहमिति ज्ञात्वा सवंबन्धेः प्रमुच्यते ॥? उपनिषद्‌ ॥ 

--जो जाभ्रत्‌ू, खप्न ओर खुषुप्ति आदि प्रपश्चोंकों प्रकाशित 
करता है, चह ब्रह्म ही में हैँ, ऐसा जानकर मनुष्य सब बन्धनोंसे 
मुक्त हो जाता है ॥ “यतोड्द्वयासद्भधचिदेकमक्षर्म्‌ ॥? 

-- मैं ब्रह्म तो सदेव अद्वितीय, असक्5ल, चैतन्य खरूप, एक ओर 
अविनाशी हूँ ॥ 
श्लोक:--“यो विजानाति सकल॑ जाग्रत्स्वप्रसुष॒प्िसु ॥ 

... बुद्धितद्वृत्तिसद्धावमभावमहमित्यहम्‌ ॥?” 
--जो जआाग्रत्‌, खप्न ओर खुषुप्ति तीनों अवस्थाओंमें बुद्धि ओर 
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उसकी वृत्तियोंके होने ओर न होनेको अहंभाव” से स्थित हुआ जानता 
है, सो आत्मा में हूँ ॥। 
आदि, अन्त, मध्य; भूत, भविष्य, वर्तमान; जीव-शिव, भीतर- 
बाहर, नीचे-ऊपर, इत्यादिको में जानता हूँ, इसीसे नित्य चेतन्य हूँ । 
ओर ये पाँच तत्त्व तथा उसके विस्ताररूप विश्व मायाका कार्य अचेत, 
अज्ञान, एवं खरूपले जड़ हैं। फिर यह अचेत जड़ माया प्रकृति, 
विषयादि क्‍या मुझे सुख वा दुःख दे सकते हैं? कदापि नहीं। 
क्योंकि में उनसे असक् हैँ, इसीसे मेरी उनसे हानि-लाभ कुछ होती 
नहीं । माया प्रकृतिसे आत्माको सुख-दुःख होता है, ऐसा जो कहते 
हैं, वे बिलकुल मूढ़ अज्ञानी हैं। वे आत्मा-अनात्माके खरूपका भेद्‌ 
नहीं जानते हैं। इसलिये अज्ञानतासे अपने आत्मखरूपको भूलकर 
ही काल, कर्म, तत्व, पंचविषयादिसे, समयानुसार सुख ओर दुःख 
देते रहते हैं, ऐसा जो कहते है, वे अज्ञ हैं। उन्हें वास्तविक खवरूपका 
बोध नहीं, तभी विरुद्ध बातें बोलते हैं । वास्तवमें तो आत्मा सुख, 
दुःखादिसे परे है । ये जड़ पदार्थोंसे उसे सुख-दुःख कुछ नहीं होता है । 
ऐसा जानके अखण्ड वैराग्यमें लवलोन हो रहना चाहिये । नित्यमुक्त 
नित्यत॒प्त आत्माको रागसे कुछ काम नहीं !। ४५॥ 
अब दोहा ४६ से ५१ तक गुरुमुखले साधारण वेराग्यका 
निर्णयसे वर्णन करते हैं ॥ 
॥ # ।। वेराग्य कथनमें गुरुमुख निर्णय वर्णन ॥ # || 
दोहा।-- मन माने कमे काल ग्रह । मन माने सब देव || 
मन माने जग चक्र सब- | चले न जाने भेव ॥४६॥ 
संक्षेपार्थ--- हे सन्‍तो ! कमे, काल ओर प्रह ये सब मनकी 
'मानन्दीसे बने हैँ, वा मानन्दीसे ही बनते हैं। और देवता इत्यादि 
माना हुआ सब भी मनके मिथ्या मानन्दी' मात्र ही हैं। और 
जेगत॒के सब चक्र, कार्य, आवागमनादि वे सब भी मनमानन्‍्दीके 
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वेगसे ही चल रहे है। बिना पारख इसका भेद कोई नहीं जानते है । 
इसोसे उसी मनमानन्दोमे पड़के सब जीव भवबन्धनोंमें पड़े हैं वा 
पड़ रहे हैं ॥ 
॥ # ।। विस्तार निर्णय कथन वर्णन ॥| # ॥ 
टीकाः--सहुरु श्रीप्रणसाहेब कहते हेः--अर्थात्‌ हे जिशासु- 
जनो ! शास्रोक्त वैराग्य ओर वेदान्तियांके कथनको, उन्होंके ग्रन्थ 
प्रमाणले ऊपर कह चुका हूँ, सो परखके जान लेना चाहिये | उसमें 
से सार भागको लेके असारको त्याग देना चाहिये। अब में निर्णयकी 
बात कहता हूँ, श्रवण करो ! जोवकी सत्ता सम्बन्धले नर-देहमें 
मनकी माननन्‍्दीद्वारा कायिक, वाचिक और मानसिक क्रियाओंके- 
द्वारा अनेकों शुभाशुम कर्म होते हैं। विशेष कर्मोंके अध्यास माननन्‍्दीसे 
मनमें ही टिक जाता है। और खुकार, अकाल, त्रयकाल, महाकाल, 
इत्यादि समयकी मानन्दी भी मनसे ही होता है। तथा नवग्रह, 
तेंतीस कोटि देवता, भूत-प्रेतादि गण, ईश्वर, बह्म, खुदा, आदि ये 
सब मनमानन्दीके कब्पनामात्र हैं। और जगतके कमे चक्रका 
व्यवहार सब भो मनमानन्दी करके ही चल रहा है । मनमानन्दीके 
अध्याससे ही जन्म, मरण, गर्भवास ओर त्रिविधि तापादिके भोग भी 
हो रहा है । उसी मानन्दोमें भूल जानेसे यथार्य भेद कोई भी जानते 
नहीं हैं । बिना पारख कल्पनामें हो फँसे पड़े हैं॥ ओर नर-जीव 
सत्यासत्यका यथार्थ भेद नहीं जानते हैं, इसीसे मनसे नाना मानन्दी 
कर-करके कब्पनामें पड़े रहते हैं। ब्रह्म, ईश्वर, आत्मा, खुदा, देवी, 
देवता, भूत, प्रेत, ऋछ्धि, सिद्धि, करामात, इृत्यादिको सत्य मान- 
मानके सब धोखामें पड़ रहे हैं। यथाथ पारख विचार कोई करते 
ही नहीं । मनमाने कमे-कुकम करके काल-कल्पनादिभे प्रसित हो 
जाते हैं। उसो मन मानन्दीकी अध्याससे सब जगतके आवागमनका 
चक्र चल रहा है | पारखो सहुरुके सत्सहृ विचारसे भेद जाने बिना 
रूब भवबन्धनोंमे .ही पड़े हुये हैं। सो परखके त्यागना 


[ ष६८ ] संयुक्त घट ग्रन्थः । [ वैराग्यशतक-- 





चाहिये ॥ ४६॥ 
दोहाः--- रज सत तमगुण मन सकल | मनके सकल चरित्र | 
स्वामी सेवक मन सकल | मन माने अरि मित्र ||४७॥ 
संक्षेपार्थ:-- और रज, सत््च, ओर तम, इन जिगुण और उनके 
सकल चरित्र भी मन-मानन्दीद्वाय ही विस्तार होते हैं। मनसे ही 
तीनों गुणोंकी उत्पत्ति होती है। सब जगहमें मानन्दी ही काम कर 
रही है । मानन्दीसे ही कठिन भवबन्धनोंमे सब जीव पड़े हैं। और 
खामी तथा सेवक, नाता, गोता, इत्यादि माना हुआ सकल व्यवहार 
भी मनकी मानन्दी है। फिर ईश्वर, इष्ठ देवतादि स्वामी ठहराकर 
भक्त लोग सेवक होते हैं, सो भी मनके कल्पित मानन्दीमात्र हैं। 
ओर किसीको शत्रु समझना तथा किसीकों मित्र समझना, यह भी 
मनकी मानन्दीमात्र ही है। यह मानन्दीकी जालोंसे छूटना बड़ा 
कठिन हो गया है | कोई बिरले ही पारखी मानन्दीसे न्यारे होते हैं ॥ 
॥ # ॥ विस्तार निर्णय कथन वर्णन ॥ #॥ 


टीका:-- अन्थकर्ता कहते हैं:-- अर्थात्‌ रज्ञोगुण सत्त्वगुण और 
तमोगुण, ये तीनों गुणोंकी सम्पूर्ण कियायें-व्यवहार मनद्वारा ही हुआ 
करती हैं। विवेक चूड़ामणिमें कहा हैः-- खुनिये ! ' 
श्लीक/-- “विज्ञेपशक्ती रजसः क्रियात्मिका, यतः प्रवृत्ति: प्रसता पुराणी ॥ 
रागादयोस्याः प्रभवन्ति नित्य दुःखादयों ये मनसो विकाराः ॥”बि० ११३॥ 
“- क्रियारूप विक्षेपशक्ति रजोगुणकी है। जिससे सनातनकाल- 
से समस्त क्रियाएँ होती आई हैं, और जिससे रागादि और दुःखादि, 
जो मनके विकार हैं, सदा उत्पन्न होते हैं ॥ 
श्लोक;- “कामः क्रोधों लोभदम्माग्सूयाहड्डढरेष्यामत्सराद्यास्तु घोराः ॥ 
धर्म एते राजताः पुम्पृत्तिय॑स्मादेषा तद्रजों बन्धहेतुः ॥”वि० चू० ११४॥ 
“ काम, क्रोध, छोम, दम्म, असूया ( शुणोमें दोष छूँढ़ना ) 
अभिमान, ईर्षा, और मत्सर ये घोर धर्म रजोगुणके ही हैं। अतः 
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जिसके कारण जीव करमोंमें प्रवृत्त द्वोता है, वह रजोगुण ही डसके 
बन्धनका हेतु है | और दूसरी-- 
श्लोकः-- “एपषाबतिनाम तमोगुणस्य शक्तियया वस्त्ववमासतै5न्यथा ॥। 
सैषा निदान पुरुषस्य संसतेवित्षेपशक्तेः प्रसरस्य हेतुः॥” ११५॥ 
-- जिसके कारण वस्तु कुछ-की-कुछ प्रतीत होने छगती है, वह 
तमोग़ुणकी आवरणशक्ति है। यहो पुरुषके (ज्न्म-मरण-रूप) संसार- 
का आदि-कारण है, ओर यही विश्लेपशक्तिके प्रसारका भी हेतु है ॥ 
श्लोक+-- “'अज्ञानमालस्यजड़त्वनिद्राप्रमादमूठत्वमुखास्तमोगुणा: ॥ 
क्‍ ए्तैः प्रयुक्तो नहि वेत्ति किश्विन्निद्रालुवत्स्तम्मवदेव तिष्ठति ॥ ११८ ॥ 
»*. --अज्ञान आल्स्य, जड़ता, निद्रा, 'प्रमाद, मूढ़ता, आदि तमके 
गुण हैं। इनसे युक्त हुआ पुरुष कुछ नहीं समझता है । वह निद्रा 
या स्तम्भके समान ( जड़वत्‌ ) रहता है ॥ ओर तीसरे सत्त्वगुणके 
बारेमें कहा हैः -- 
श्लोकः- “मिश्रस्य सत्त्वस्य भवन्ति धर्मास्ववमानिताद्याा नियमा ममाद्याः ॥ 
श्रद्धा च भक्तिश्र मुमुक्तुता च देवी च-सम्पत्तिरसब्निद्वत्तिः ॥? १२० ॥ 
-- अमानित्व आदि, यम-नियमादि, श्रद्धा, भक्ति, मुमुक्ुता, देवी- 
सम्पत्ति तथा असंतका त्याग- ये मिश्चित ( रज-तमसे मिले हुये ) 
सक्त्वगुणके धर्म हैं॥ इन तोनों गुणोंके सकल' व्यापार मनका 
ही कार्य है। 
तेसे ही सकल चरित्र, चित्र-विचित्र तमाशा भी मनकेद्वारा ही 
होते हैं। जिससे सब भवबन्धन भी मन ही से खड़े होते हैं। 
कहा हैः -- | 
श्लोकः--'“न हस्त्यविद्या मनसोंडतिरिक्ता, मनो ह्मविद्या भव बन्धहेतुः || 
...तस्मिन्षिनष्टे सकल॑ विनष्ट -विजुम्मितेडस्मिन्सकलं विजुम्मतै |”? १७१ ॥ 
-- मनसे अतिरिक्त अविद्या और कुछ नहीं है, मन' ही भव- 
बन्धनकी हेतु भूता अविया है। उसके नष्ट होनेपर सब नष्ट हो जाता 
है ओर उसीके जाग्यत होनेपर सब कुछ प्रतीत होने लगता है || 
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मे लक +प क  टननलप न िक कम पल मप 
.. इस तरह तीन गुणके सकल विकार ओर जीवनके सब चरित्र 
भी मन करके हो हो रहा है। फिर कोई कल्पित ईश्वरको वा किसी 
इृष्टरेवको खामी जगतकर्ता मालिक खुख-ठुःखादिका दाता मानकर 
अपने जीवको उसके अंश-सेवक वा दासभाव समझके भक्ति करना, 
ये सकल कल्पनां मनका हो है । अंश-अंशीभाव, स्वामी-सेवक भाव, 
वा सेव्य-सेवकभाव, उपासक लोगोने जीव ओर ईश्वरके बीचमें 
माने हैं। ये सारा मन कव्पनाका ही बाढ़ है, ओर यह मेरा शत्रु, 
हानि करनेवाला है, तथा वह मेरा मित्र-हितकारी लाम करनेवाला 
है। ऐसे भाव-कुभाव भी मनके मानन्दौसे ही होते हैं । 
श्लोकः--“शत्रो मित्रे पुत्रे बन्चों माकुरुयत्न॑ विग्रह सन्‍्धों ॥” 

पदः-- 'रिपु, प्यारा, बेटा अरु भाई ! इनसे मत कर सन्धि लड़ाई ॥' 

-मनमें कुभाव हुआ, प्रतिकूल माना, उसे दुश्मन समझा, 
तथा जिससे अनुकूल प्रम-भाव हुआ, उसे मित्र माना। इस प्रकार 
यह सारा प्रपश्च मनसे ही राग करके होता है। अतएव उन सब 
उपाधियोंको छोड़कर वैराग्य धारण करना चाहिये ॥ ४७ ॥ 


दोहाः---मन माने वर्ण आश्रम । मन माने सुत दास ॥। 


मन माने त्रिय कुद्म जग। मन माने दुर पास ॥ 9८ ॥ 
संक्षेपार्थ-- हे सन्‍तो ! ओर तेसे ही मनुष्योंने चारवर्ण, चार 
आश्रम बनायके, जो हिन्दुओंने मान रखे हैं; सो भी मनमानन्‍्दीके 
ही फल हैं। फिर स्त्री, पुत्र, कुल, कुडुम्ब, दास, दासो, नाता, 
गोतादिसे लेके यावत्‌ जगतके व्यवहार मनमानन्दी द्वारा हो हो 
रहा है। ओर कल्पित ईश्वरादिकों कहीं दूर निराकार कहा हुआ वा 
पासमें साकार बताया हुआ, सो दूर वा पासमें ठहराना भी मिथ्या 
मन-मानन्दीमात्र ही है, ऐसा जानना चाहिये ॥ 
॥ # ॥ विस्तार निर्णय कथन वर्णन ॥ # ॥ 
. डीका+-- अन्थकर्ता कहते हैं:--अर्थात्‌ जीयोंने मनसे कब्पना 
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कर-करके ही संसारकी व्यवस्थाकर रखी है। अनेकों नाते जोड़ 
रखे हैं। यद्यपि वह भूठा जाल-जंजाल ही है। तथापि मलुष्य 
डसीको मान-मानके अरुझ रहे हैं । ब्राह्मण, क्षत्रिय, वे्य ओर शुद्र 
ये चार वर्ण, तथा ब्रह्मचरय, ग्रहस्थ, वानप्रस्थ और संन्यास ये चार 
आश्रम भी मनके मानन्दोसे ही बनाये है। मनसे ही किसीको पुत्र 
और किसीको दास मान रहे है ॥ कहा है।-- 
श्लोक:-- “मनः प्रशते विषयानशेषान्स्थू जात्मना सूहरमतया च मोत्त: ॥ 
शरीर वर्शाअ्रमजातिभेदान्‌ ग़ुणक्रियाहेतुफलानि नित्यम्‌ ||”वि० १७६|| 
-- भन ही सम्पूर्ण स्थूल-सूक्ष्म विषयोको, शरीर, वर्ण, आश्रम, 
जाति आदि भेदोंको तथा गुण, क्रिया, हेतु ओर फलादिको भोक्ताके 
लिये नित्य उत्पन्न करता रहता है। और जगतमें माता-पिता, स्क्री-पुत्र, 
भाई-विरादरी, कुल-कुटुम्ब, इृष्ट-मित्र.इत्यादि प्रकारसे नाता-गोता 
लगायके जो नाना सम्बन्ध स्थापित किये हैं, सो सब भी मनके 
मानन्दीमात्र ही हैं। परन्तु मिथ्या ही मैं-ममतामें संसारी लोग 
बहुत फँसे हैं। कहा हैः-- 
“मेरों देह मेरो गेह, मेरी परिवार सब | मेरो धनमाल में तो, बहुविधि भारो हूँ ॥ 
मेरे सब सेवक हुकुम, कोऊ मेंटे नाहिं। मेरी युवतीकों मैं तो, अधिक पियारो हूँ ॥ 
मेरे वंश ऊँचों मेरे, बाप दादा ऐसे भये। करत बड़ाई में तो, जगत उजारों हूँ ॥ 
सुन्दर कहत मेरो, मेरो करि जोन शठ । सोईं नहीं जाने में तो, कालहीको चारों हूँ ॥ 
|| सुन्दर विलास ॥|, 
सवेया;--“'कूठों धन भूठों धाम, भूठी सुख भक्ूठो काम । 
भूठी देह भूठों नाम, धरिके भुलायो है॥ 
भूठों तात क्ूठो मात, झूठे सुत दारा म्रात | 
कूठों हित मानि-मानि, भूठों मन लाये है ॥ 
॥ सुन्दर विलास ॥ 
इसीसे जितनी मनकी मानन्दी है, वह सब बेकाम है; और 
मन-कल्पनाकी मानन्दीसे किसीने ईश्वर, ब्रह्म वा खुदाकों वहुत 


[५७२ ] संयुक्त षटू ग्रन्थः । [ वेराग्यशतक-- 


दूर, सत्यलोकमें वा विहिस्त-तख्तमें असंख्य योजनोंके ऊपर शुल्य 
आशामानमें कर्त्ता पुरुषका बासा माने हैं, कोई चार धामाोंमें ईशवरको 
मानते हैं, वहा ढूँढ़नेको जाते हैं, ओर कोई-कोई तो आस-पासके देव 
मन्दिरोंमे, नदियोंमे और मस्जिदोंमे उसे मानते हैं। कोई-कोई अपने 
शरीरके पासमें नाभि, हृदय, त्रिकुटी और श्रमरशुफामें आत्मा- 
परमात्माका बासा ठहरायके भक्ति, योग, ज्ञानके साथनाएँ करते 
हैं, ध्यानस्थ हो रहते हैं। ऐसे दूर ओर नजदीक मान-मानके भूले 
हैं. ॥ सहुरुने कहे हैं।-- 
शब्द+--/बात ब्योते अस्मानकी, मुद्दति नियरानी || 
बहुत खुदी दिल राखते, बूड़े बिनु पानी |” बी० श० ॥ 
“मूठेकी मण्डान है, घरती अशमाना ॥ 
दशहुँ दिशा वाकी फनद है, जीव घेरे आना ॥” बी०श०११३॥ 
अतः नरजीवोने मनसे मानके ही वर्ण, आश्रम, पुत्र, स्त्री, 
कुठुम्ब, दास-दासी आदि जगत्‌ व्यवहार फेलाये हैं। कोई 
गुरुषवा लोग नजदीक, पासमें वा दूरमे ईश्वर, देवतादि मानके 
भूलमें भुला रहे हैं। ऐसा राग बढ़ायके बद्ध हो रहे हैं, बिना 
विवेक ॥ ४८ ॥ । 
दोदा;--मन माने जप योग है | मन माने तप आश ॥ 
जो मनको माने नहीं | सुखि सो साधु निराश ॥४६॥ 
संक्षेपार्थ--- और कोई अनेक प्रकारसे जप और योग करते हैं, 
सो भी मन-माननदी है। फिर तपस्या करके कोई नाना प्रकारसे 
खुख आदि पानेकी आशा करते हैं, सो भी मनकी मानन्‍्दी झूठी 
है। जहातक मन को मानना है, तहाँतक दुःख और बन्धन ही रूगा 
है। अतः जो मनकी बातको नहीं मानते, सम्पूण मानन्दीको त्याग 
किये रहते हैं, सो ऐसे साधु निराश वर्तमानमें सदा खुखी रहते हैं । 
 हढ़ बेराग्यमें ही शान्त, निवत्त रहते हैं ॥ 
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॥ # | विस्तार निर्णय कथन वर्णन ॥ # ॥ 
टीकाः-- अन्धकर्ता कहते हैं:-- अर्थात्‌ हे सनन्‍तो! कितनेक 
श्रमिक लोग मन-मानन्दी करके नाना प्रकारके जाप करते हैं। सप्त- 
बीज मन्नोंका जाप, दीक्षा मन्त्रका जप, काली, भेरव, महावीर, 
बेताल, भूतगणादिके म्बोंका जाप, गायत्री आदिका जाप, और 
अजपा जापको विविधि प्रकारसे ज्ञपा करते हैं। तेसे ही छय, तारक, 
अमनस्क, सांख्य, रूम्बिका, राजयोग, कुण्डली ओर हटठयोग, ऐसे. 
अष्ययोगोंका अभ्यास साधनाएँ किया करते हैं। फिर नाना तरहसे' 
तपस्या करते है, तहाँ पंचा्नि, जलशयन, अरण्यनिवास, मोनीः 
दिगम्बर, जटाधारी, ठाडेश्वरी, ऊधवाहु, निराहारी, फलाहारी आदि 
तपसवी होते है। वे सात खर्ग प्राप्ति, ईश्वर, देधी-देवतादि प्राप्ति, ऋद्धि, 
सिद्धि, सामथ्य प्राप्ति आदि, कईएक आशा-वासनादिको पकड़के. 
मन-मानन्दीके घनचक्रमें घुम रहे हैं। मनमाने भ्रम, धोखामे पड़के 
गाफिल हो रहे हैं । सहुरुने कहे हैं।-- 
साखी;--- “ई मन चश्चल ई मन चोर, ई मन शुद्ध ठगहार ॥ 
द मन-मन करते सुरनर मुनी जहँड़े, मनके लक्ष दुवार ॥ बी० साखी ६६ || 
-- इस प्रकारसे मनमाने कव्पना पकड़-पड़कके कोई जपकर 
रहे है, कोई तप करनेमें छगे हैं, कोई योग-साधना करके समाधि 
लगा रहे हैं । परन्तु वे सब धोखासे आश्-पासमें ही देंधे हुए हैं । 
पसे-ऐसे मन-मानन्दी कल्पनाको जो नहीं मानते, भ्रम, धोखामें 
नहीं पड़ते, परख करके सकल वासना, चाहना, मानन्दीको जिन्होंने 
परित्याग कर दिया है, सोई सच्चे त्यागी, वैराग्यवान्‌ साथु हैं। 
वे निज पद्म निराश-निवक्तिसे सहण सहित, सदाख़ुखी जीवन्मुक्त 
होते हैं। सहुरुका वचन हेः-- 
“मन सायर मनता लहरि, बूड़े बहुत अचेत ॥ 
कहहिं कबीर ते बांचिहै, जाके हृदय विवेक ||'बीजक, साखी १०७॥ 
सोई साधु निराशपदमे सुखी रहते हैं, जिन्होंने मन-म/नन्दीको' 


[५७४ ] संयुक्त षटू ग्रन्थः । [ वैराग्यशतक-- 


जाााााााााआाााााआाआआाा॥॥ाणााााा॥॥४७ए्रए्णाणणण रण ॥््रण्णणणण७८्रणणाणणणणथननशणणणशणाशाभाभा्ा9999 «मम 
परित्याग कर दिया है। मनके विस्तारको वे मानते हो नहीं, सदा 
निराश वर्तमानमें ही रहते हैं ॥ ४५ ॥ 
दोहाः--- मनहिं रोग अरु भोग है । मनहिं पाप अरु पून्‍्य || 
मनहिं क्रिया अरु कम मन । मन चेतन अरु शुन्य || ५०॥ 
संक्षेपार्थ--- ओर हे सनन्‍्तो ! रोग बढ़ानेवाला भी मन ही है, 
और भोगमे लगने रगानेवाला भी मन ही है। पापमें प्रवत्त होनेवाला 
भी मन ही है, तथा पुण्यकाय करनेवाला भी मन' हो होता है, 
फिर नाता क्रियायें प्रगथ करनेवाला भी मन ही है, और सब 
क्रियाओंकोी समेटकरके शुन्य होनेवाला भी मन ही है'। कम भी 
मनसे ही होते हैं, सचचेत-जाम्रत्‌ भी मन ही होता है, मूढ़ भी मन 
ही बनता है, ओर चेतन जीवको शून्यमें छेजाके गाफिल करनेवाला 
भी मन ही है । मन सोई पूर्व-पश्चातकी मानन्दी है, ऐसा जानिये ॥ 
॥ # ॥ विस्तार निर्णय कथन वर्णन ॥| # ॥ 
टीकाः- प्रन्थकर्ता कहते हेंः-- अर्थात्‌ पश्चविषय-भोगोंमें 
आसक्त होके, भोगोंकों अनेक प्रकारसे भोगनेवाला यह' मन ही है। 
“भोगे रोग भयं “-- इस उक्तिसे भोगोंके पश्चात्‌ देह-सन्बन्धी अनेक 
रोगामे पीड़ित-अखित होके भी मन ही रहता है । तहाँ कहा है।-- 
श्लोकः-- “खप्नेडर्थशूत्ये सजति खशक्त्या भोक्त्रादि विश्व मन एवं स्बम्‌॥ 
तथेव॒ जाम्रत्यपि नो विशेषस्तत्सवमेतन्मनसों.. विजुम्भणम्‌ ॥” 
॥ विवेक चूड़ामणिण १७२ ॥ 
“-- जिसमें कोई पदार्थ नहीं होता, उस खप्तमे मन ही अपनी 
शक्तिसे सम्पूर्ण भोक्ता-भोग्यादि प्रपश्च रचता है। उसी प्रकार 
जाग्ृतिमें भी और कोई विशेषता नहीं है, अतः यह सब मनका 
विलासमात्र है, ओर नाना प्रकारके पाप-कर्म भी मनसे ही होते हैं, 
तथा मन ही से अच्छे पुण्य कर्म भी होते हैं। अर्थात्‌ शुभाशुभ कर्म 
मनद्वारा ही होते हैं और उसके संस्कार भी उसी मनमें ही टिके 
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रहते हैं, सो समय पायके देहधारीको दुःख-सुख भोगानेका कारण 
होते हैं; और. नाना प्रकारसे योगिक क्रिया+-- नेति, धोती, वस्ती 
कपाली, कुशल, न्योली, षट्‌ चक्रभेदन, द्श मुद्रा, आदि क्रिया भो 
तन, मनसे ही होते हैं, ओर षट्कमे, सोलह संस्कार आदि नाना 
कर्मकारड भो मन माननन्‍्दी करके ही होते हैं, इसलिये वह मनका 
ही विकार है, ओर कोई समाधि रूगाकरके मनको उन्मुनकर शून्य 
किये रहते है, उसीको केवल त्रह्म माने हैं। अथवा बोद्ध सम्प्रदायमें. 
एक पक्षने शून्यवाद ठहराया है। सर्व दर्शन-संग्रहमे कहा है 

“यथा क्रम॑ सवशूत्यत्वत्ाह्मशूत्यत्व बाह्यार्थानुमेयत्वबाह्याथ प्रत्यक्षत्तववादानातिष्ठ न्ते ||? 

--माध्यमिक भावनामें, सर्वशुन्यत्व मानता है। योगाचार 
भावनामें, बाह्य शून्यत्त्त मानता है। सोच्रान्तिक भावनामें, बाह्यार्था 
जुमेत्त कहता है, ओर वेभाषिक भावनामें, बाह्यार्थ प्रत्यक्षवाद अब- 
स्थित करता है ॥ 

“केचन बौद्धा बाह्यघु गन्धादिषु आन्तरेषु रूपादिस्कन्धेषु सत्स््रपि तब्रा- 
नास्थामुत्पादयितुं सब शून्यमिति ॥?” 

--कोई-कोई बोद्ध मतावलम्बी लोग वायु गन्धादिमें एवं आन्त- 
रिक रूपादिस्कन्ध विद्यमान ही उसमें अनास्था उत्पादनार्थ सर्व 
शून्य कहते हैं ॥ इस तरह बौद्धोंका शुन्यवाद पकड़ना, सो भी 
मनकी कल्पना भावनामात्र ही मिथ्या है। और वेदान्ती छोग 
ब्रह्मको कोई चेतन मानते हैं, फिर व्यापक भी कहते हैं। कहा है 

दोहाः-- “अन्तर बाहिर एकरस, जो चेतन भरपूर ॥ 

विभु नभ सम सो ब्रह्म है, नहीं नेरे नहिं दूर ॥? विचारसागर ॥ 
विचारसागर तरह्ञ ४ में चार प्रकारके चेतन कहा है, सो भी 
मनके कव्पना ही है। इस प्रकार रोग, भोग, पाप, पुण्य, क्रिया, कर्म 
चैतन्य, अह्म-ईश्वरादि ओर शुन्यस्थिति यह सब मन-मानम्दीके 
विस्तार है। उसी मानन्दीमें पड़के जीव जड़ाध्यासी हो रहे हैं । 


कहा है+-- 





[५७६ ] संयुक्त षट्‌ ग्रन्थः । [ बैराग्यशतक--- 
है कक 5+ 2 मपकिननि टसिकि जि क के रस कम सफक कल कक 
श्लोकः--“अध्यासदोषात्पुरुषत्य संखतिरध्यासबन्धस्वमुनेव कल्पितः ॥ 
रजस्तमोदोषवतोडविवेकिनो जन्मादिदुःखस्थ निदानमेतत्‌ ॥।१८१॥ 
॥ विवेक चूड़ामाण |॥ 
--अध्यास दोषसे ही पुरुषको जन्म-मरणरूप संखार होता है 
और यह अध्यासका बन्धन इसीका कब्पित किया हुआ है। तथा 
रज़, तम आदि दोषयुक्त अविवेकी पुरुषके लिये, यह अध्यास ही 
जन्मादि दुःखका मूल करण है ॥ 
श्लोक:-- “अतः प्राहुर्मनों5विद्यां परिडतास्तत्तदर्शिनः ॥। 
ये नैव श्राम्यते विश्व॑ वायुनेवाश्रमरएडलम्‌ |” वि० चू० १लेर।॥। 
--अतः तत्त्वदर्शी विद्वान मनको ही अविद्या कहते हैं। जिसकेद्वारा 
वायुसे मेघ-मण्डलकी भाँति, यह सम्पूर्ण विश्व अ्माया जा रहा है ॥ 
यह मन-मानन्दी बड़ा जबरदस्त बन्धन है। पारखबोध हुए 
बिना यह छूट नहीं सकता है। इसी कारण चौरासी योनियोंमें जाके 
जीव सब भ्रमा करते हैँं॥ चैतन्य जीव शुून्यादिके वासनावश 
शून्य गर्भवासको ही प्राप्त होते हैं, बिना पारख ॥ ५० ॥ 


दोहाः--सो मन मैं मानों नहीं | काह भोग कहा त्याग ॥ 
जो है मनको भानबो। सो अ्रपंच वेराग ॥३१॥ 


संक्षेपार्थ--हे भाई ! जो अबतक ऊपरमें जितनी बात कह 
आया हूँ, सो मनकी मानन्दीकों वा उस मनकी बातको एक भी में 
तो मानता नहीं हूँ, चाहे भोग सम्बन्धी बात हो, ओर चाहे शुरूवा- 
छोगोंकी त्याग सम्बन्धी बात हो, उसे में मानता ही नहीं । 
उससे मुझे क्‍या करना है ? ओर जो लोग मनको मान-मानके नाना 
तरहकी मानन्दी बढ़ाते जाते हैं, सो तो उन्होंकी प्रपंचोंका ही विस्तार 
है, सो चैराग्य नहीं है, किन्तु वैराग्यके नकऊू, खांग, भ्ूठा आडस्बर- 
मात्र ही है। वे वैराग्यके आइमें, प्रपंच बढ़ानेवाले धूत॑, प्रपंची हैं, 
_घेसा जानना चाहिये ॥ 
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॥ # । विस्तार निर्णय कथन वर्णन ॥ # || 

टीका+-- भ्रन्थकर्ता कहते हैं;--विवेकी वैराग्यवान्‌ सन्‍्त कहते 
हैं:--अर्थात्‌ हे सन्‍्तो ! राग और त्यागमें बहुत अन्तर है। खानी- 
जाल तो मोटा बन्धनकारूप ही है, ओर जहाँ तक वाणी जालकी 
कल्पना मनकी माननदी है, वहाँ तक भी खूक्मराग छगा हुआ 
होनेसे चह भी बन्धन ही है। ऐसा यथार्थ जानके गुरुकी रूपा, 
पारखबलसे में अब उन सकल मनके मानन्दीको परित्याग कर 
देता हैँ । सो एक भी मन-मानन्दीको में अब नहीं मानता। विषया- 
ननन्‍्दसे लेके ब्रह्मानन्दतकक्े भी भोगाँसे मुझे कोई काम नहीं । मेंने 
त्याग क्‍यों, किस लिये किया कि, जीवन्मुक्तिके लिये। फिर भोगसे 
मुझे क्‍या प्रयोजन ? क्‍या करना है ? अर्थात्‌ खानी-वाणीकी मनका 
विकार, सो में एक भी नहीं मानता । भोग क्या है? सो बन्धन है । 
त्याग क्‍या है ? सो मुक्ति है। कहाँ भोग और कहाँ त्याग; इसमें 
बहुत फरक है । यानी जब में मन-मानन्दीकों मानता ही नहीं, फिर 
संसारी विषय भोगोंकी इच्छा तो में करता ही नहीं, और कल्पित 
सखर्गादि सुख भोगनेके छिये भी मेरा त्याग नहीं है । जो त्यागी होके 
परलोकादिके सुखभोग चाहते हैं, उनमें त्याग ही कहाँ हुआ 
अष्टसिद्धि, नवनिद्धि, षद्गुण ऐश्वर्य, सामथ्य प्राप्तिकी इच्छा, 
लोक-परलोककी वासना, सातखर्गादि, ईश्वर, खुदा, ब्रह्म, ओर 
नाना देवतादिकोंकी मानन्दी उनके प्राप्तिकी आशा, इत्यादि जो 
कुछ भी मान' रखा है, सो सब मनके मानन्‍्दी वेराग्यके बीचमें 
महान प्रपश्न ही खड़ा किये हैं। इसलिये पारख बिना बड़े-बड़े 
त्यागी, वेरागी, संन्यासी, उदासी, वनवासी आदि धोखा खायके 
भवबन्धनोंमे ही जकड़े पड़े हैं। उनसे शुद्ध त्याग-वैराग्य पालन 
नहीं हुआ। वेराग्यके जगहमें उब्दा पश्धकोशके वाणीकी प्रपञ्ञ, 
झज्जट, उपाधि ही फेलाये। इंसीसे वे सब जड़ाध्यासी ओर बद्ध 
भये ओर हो रहे है। सहुरुने कहे हैं।-- 


सं० नि० घदू० ३७-- 


[५७८ ] संयुक्त षट ग्रन्थः | [ वेराग्यशतक--- 





शब्दः-- ता मनको चीन्हों मोरे भाई ! तन छूटे मंन कहाँ समाई ॥ १॥ 
सनक सननन्‍्दन जैरेव नामा | मक्ति सही मनउनहुँ न जाना ॥ २॥ 
अम्बरीष प्रदहलाद सुदामा | भक्ति हेतु मन उनहँ न जाना॥ ३॥ 
भरथरी गोरख गोपीचन्दा | ता मन मिलि-मिलि कियो आनन्दा ॥ ४ ॥ 
जा मनकों कोई जानु न भेवा | ता मन मगन मभये शुकदेवा ॥ ५ ॥ 
शिव सनकादिक नारद शेषा | तनके भौतर मन उनहूँ न पेखा ॥ ६ ॥ 


एकल निरज्नन सकल शरीरा । तामहँ म्रमि-श्रमि रहल कबीरा ॥ ७॥ 
॥ बीजक, शब्द ६२ ॥ 


साखी:-- मूल गहेते काम है, तँ मत भरम भुलाव ॥ 
मन सायर मनसा लहरी, बहे कतहूँ मत जाव॥ ६० ॥ 
माया तजे क्या भया !, जे मान तजा नहिं जाय ॥ 
जेहि माने मुनिवर ठगे, सो मान सबनकों खाय ॥ १४० ॥ 
माया केरी वशि परे, ब्रह्मा विष्णु महेश ॥ 


नारद शारद सनक सननन्‍्दन । गौरी पूत गणेश ॥ १४६ ॥ 
॥ बीजक, साखी ॥ 


अतएव खानीका भोग और वाणीका त्याग यह दोनों ही मन- 
मानन्दीके भीतर हैं । इससे क्‍या मुक्ति होती है? कदापि नहीं । 
जो मनका राग मानन्दी हैं, सो तो प्रपश्च है, असली वैराग्य नहीं । 
इसलिये सो मनमानन्दीकों अब में नहीं मानता । उसे भीतर-बाहरसे 


परित्याग करके निज खरूप पारखमें ही स्थित हो रहता हूँ । यही 
मुख्य सार वेराग्य है ॥ ५१ ॥ 


५) 


अब यहाँ यथार्थ गुरुमुख निर्णयसे, अनुभवका वैराग्य दोहा 
५२ से १०२ तक वर्णन करते है ॥ 


॥राग-वैराग्यादि यथाथे निर्णय वर्णन ॥ भय और लोभका निर्णय ॥ 
दोहाः--मतियनमें भय मतनको | यतियनमें भय नार ॥ 


त्यागिनमें भय लोभ है । युद्ध समय भय मार || ४२॥ 
संक्षेपार्थ--- देखिये ! रागमें छगनेवाल्लोंकी सब जगह भय छगा 
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ही रहता है। सो कैसे कि--मतवादियोंमे एक दूसरेके द्वारा मत- 
वादमें परास्त होकर अपमानित होनेका भय होता है। फिर त्यागियाँमे 
ख्रीके द्वारा त्याग खण्डित होके पतित होनेका भय होता है। इसीसे 
यति छोग स्थ्रियोंसे डरते रहते हैं, ओर नारियोंके सज्-साथ कभी नहीं 
करते हैं। तथा त्यागी छोग अपनेमें लोभ उत्पन्न न हो, ऐसा सोचके 
लोभसे सदा भयभीत होते रहते हैं; ओर युद्धके बखतमें सेनिकोकों 
36 मार पड़नेका भय लहूगा रहता है। ऐसे भय सबमें 
लगा है ॥ 


॥ # ॥ विस्तार निर्णय कथन वर्णन ॥ # ॥ 

टीकाः--- सहुरु श्रीप्रणसाहेब कहते हेँः--अर्थात्‌ बुद्धिमान 
विद्वान कहलानेवाले, विभिन्न मतवादी, शास्त्री, पोराणिक आदि 
लोगोमें अपने-अपने मत, पन्‍थ, ग्रन्थ, आदिके मानन्दीमें बड़ा पक्ष- 
पात छूगा रहता है । खण्डन-मण्डनके कीचड़में वे फँसे रहते हैं 4 
इसलिये उन्हें भी भिन्न-भिन्न मतवादी, कट्टर विवादी, ताकिक, 
बकवादी लोगोंकी अथवा अपनेसे भी ज्यादा जाननेवाले, धारतप्रवाह 
व्याख्यान देनेवाले, वाद-विवादमे परास्त कर देनेवांलोंसे भय लगा 
रहता है । जैसे बन्दी पण्डितने बहुतसे ऋषियोंकों शाल्ार्थमे हराके 
कैद किया था, तो पीछे अश्ावक्रने आके, शाख्रार्थमे उसे भी परास्त 
किया था। इसीसे एक मतवादियोंकों दूसरे मतवादियांका डर, 
शड्का, चाश, रूगा रहता है। क्‍योंकि दोनों भी मत, पन्‍्थोंके पक्ष 
पकड़के अभिमानमें ग्रसित रहते हैं। इसीसे दूसरेसे नीचा देखना 
न पड़े, उसके लिये भयभीत रहते हैं । “शास्त्रवादभयं “--शाख्त्रमें वाद 
विवादका भय लगा है । तेसे ही त्यागी, ब्रह्मचारी, संन्‍्यासी, उदासी, 
बैरागी, यति, निहह्ल, साधु लोगोमे स्त्रियोंके तरफसे भय लगा रहता 
है । कहीं क्री आके हमारे त्याग, वेराग्यमें विधच्च न डाल दे, ब्रह्मचये 
खण्डित न कर दे । हाव, भाव, कटाक्ष फैलाके कदाचित्‌ फंसा न 
लेवे, ऐसा सोचके इसके लिये डरते हुए द्नि-रात सचेत रहते है । 





[0८० ) . ... संयुक्त घट अन्यः । [ वैराग्यशतक--- 


वे खियोंसे कप्मी प्रेम नहीं करते हैं। स््रीको प्रत्यक्ष नकैकुण्ड ही 
सन्नझके तिरस्कार करते हैं। कहा हैः-- | 
 इलोकः-- “अन्तकः पवनो, मृत्यु+ पातालं बड़वामुखम्‌ ॥ 
;ं क्तुरघारा विप्रं सर्पों वहिरित्येकतः ख्रियः ॥” महाभारत ॥ 
“काल, पवन, मृत्यु, पाताल, बड़वानल, छुरेकी धारा, विष, 
सर्प, और अपन, ये सब एक ओर हैं, और खस्रियाँ एक ओर | अर्थात्‌ 
स्त्री उन सबसे बढ़के हानि करती है ॥ 
श्लोक+-- “तत्सान्निध्यं ततत्यस्ता श्रेयोडर्थी दूरतों बसेत्‌ ॥ 
नारीतत्सडक्षिसड्षेन। चित्त विक्रियतें यत३ ॥?” मु० ॥ 

--अतः कल्याणकामी पुरुष उनकी समीपीको त्यागकर, सदा दूर 
ही रहे। क्योंकि स्री ओर उनके सह्लियोंका सह करनेसे चित्त 
विकृृत हो जाता हे ॥ 

“ऐसा समझके, यतियोंकों स्थियोंका भय विशेष होता रहता 
है। उससे दूर ही रहते हैं, ओर त्यागी पुरुषवर्ग विशेष करके, छोभ, 
छालचसे भयभीत होते हैं । कभी लोभमें चृत्ति न जावे, ऐसा प्रयत्न 
करते हैं। क्योंकि कहा है-- लोमभूलानि पापानि/--पापोौका मूल 
कारण लोम ही है ॥ और सहुरुने भी बीजक साखी २० में कहे हैः-- 

साखीः:-- “लोमे जन्म गँवाइया, पाप खाया पून ॥ 

साधी सो आधी कहै, तापर मेरा खून ॥” बी० सा० २० ॥ 

“पाप मूल है लोभ गँवारा | मूरख परिडत नाहिं विचारा ॥?” तिमिर मास्कर ॥ 

अतपव त्यागियाँमें सबसे ज्यादा भय छोभका रहता है । त्यागी 

लोग कोई करपाजत्री होते हैं, कोई मिद्दीके बर्तन ओर जलपात्र, सिक्षा- 

पात्र भी मिद्टीके पात्र ही रखते हैं। फर्टे-टूटे चीथड़े पहिनके गुजारा 

कंरते हैं । कहा हैः--- 
श्लोकः-- “रथ्याचर्पट विराचित कन्थः, पुण्यापुण्यविवजितपन्थः ॥ 
न त्व॑ नाहं नाथ लोकस्तदपि किमथ्थ क्रियते शोक ॥११ 
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“चौहट चिथड़न कन्था कीन्हा, पाप रु पुएय रहित पथ लीन्हा ॥ 
नहिं तू नहिं में नहिं यह लोका, तो किस हेतु कीजिये शोका ॥? च० पं० १०४ 
इस तरह विचार करके लोभको छोड़कर, त्याग-वेराग्य 
संयुक्त रहते हैं । 
ओर लड़ाईके समयमें युद्ध भूमिकामे जबर्दस्त मारा-मार, काट- 
मार मच जाता है । दनादन असर, शखस्म्ोंकी वर्षा होने लग जाती 
है। गोली, तोप, बमगोला वगैरह धड़ाघड़ छूटने लग जाते हैं । 
पुराने जमानेमें बाणवर्षा करते रहे । ऐसे अनेकों प्रकारसे घमासान 
युद्ध होते वक्तमे कायर या डरपोकोके मनमे बड़ा ही भय व्याप जाता 
है। हृदय धड़-घड़ाने लगता हैं, मनमें घुक-पुक घुक-पुक होनेसे बड़ी 
घबराहट हो जाती है। मार पड़नेके भयसे घबराके कितनेक लोग 
तो रणस्थरू छोड़के भाग भी जाते है, छिप जाते वा हार मानके 
चले जाते हैं। जो श्र-वीर होते हैं, थे छड़-लड़के मर मिट्ते है । 
भयड्भर युद्धके समयमें भयके मारे बहुतेरे हिम्मत छोड़के मार 
पड़नेके डरसे, पलायन हो जाते है। ऐसे सर्वत्र भय लगा ही हुआ 
है। एक-न-एकसे सभी भय खाते हैं। कोई बिरले ही निर्मय 
होते हैं ॥ ५२ ॥ 
दोहाः--जाति पॉतिको गृहिनमें । भेषनमें भय भेष ।। 
जगत सकल दुःखरूप है | निर्णय करिके देख ।। ४३ ॥ 
संक्षेपार्थ:--ओर ग्रहस्थी छोगाँमे जात-पाँतमें भेद पड़के झंझट, 
झगड़ा होनेका भय रूगा है। तथा षदट्‌ दर्शानोंके भेषधारियोंमे 
परस्परके भेषोंकी मर्यादामें विपरीत होके, होनेवाली बड़ी भारी 
डपाधिका, भेषसे पतित होनेकी, निर्वासित किये जानेकी, इत्यादिका 
भय लगा रहता है। इस प्रकार सब तरफ विवेक-विचारसे निर्णय 
करके देखिये |! सरासर सकल जगतके कार्य मन-मानन्दीके भीतर 
रागसे सना हुआ होनेसे, दुःखरूप ही है। खुख तो खिफे एक दृढ़ 
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पैराग्यसे, निव्नत्ति स्थितिमें ही है, यही बात यथार्थ है ॥ 
॥ # ॥ विस्तार निर्णय कथन वर्णन || # ॥ 
टीकाः--अन्थकर्ता कहते हैं:--अर्थात्‌ ओर संसारी गृहस्थी 
लोगोंमें हिन्दुआने चार वर्ण, ३६ जातियाँ माने हैं । “कान्यकुब्ज चिन्ता- 
मणि” नामक ग्रन्थमें लिखा हैः--“जनाब आनरेवल डा० हण्टरके 
इतिहासमे लिखा है कि, अब ब्राह्मणोंकी १८८६ जातिसे कम नहीं 
हैं, परन्तु में १२० ब्राह्मणोंकी जातिके नाम जानता हूँ । जो ब्राह्मणोंकी 
वंशावली आदि पुस्तकोंमे पाये जाते हैं, और एक-एक भेदमें अनेकों 
' भेद हैं, सो सब जानना समझना कठिन है 
अब देखिये ! इसी प्रकार अन्य समस्त जातियोंमें भी अनेकों 
भैदका विस्तार किये हैं । उनमें कुलाचार, छोकाचार, देशाचार, 
आदि भिन्न-भिन्न रीति-रिवाजसे जाति-पाति, छुआछूत, लेन-देन, 
खान-पान, विवाह आदि सम्बन्ध कायम कर रखे हैं । अगर उसमें 
कोई विरुद्ध हुआ, तो जाति-बिरदरीके लोग उसका कसर देखके 
उसे दण्ड देते हैं। ज्ञात-बाहर कर देते है, तेरा जात चला गया, 
कहके पंक्तीसे उतार देते हैं। अर्थ-दण्ड, प्रायश्चित, भोज-भरण्डारा, 
करने लगाते हैं। सब प्रकारसे सम्बन्ध तोड़के दोषीको तढ़कर 
बेइज्जत करते हैं। इसवास्ते अपने-अपने जाति नियमके मुताबिक 
सब लोग चलते हैं। जातिके पशञ्च बिरादरियाँसे डरते रहते हैं। 
' ऐसे गृहस्थोंमें जात-पांतका भय होता रहता है। कहा है+-- 
, श्लोक+-- “'खजातिपूर्बजानां हि यो न जानाति संभवम्‌ || 
स भरवेत्पुंश्वलीपुत्र सहशः.. पिन्रवेदकः |” कान्यकुब्ज० ॥ 
“जो कोई अपने कुल-गोत्रकी उत्पत्ति नहीं जानता, वह कुल, 
गोन्नको न जाननेवाला, वेश्याके पुजरके समान, कुरू-धर्मको नष्ट 
करता है ॥ 
. ऐसे वाक्योंसे डरके जातिके विचार, ग्रहस्थ छोग किया करते 
हैं। तेले डी घट दशनोंके भेषधारियोंमें, अपने-अपने मत, पन्‍थोंके 
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भेष प्रपश्चोंके तरफसे भय लगा रहता है । इसीसे भेषमें फूट हो-हो 
करके, षट दर्शनोंसे---९६ पाखण्ड निकले हैं | तहाँ कहा है+-- 
साखी:--- “योगी जड्भसम  सेवड़ा, संत्याती दबंश ॥ 
छुठवाँ कहिये ब्राह्मण, छो घर छौ, उपदेश || पश्नग्रन्थी० ॥ 
“दशुसंन्यासी, वारह योगी, चोदह शेख बखान || 
अठारह ब्राह्मण अठारह जक्गषम, चोबीस सेवड़ा परवान |” पं० मा० || 
और इनमेंसे भी शाखा, प्रशाखा, अनुशाखा, शिष्य-शाखा फूटते 
हुए भेष समूहमें छाखों तरहके नाना भेद हो चुके हैं, उन सबको 
गिनके, कोन समय गवाँवे ? मतरूब यह कि, भेषमें भी नियम पालन 
न करके विरुद्ध आचरण करनेसे, भेषके मुखिया छोग, उस दोषीकों 
यथायोग्य दण्ड देते हैं। अगर कोई साधु, भेषधारी, व्यभिचारी, 
भगभोगी हुआ, तो उसके भेषका चिह्न उतारके या छीनके उसे पतित 
समझ करके, पन्‍थसे निकाल देते हैं। इश्त्यादि प्रकारके व्यवथा 
होते है, इसलिये भेषधारियोंको भेषके सरपश्च शुरू वा आचायंका 
भय होता है, जिससे वे नियमपूर्वक चलते हैं। सब कोई अपनी 
अपनी मर्यादा पालन करते हैं । मर्यादा भक्ल होनेपर दण्ड पाते हैं ! 
कहा है।--- 
साखी;-- “वन तै भागि बेहड़े परा, करहा अपनी बान ॥। 
वेदन- करहा कासों कहै, को करहाकों जान ||” बीजक सा० ४४ ॥ 
हे सन्‍तो ! सब तरफ. दृष्टि फेलाकर, निष्पक्षरूपसे यथार्थ 
निर्णय करके देखिये ! तो सम्पूर्ण जगत्‌ महाजाल उुःखका ही रूप 
है। क्‍योंकि यहांपर समस्त प्राणी और मंनुष्य-छोस, भय, ठृष्णा, 
आशा, मोह, क्रोध, काम, खीकी विषयासक्ति, ईर्षा, द्वेष, ओर नाना 
प्रपश्च, बेर, घात, हिंसा, नशा-सेवन ओर कुटिलता इत्यादि, अनेकों 
दुःखदाई चाल-कुचालमे पड़े हैं । जिससे देहिक, देविक, भोतिक यह 
त्रिताप भोगके जन्म, मरण, गर्भवासके चक्रमे पड़के, असहाय दुश्खको 
ही भोग रहे हैं । इस प्रकार सकल जगत्‌ ढुःखोंका ही खरूप बना 
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हुआ है। निर्णय करके देखो ! जड़ाध्यासों जीवोंको कहों भी कल 
ठहरावका शान्ति खुख नहीं है । जो पूर्ण त्यागी पारखी हैं, वे ही 
सुखी हैं। अतएव पारखी सहुरुके सत्य बोध लेकर तुम लोग भी 
सुखी हो जञाओ ॥ ५३ ॥ 
॥ # | वष्णाकी अद्ग निर्णय वर्णन || # ॥ 
दोहाः-तृष्णाकी विशेषता । कहाँलों करों बखान ॥ 
देह मरे इन्द्रिय थक | तृष्णा न मरे निदान | ५४ ॥ 

संक्षेपार्थ-- हे भाई ! में मनसे उत्पन्न होनेवाली तृष्णाकी 
विशेषता तो भी कहातक वर्णन करूँ ! क्‍योंकि काम करते-करते 
इन्द्रियाँ थक जाती हैं। और बुढ़ापेमें सब इन्द्रियाँ असक्त शिथिल 
हो जाती हैं, फिर एक दिन देह भी मरके नाश हो जाता है। तथापि 
तष्णा जो है सो, निदान - अन्ततक भी नहीं मरती है ओर आप ही 
“बह कभी नाश नहीं होती। अतः यह तृष्णाका जाल बहुत ही 
रूम्बा है, ऐसा जानो ॥ 

॥ # ।॥ विस्तार निर्णय कथन वर्णन ॥ #॥। 

टीकाः- अन्थकर्ता कहते हैं:-- अर्थात्‌ हे विवेकी सन्‍तो ! में 
इस अघटित, अतृप्त रहनेवाली तृष्णारूपी महामायाकी, विशेषण 
गुण-अवगुणको कहा तक वर्णन करके कहूँ, क्योंकि तृष्णाके वर्णन 
करते-करते सब कोई थक चुके हैं । तो भी तृष्ण नहीं थकी | इधर 
खसंसारमें विषय भोगते-भोगते आयु बीत जानेसे, द्शों इन्द्रियां 
शिथिल, वा थकित हो जाती हैं; बुढ़ापेमें अथवा विशेष रोग भ्सित 
होनेपर इन्द्रियोसे बराबर कार्य नहीं होते हैं। ओर देह भी जीर्ण- 
शीर्ण होके एक दिन मर जाती है, स॒त्यु होनेपर सड़-गरूके विनाश 
भी हो जाता है। परन्तु हाय ! यह पापिनी तृष्णा, तो निदान - 
आखिर तकमे भी नहीं मरती है। यह तृष्णा अपने तो मरती या 
छूटती नहीं, जिसके सह्ल लगती है, उसका सत्यानाश करके विनाश 
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ही कर डालती है, उतनेपर भी वह तृप्त नहीं होती । क्‍या कहें ? 
इसने तो जीवोकी आदि > शुरूसे लेके, अन्ततक परेशान करके मार 
डाल्ां, परन्तु हह खय॑ं अध्यासरूप होके ही रही, मरके तो नाश नहीं 
हुई | अर्थात्‌ रृष्णाकी ज्यादती, बुराई बहुत हैं, सो कहातक कहा 
जाय । यहाँ तो पर्खानेके वास्ते कुछ थोड़ा ही कहेंगे, उतनेसे बुद्धि 
मान छोंग समझ सकेंगे । विषय भोगते-भोगते इन्द्रियाँ थक जाती हैं, 
देह भी एक दिन मर जाती है, तब भी अन्ततक तृष्णा पापिनी नहीं 
मरती है। राजा पुरुरवा, ययाति आदि लोग इसके नमूने भये हैं । 
पीछे वे भी पछताये हैं | इसके बारेमें कहा है 
श्लोकः-- “तृष्णाया विषयेः पूर्तिनंव कैश्वित्कृता पुरा॥ 
करिष्यन्ति न चान्येतैमोंगतृष्णां ततस्त्यजेत्‌॥? मु० ॥ 
--इस तृष्णाकी पूर्ति पूर्वकालमें किसीसे भी नहीं हुई, ओर 
न आगे ही अन्य किसीसे होगी; अतः भोगोंकी तृष्णा त्याग देनी 
चाहिये ॥ और सुन्दर विलासमें कहा है 
“नयननकी पल ही पलमें क्षण, आधिघरी घटिका जु गईं है ॥ 
याम गयो युग याम गयो पुनि, सॉक गई तब रात भई है ॥ 
आज गईं, अरु काल गई, परसों तरसों कछु ओर ठई है ॥ 
सुन्दर ऐसहि आयु गई, तृषणा दिन ही दिन होत नई है ॥””सुन्दर विन्क 
ओर भर्तंहरिने भी कहा है 
श्लीोक+-- “भोगा न भुक्ता वयमेव भुक्तास्तपों न तप्त' वयमेव तप्ताः ॥ 
कांलों न यातों वयमेंब यातास्तृष्णा न जीरा वयमेव जीणाः:॥” वै० शतक॥ 
छुप्पय/-भोग रहे भरपूर, आयु यह भुगत गईं सब | 
तप्पो नाहिं तप मूढ़, अवस्था तपत मई अब || 
काल न कितहूँ जात, बैंस यह चली जात नित। 
वृद्ध मई नहिं आश, बृद्ध वय भई छाड़ हित ॥ 
अजहुँ श्रचेत चित चेतकर देह गेहसों नेहं तज ॥” 
--विषयोंकों हमने नहीं भोग पाया, किन्तु विषयों हो ने 


[५८६ ] संयुक्त घट ग्रन्थ ।. [ वैराग्यशतक-- 


हमारा भुगतान करके हमको भोग लिया। अर्थात्‌ विषयोके भोगने में 
हम ही असमथ हो गये । हमने तपको नहीं तपा या नहीं किया, 
किन्तु तपने हमें ही तपा डाला, काल व्यतीत नहीं हुआ, किन्तु 
हमारी ही आयु व्यतीत हो चली, ओर तृष्णा जीर्ण या बुद्ध नहों 
हुई, किन्तु हमही जीण॑-शीर्ण हो गये ॥ 

इस प्रकार सबका अन्त परिवर्तन होनेपर भी तृष्णाका अन्त 
नहीं हुआ | अतः अध्यास वश बद्ध होके जीव नाना योनियोंको प्राप्त 
होते भये वा प्राप्त होते रहते है ॥ ५४ ॥ 


दोहाः-तृष्णा हे कि डॉकिनी । कि जीवनको काल ॥ 


ओर ओर निशिदिन चहे। जीवन करत बेहाल ॥ ५४॥ 
संक्षेपार्थ:--- हे सन्‍तो ! यह तृष्णा क्‍या है' कि-- मनमें रहने- 
चाली एक प्रबल दुष्ट डॉकिनी है । और क्‍या है कि-- जीवॉका 
जीवन संहार करनेवाली, सत्यानाशी काल भी दृष्णा ही है। क्योंकि 
वह मनमें बैठके दिन-रात ओर-ओऔर भोगोंकी चाहना करती ही जाती 
है | नित्य नई-नई इच्छाओंको बढ़ाते रहना ही उसका काम है। 
चाहनाएँ बढ़ा-बढ़ा करके वह तृष्णा जीवॉको सदा बेहाल अत्यन्त 
दुःखी करती रहती है। ठृष्णाके, घेरेमें पड़के कभी फोई भी-खुखी 
नहीं हुए, ओर हो भी नहीं सक़ते। जिसने तृष्णाको नाद्या करके 

निर्मूल कर दिया, सोई सदा सुखी रहते हैं, ऐेसा जानना चाहिये ॥ 


॥ # ॥ विस्तार निर्णय कथन वर्णन ॥ # ॥ 
टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हैँ:-- अर्थात्‌ यह तृष्णा महापापिनी 
है। क्‍योंकि इसीसे तमाम पाप होते हैं। यह खाली ठृष्णा, चाहना 
मात्र है, कि अथवा यह डॉकिनी या चुडैल, बाल, युवा, बृद्धको 
मारनेवाली, हत्यारिनी, हिसकी, दुष्ट राक्षसी है, ऐसा कहा ज्ञाय 
कि 5 अथवा सकल जीवोंकी जीवनको सत्यानाश करके संहार करने- 
बाली, काल, महाकाल वा महककालिका कहा जाय । क्योंकि, वह 
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सब दुर्गुण उसमें भरा पड़ा है, जो कुछ भी कहो, सो थोड़ा ही है। 
डॉकफिनी, पिशाचिनी, जीवॉके कार, कड्लाल, बेताल, तृप्त न होने- 
वाली, यह सब लक्षण तृष्णाके ही हैं। दिन-रात ओर-ओर ज्यादा- 
ही-ज्यादा पदार्थ, विषय-भोग, धन-धानन्‍्य, सत्ता, राज-काज, सुख, 
सम्पत्ति, आदि विशेष-विशेष वृद्धि करनेकी चाहना बढ़ती दी जाती 
है। इच्छा कभी पूर्ण नहीं होती है । चाहना दिन-दूना, रात-चोगुना होता 
जाता है। यह तृष्णा जीवॉको बेहाल परम दठुःखी, सन्‍्तस्त कर 
डालती है | तृष्णावान्‌ कभी सुखी नहीं होते हैं। सदा द्रिद्रके समान 
हाय ! हाय ! करते-करते ही मर जाते हैं । महाभारतमें कहा है;--- 
श्लोकः--- “थत्यृथिव्यां ब्रीहियवं॑ हिरण्यं पशवः स्त्रिय ॥ 
एकस्यापि न पर्याप्त तस्मात्त॒णां परित्यजेत्‌ ॥” महाभारत ॥ . 
--पृथिवीमे जितने धान्‍्य, जो, खुवर्ण, पशु, और स्थ्रियां हैं, वे 
एक मलुष्यके लिये भी ( उसे सन्‍्तुष्ठ करनेमें ) पर्याप्त नहीं है । अतः 
इनमें तृष्णाका त्याग करना चाहिये ॥ 
श्लोकः-- “यादुस्‍्त्यजा दुर्मतिभियाँ न जीयेति जीयेतः ॥। 
योड्सो प्राणान्तकोरगस्तां तृष्णां त्यजतः सुखम ||” महामारत ॥ 
--कुबुद्धि, पुरुषोके लिये जिसका त्यागना अत्यन्त कठिन है, जो 
मनुष्यके जरा-जर्जरित हो जानेपर भी जी्ण नहीं होती, तथा: 
जो प्राणोंका अन्त देनेवाला महारोग- है, उस तृष्णाका त्याग 
करनेवाले पुरुषको ही सुख प्राप्त होता है ॥ 
सुन्द्रविलासमें भी कहा है;-- 
“तीनहिं लोक अहार कियो सब, सात समुद्र पियो पुनि पानी ॥ 
ओर जहाँ तहाँ ताकत डोलत, काढ़ृत आँख डरावत प्रानी ॥ 
दाँत दिखावत जीम हलावत, याहि ते में यह डॉकिनि जानी || 
सुन्दर खात भये कितने दिन, है तृषणा ! अजहूँ न अघानी ॥? 
“बाद ब्था भटठके निशिवासर, दूर कियो कबहूँ नहिं धोषा ॥ 
तू हतियारिन पापिनि कोढ़िन, साँच कहूँ मत मानहु रोषा ॥ 
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तोहिं मिले तबते हुई बन्धन, तू मरि है तबहीं हुए मोषा ॥ 
सुन्दर और कहा कहिये त॒हिं; हे तृषणा ! अब तो कर तोषा ॥”सु० ॥ 
अतः तष्णा जो है, सोई डॉकिनी, साँकिनी जीवनको नष्ट-श्रष्ट 
करनेवाली, जीवोंकी काल ही है। क्योंकि कभी भी वह तृप्त तो होती 
ही नहीं, और ही और इच्छा बढ़ायके रात-द््‌नि विषयादि खुख भोगों- 
को चाहती ही रहती है। इसी झकझोरमें नरजीवोंको तक्ञ या बेहाल 
करके, कष्ट देके चौरासी योनियाँमें गिरा देती है। अतएव उस तृष्णा- 
को त्यागके सुखी हो जाना चाहिये। जीते ही परखके उसे छोड़ देना 
चाहिये ॥ ५० ॥ 
दोहाः- तृष्णा अग्नि प्रलयकी | तृप्ति न कबहूँ होय ॥ 
सुर नर मुनि औ रह सब | भस्म करत हैं सोय ॥ ५६॥ 
संक्षेपार्थ---हे सन्‍तो ! तृष्णाकी कभी भी तृप्ति नहीं होती है, खदा 
अतृप्त क्षुधित ही बनी रहती है, इसलिये खास करके यह तृष्णा ही 
प्रल्यकालकी उच्र अश्नि है। अतः सुर, नर, मुनि और रह्ढु वा राजा- 
वा प्रजा इत्यादि समस्त प्राणियोंकोी घुलाय-घुलायके झुलसायके भस्म 
करनेवालो प्रचण्ड अज््नि वही तृष्णा ही है। सो दष्णा ही सबोको 
अनायास भस्म करती है | पहले भी उसने बहुतोंको भस्म किया, 
मुक्तिपद्से गिरा दिया । अब भी वह बेसे ही सबोको भस्म कर रही 
है। कोई बिरले विरक्त हो इसके रूपटसे बच पाते है ॥ 


॥ # ॥ विस्तार निर्णय कथन वर्णन ॥ # ॥ क्‍ 
टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हैं:-- अर्थात्‌ मुक्तिपद्कों प्रठय करने 
वाली यह तृष्णा प्रललयकालकी ” महाअभ्नि बनी है। क्योंकि, कभी भी 
तो इसको तृप्ति, सन्तुष्टि होती नहीं। गुरुषवा छोगोंने महाप्ररूयके 
वर्णनमें कल्पना करके शास्ोंमे ऐसा कहा है कि-- पहिले तो जला- 
मय प्ररूय होगा, फिर प्रल्याप्नि प्रज्ज्वलित होके सब जगत भस्म 
हो जायगा, फिर भी वह बहुत कालूतक शान्त नहीं होगा, धधकता 
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ही रहेगा, इत्यादि । परन्तु यह कथन तो सत्य नहीं है। खाली एक. 
रूपक उपमाके तौरपर यहा कहा गया है कि-- यह ठष्णा प्रल्यकी अभि 
सद॒श महाभयड्भुर, समस्त तअयलोकके भोग मिल जानेपर भी कभी 
तृप्त न होनेवाली बड़ी प्रबल है | पूण पारख ज्ञान हुए बिना, इसको 
कोई तृप्त नहीं कर सका । राग-द्वेषकी लूपटोसे, तृष्णा मुक्ति भवनको' 
जला डालती है । ज्ञितने भी प्राणी तृष्णामें पड़े, उन सबबोकी मुक्ति- 
साधन तष्णाने भस्म कर दिया। सब रह्ढडू >दीन-दरिद्री, गरीब लोग 
तो ठष्णामे जलके भस्म हो ही रहे है, परन्तु उनसे भी ज्यादा खाक 
तो बड़े-बड़े धनिकोंकी उड़ रही हे | सेठ, साहुकार, राजा, महाराजा, 
सम्नाट वगेरह भी तृष्णामें जलू-जलूके साहा हो रहे हैं। साधारण 
रजोगुणी मनुष्य “नर, तथा तमोगणी जन, वा मननशील तपस्वी, 
मुनिवर्ग ओर खुर >सतोगुणी मनुष्य, वा देवगण, एवं यक्ष, राक्षस, 
किन्नर, किंपुरुष, देत्य, विद्याधर, मानव समूह इत्यादि प्राणधारी- 
मात्र सकलको भी सोईं तृष्णा नाना तरहसे जलायके भस्म करती है 
या भस्म करी ओर कर रही है। इसने सबको मिट्दीमे मिला दिया, 
फिर भी प्रज्ज्वलित हो रही है, शान्त नहीं होती है'। कहा है।-- 

श्लोकः--- “'भीषयत्यपि ज्ञ॑धीरमन्धयत्यणि सेच्णम | 

' खेदयत्यपि सानन्द तृष्णा कृष्णेव शवरी ॥” योगवाशिष्ठ ॥ 

-अँधियारी राजत्रिके समान यह तठृष्णा वुद्धिमान्‌ विचेकी पुरुषको 
भी भयभीत कर॑ देती है, आखोवालेकों भी अन्धा बना देती है ओर 
आनन्दयुक्तको भी खिन्न कर देती है ॥ 

अतण्व यह तठृष्णा, म॒ुक्तिको विनाश करके, ध्वस्त करनेवाली 
महाप्रल्यकारी अज्नि है, कभी तृप्त, सन्तुष् नहीं होती हैे। अविबे 
की, पारखहीन सुर, नर, मुनि ओर सब राव-रह्ठ आदिकको वही 
जलायके भस्म या राखवत्‌ निकम्मा कर देती है। इसलिये 
सच्चेत होके पहले ही तष्णाको परित्याग करो, तभी तुम 
सुखी होओगे ॥ ५६ ॥ 


[५९० ] संयुक्त घट ग्रन्थः | [ वैराग्यशतक-- . 


दोहाः-निर्धनिक कछु धन चहे | धनिक चहे विशेष ॥ 
विशेषहु॒ विशेष चहे | होवन चहे नरेश ॥ ५७॥ 

संक्षेपार्थ:-- हे सन्‍तो ! तृष्णाकी गति-प्रवाह धीरे-धीरे ही बढ़ती 
जाती है । सो कैसे कि-- निर्धन, कंगाल मनुष्य तो अपने गुजाराके 
लिये कुछ थोड़ा-सा ही धन पाना चाहता है। परन्तु यदि डसे' 
चाहा हुआ धन मिल गया, तो फिर वही व्यक्ति निन्‍न्‍यात्रब्बेके फेरमें 
पड़ जाता है। अर्थात्‌ ज्यादा-ही-ज्यादा धन मिलनेकी इच्छा बढ़ाता 
ही जाता है। फिर धनिक लोग तो विशेष ही द्रव्य बटोरना चाहते हैं 
ओर जिसके पास विशेष घन भी इकट्ठा हो गया, तो भी उसको 
तृप्ति नहीं होती है। विशेषसे भी और विशेष दुगुना-चोगुना बटोरना 
चाहता है। कदाचित्‌ कोई महासेठ भी हुआ, तो वह फिर खा्रं 
नरेश हो जाना चाहता है, ऐसे तृष्णा बढ़ती ही जाती है, कभी 
शान्त नहीं होती ॥ है 

॥ % ॥ विस्तार निर्णय कंधन वर्णन ॥। # ॥ 

टीकाः-- अ्न्थकर्ता कहते हैं:-- अर्थात्‌ तृष्णाकी डोरी कैसे प्रबल 
होके बढ़ती है, सो यहांपर बतलाते हैं, सुनिये ! संसारमें जो अति- 
निर्धन, गरीब या कज्जाल,दरिद्र होते है, वे थोड़ा-बहुत धन मिल जाय, 
तो हमारा गुजारा चले, ऐसा सोचके कुछ थोड़ा ही. धन चाहते हैं, 
अर्थात्‌ जिसके पासमें एक पेसा भी नहीं वह ४--६ पेसोंके लिये 
तरसता है, उतने ही मिलनेके लिये इधर-उधर भटकता, भटकाता 
हुआ प्रयल करता है। फिर १-२ आना मिल जानेपर वही मलुष्य 
<--१० आने पानेकी इच्छा करता है। उतना मिलनेपर १--१॥) 
रुपया मिलनेकी इच्छा होती है'। सो भी मिला, तो वह फिर ५--७ 
रु० जोड़नेकी, रुपया बढ़ानेकी लालसा करता है। यदि उतना भी 
हुआ, तो १०+ २० रु० की चाह होती है । फिर २०+५० की कामना 
करता है| तद्नन्‍तर १०० » १५० मिलनेकी इच्छा होती है। उतना 
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मिल जानेपर भी ४००+ ५०० बटोरनेका मन होता है फिर हजार, 
दो हजारकी इच्छा बढ़ती है। यदि उतना भी रुपया हो गया, तो दस- 
बीस हजार कमानेकी धनिक होनेकी इच्छा करता है। अगर उसका 
उद्योग सफल हुईं, रु० १० » २० हजार भी जमा हो गया, तो भी सनन्‍्तोष 
कहाँ होता है, तृष्णा तो और आगे ही बढ़ती चली जाती हैं। इसलिये 
वह मध्यम वर्गका मनुष्य पीछे लखपती ही होना चाहता है । और 
छखपती होनेपर फिर वही करोड़पती होनेकी इच्छा करता है। 
फिर करोड़पति होनेपर वह तो एक छोटा-मोटा देशका राजा ही 
होना चाहता है। राजा होनेपर बड़े-बड़े देशोंका महाराजा वा बाद- 
शाह होना चाहता है । वह बादशाह होनेपर फिर उससे भी बड़ी 
पदवी सम्नाद वा चक्रवर्ती होना चाहता है। वह चक्रवर्ती उससे भी 
उच्चपद्वी पानेकी इच्छा करता है। समस्त भूमएडल, अपने एकके 
ही अधीन करनेका सखप्त देखता है। फिर अति इच्छा बढ़ाय करके 
अपने ही अकर्तव्यसे अन्तिममें वह मारा जाता है। यह संसारमें 
सर्वत्र ही घटना घट रही है, और इस विषयमे निन्‍नन्‍यान्नब्बेका फेर 
वाला दृष्टान्त आया हे, सो संक्षेपमं खुनिये (-- 
॥ # ॥ दृष्टान्त वर्णन ॥ # ॥ 

एक बड़े शहरमें एक कंजूस साहुकार रहता था। उसके मकान- 
' के सामने एक मोचीका मकान था, वहाँ मोची रहता था, उसके ओर 
ख्री, व एक पुत्र था। रोज पक जोड़ी जूता बनाता ओर १॥) रु० में 
बेचता, खर्चा जाके एक रुपया बचता, उसीका पूरी, मिठाई, छाता, 
तोनों मिलके खाते। नित्य प्रतिका यही उसका काम था। पाँच-दस 
रुपया भी कभी उसके पास जमा नहीं हुये थे। इसी प्रकार काम 
चल रहा था। गरमभीके द्नोमें छतपर बेठके वे भोजन किया करते 
थे। इधर साहुकार कंजूस होनेसे, बड़े त्योहारके सिवाय, साहू 
भरमें कभी मिष्ठात्न आदि अच्छा "पदार्थ नहीं बनाता था। इससे 
साहुकारकी ख्लीने मोची-मोचिनको नित्य पूरी-मिठाईं खाते देखके, 


[०९२ ] संयुक्त षट्‌ ग्रन्थः । [ वेराग्यशतक---. 
डक कम नकल नल 
बड़ा आश्चर्य माना । ७८ दिन देखने पर, उससे रहा नहीं गया, तो 
पतिसे कहा कि--देखोजी ! यह भोची रोज मिठाई खाया करता है। 
क्या वह तुमले भी अधिक धनवान है ? तुम्हारे यहा तो सालभरमें 
एक-दो बार कभी-कभी ही मिठाई बनती है। यह बात सुनके सेटने 
हँसके कहा--यह मोची धनवान तो कदापि नहीं है, देखना अब 
एक-दो दिन पीछे वह मिठाई खाना भूल जावेगा। सेठने सोचा, किसी 
युक्तिसे मोचीको मिठाई खाना भुला देना चाहिये। नहीं तो मेरे 
घरमें सी यह रोग घुसेगा, तो हजारों रुपये वर्षोमें नाश हो जायगा। 
ऐसा विचारके दूसरे दिन वह मोचीके पास जाके, मेरा जूता बना दो 
कहा। उसने पैरके माप और ॥) पेशगी लेकर कहा--सेठजी ! 
शामको आके एक रुपया देकर जूते ले जाना। पश्चात्‌ शामको 
फिर सेठ गया, उसने जूते पहना दिये। तब कुछ ढीला करनेके 
लिये बोला-- मोची जूता लेकर घरमें जाके रकड़ीका डाट भरके 
ठोकने लगा। इंधर सेठने दो रुपये जेबसे निकालकर चुपकेसे उसके 
बैठनेके चमड़ेके नीचे रख दिये | पीछे वह आया, तो जूते पहनकर 
और एक रुपया देकर चला गया। बादमें मोती चमड़ा उठाने रूगा, 
तो और दो रुपये नीचे उस दीख पड़े। वह बड़े विचारमें पड़ा, पीछे 
खुश हुआ-। दो रुपये ये हैं, एक मेरे पास है, तो तीन रुपये हुये। 
मकानकी एक कड़ी हटी हे, इसमेंसे बन जायगोी, यह सोच, ख््रीको 
बुलाकर कहा--आज पड़ोसीसे आटा माँगकर टिक्कड़ बनाले - स्रीने 
ऐसा ही किया । उस दिन छतपर बेठके टिक्कड़ खाये। दूसरे दिन 
चार रुपया हो गये, तो उन्हें खर्च करनेको उसका जी नहीं. चाहता 
था, उस दिन भी रोटी खाये। तीसरे दिन पाँच रुपये हुये। ख्लीने 
उधार कब तक छाऊंगी कहा, तब आना-कानीके बाद, एक रुपयाका 
आठा-सामान लछाके दिया । इस तरह भोचीके पास रुपये जमा होने 
छग गया । दख रुपया हुआ, तो कानकी बाली बनानेकी इच्छा किया, 
फकि्तु बचाया नहीं । बीस हुये, तो पच्चीसकी इच्छा हुईं। पत्चीस 
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हुये, तो वहः पचास चाहने छगा | फिर सो इकट्ठा करनेके फिकरमें 
पड़ गया । इस, तरह मोची मिठाई खाना भूल गया। रोज सादा 
रखोई बनने रूूगी। इधर सेठानी उसे रोज देखा करती थी । उनकी 
बदलती हुईं दशाको देखके आश्चयंमे पड़ी । एक दिन पतिसे कहा- 
अब तो मोचीका खाना बिलकुल ही बदल- गया। .न. मालूम क्या हो 
गया ? तुमने तो कहीं मन्त्र फूँक-फॉक नहीं कर दिया ? सेठने कहा- 
इस भोचीके पास कभी दो-तीन रुपया तक भी - जमा नहीं . हुये थे, 
कहके प्रथमकी घटना बता दिया। उस दिन' उसके पास तीन रुपये 
जमा हये, तो उसे देखकर अब वह रुपया जमा करने लगा; अब कहो 
मिठाई केसे खाय ? ओर मेरे पास तो लाखों रुपये है, में किस प्रकार 
त्ित्य मिठाई खा-खिला सकता हूँ ? ज़्ब तक रुपया दिखाई. नहीं 
देता, तब तक जमा करनेकी चाट नहीं पड़ती है । जब. थोड़े रुपयामे 
ही . ऐसा हाल हे, .तब ज्यादावालोंकी क्या पूछती हो? ऐसा 
खुनके वहे चुप हो रही । निन्‍्यान्नब्बेका फेर तष्णाका धनचक्र इसीको 
कहते .हैं. ॥ 

पुराणों लिखा है-- विषय तृष्णाके कारणले राजा. नहुष इन्द्र: 
पदसे पतित हुआ। और एक समय कड़ालोंको पैसे बॉटलेवाले सर 
ने राजा: उसके सामने आनेपर राजाके आगे चार-छेः पेसे फेंक देय 
थे । कारुण पूछनेपर, तू! अधिक तृष्णावाल्ा होनेसे कह्माल है, पेसे 
साधुने इसे बताया था | इसीसे कहा हैः 
“को वा दरिद्रोहि विशाल तृष्णः ॥” 'कौन दरिद्वी, दीन, अधिक तृष्णासे दूषितः ॥ 

““ दृरिद्री-कोन. है ? अधिक ठष्णावाला ॥ हि 
दोहा।-- “तृष्णा बन्धन जानिये, तृष्णा क्षय है मोक्ष ॥ . 
, , मं जगम प्रत्यक्ष है, देखि .लेहु अपरोज्त ॥? 
. , एक,ओर कथा इस बारेमें आई है, . उसका संक्षिप्त, सार यह है 
किः- एक गरीब्र,मल्ाह सन्‍्तानरहित खीसहित एक नदीके किनारेपंर 
'रहता था, . ओर: सुछलिया पकड़कर निर्वाह करता था । ऐसा लिखा 
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पट निमनिम लिनिशीरिम सिह कक सकने रमन नमी ते मल अल मम 
हैः--एक दिन गरीबीसे तह्ञ होकर, उसने अपने इष्टदेव वरुणसे प्रार्थना 
किया। जिससे भोजनका प्रबन्ध हो गया, फिर स््रीकी प्रेरणासे 
मकान माँगा, तो उसे घर भी मिल गया। किन्तु ख्रीकी ठष्णा बढ़ती 
ही गई, फिर उस घरसे प्रसन्न न होके पका पत्थरका मकान माँगनेकों 
भेजा, उसने जांके माँगा, सो भी मिला | फिर माँग बढ़ते-बढ़ते दुर्ग, 
राज्य, बड़ा राज्य, और चक्रवर्ती राजा भी वह हो गया। परन्तु 
स्रीकी ठष्णा शान्त होती ही नहीं थी, वह तो और-और बढ़ती ज्ञाती 
थी | अन्तमे ख्रीने कहा कि, इतनेसे अभी मेरी शान्ति नहीं हुई है । 
अब तो मैं चन्द्र-सूर्यके ऊपर अपनी सत्ता चलाना चाहती हूँ! जा, यह 
भी माँगला | मलहाहने कितनेक समझाया, परन्तु वह नहीं मानी, हठ 
पकड़ ली। निदान लाचार होके वह माँगने गया। क्योंकि ख्रीके 
साथ उसे भी तो तृष्णाकी चाट लग गयी थी। वरुणंसे ज्योंही उसने 
बह बात प्राथना की, त्योंही वरुणने कहा कि-- अरे ! मूर्ख खुन! अब 
तेरी सब सस्ृद्धिका एकदम नाश हो जायगा। भाग जा यहाँसे, फिर 
कभी नहीं आना, नहीं तो तूही मर जायगा। तब दुश्खी होके वह 
भकानमें जाकर देखा, तो उधर किसीने मकानमें आग लगा दिया 
था, मकान अग्निकुरड हो रहा है, आग धघक रही है, ठष्णावाली 
ख्री, उसमें झुलस-झुलसके जल रही है । ठृष्णाके कारण जीते हीं नरंक- 
का अनुभव कर रही है । यह सब देखके मब्लाह बहुत पछताया, 
रोया, गाया, सिर पीटा, हाय ! हाय ! करके कलूपता हुआ रह गया । 
ऐसी ही दुर्दशा घरों-घरमें रृष्णाके कारणसे हो रही है ॥ 
यद्यपि यह दृष्टान्त कल्पित रोचक है, तथापि ऐसे ही दक्ामें 
सब कोई तृष्णाके दास छोग बिना विचारे अन्घाघुन्द पड़ रहे हैं । 
सो दिखानेके लिये यहाँ इसे लिखा गया है। तृष्णामें जो पड़ा, सो 
भवसागरमें गोता खाया । व्यर्थ ही बोझा ढोनेवाले पशुके समान 
ब्रन्म बिताके; फिर चौरासी योनियोंके चक्रमें गिर पड़ते हैं। 
जि और संहुर अ्रीकबीरसाहेवने बीजक शब्द १०७ में कहा हैः-- 
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“बहि-बहि मरहु पचहु निज स्वारथ | यमको दण्ड सद्यो ॥ ३ ॥ 
घन दारा सुत राज-काज हित। माथे भार गल्यो॥ ४॥ - - 
भूठी मुक्ति नर आश जीवनकी।| उन्ह प्रेतको जूँठ खयो-॥|” बी०श० १०७॥ 
ओर महाभारतमें कहा हैेः-- “ 
श्लोकः-- सूच्या सूत्र यथा वस्ने स सारयति वायकः ॥ 
तद्वत्संसार सूत्र हि तृष्णा सूच्या निबध्यते ॥?” महाभारत ॥. 

-- जिस प्रकार दर्जी वस्ममें सूईसे धागेको चलाता है, 
डसी प्रकार इस तष्णारूप खुईसे संसाररूप थागा बाँध दिया 
जाता है ॥ 

भर्तंहरिने कहा हैः -- 
शलोकः--  प्रान्तं देशमनेकदुगविषमं प्राप्त न किश्वित्फलं ॥ 

त्यक्वा जातिकुलामिमानमुचितं सर्वाकृता निष्फला।। 
भुक्त मानविवजितं पर ग्रहे साशंकया काकवत्‌-- ॥ 
तृष्णे जम्मसि पापकर्मनिरते नाथ्ापि सन्तुष्यसि ॥” बेराग्य शतक ॥ 
छुप्पपः-- “भटको.. देश विदेश, तहां फल कछुहु न पायो ॥ 
निज कुलको श्रभिमान छोड़, सेवा चित लायो ॥ 
सहि गारी अर खीम$ हाथ भारत घर आयो ॥ 
दूर करत हूँ दोरि, स्वान जिमि पर ग्ह खायो ॥ 
इहि मौँति नचायो मोहि तैँ, बहकायो दे लोभ तल ॥ 
अबहूँ न तोहि सन्तोष कछु, ,तृष्णा तू पापिन प्रबल ।॥९ 
-- मैंने अनेक दुर्गम देशोमें भ्रमण किया, तथापि कुछ फल नहीं 
प्रात हआ। यथार्थ जाति ओर कुछका अभिमान त्यागकर पराई 
खेवाकी; सो भी निष्फल हुई, ओर मानको त्यागकर कोएके समान 
सदजक्»ित पराये घरपर भी भोजन किया । हे ठृष्णे ! ( यह खब तेरे 
ही कारण हुआ ) पाप-कमेमें प्रवृत्त सदेव वरद्धमान हे ठृष्णे | तुझको . 
अब भी सन्‍्तोष नहीं होता है ॥ 
तैसे ही खुन्दरविलासमें भी कहा हैः-- खुनिये [--- 


[५९६ .] संयुक्त घट ग्रन्थः । [ वेशग्यशंतक-- 


छुन्दः-- जो दस बीस पचांस -भये शत, होई हजार तु लाख मँगेंगी ॥ 
कोटि अरब्ब खरब्ब॒असंख्य, धरापति होन कि चाह जगैगी ॥ 
. संवर्ग पताल कु राज करों तृषणा, अधिकी अति आग लगेगी.) : 
सुन्दर एक सनन्‍्तोष बिना शठ, तैरि तु भूख-कधी न भगेगी ॥ 
लाख करोर अरब्ब' खरब्बनि, नील रु पद्म तहाँ लग खाटी ॥। 
ओरिंहि जोरिं भरडार भरै जब, और रही सु जमी. तर दाटी ॥ 
: तौहु' न तोहिं सन्‍्तोष मयो शठ, सुन्दर तैँ तृषणा नहीं काटी ॥ 
' सूमत नाहिं न कालहि तो शिर, मारि जु थाप मिलाइत माटी ॥*सु ०वि०॥ 
इस प्रकार ठष्णा बढ़ती ही जाती है, फिर उसके ओर-छोर नहीं 
मिलता । इसी वास्ते कहा गया कि-- निर्धनिक, गरीब तो कुछ थोड़ा 
ही घन चाहता है। अगर वही घनिक हो जाय, तो और भी विशेष 
घन कमाना चाहता है। अपनी आवश्यकताके पूर्ति, धन-पदार्थादि 
मिल जानेपर भी इच्छा तूत न होके,. ओर विशेष-विशेष . प्रातिकी 
इच्छो करना, और उसके लिये अत्यन्त चिन्ता और व्याकुरताके 
साथ प्रयत्न करते जाना, इसीको ठतृष्णा कहते है। छोभी जीवोंका ऐेखा . 
खमाव पड़ गया होता है कि, कितने भी मिले, तो भी उसकी सन्तुष्टि 
नहीं होती है। जब कुछ नहीं रहता है, तब चाहता है कि, थोड़ा कुछ 
मिल जाय तो ठीक है, उतनेंसे काम. चला रूँगा। यदि स्रंयोगसे 
थोड़ा कुछ द्रव्यादि मिल गया, तो भी सन्‍्तोष - नहीं होता.4 आगे 
उसको बढ़ानेकी इच्छा हो जांती है |. अब इतनाःमिले तो अच्छा था, 
कहेके बढ़ानेकें-फिकरमें पड़ जाता है। . इसलिये. कह्नाललोग--थोड़ा 
धन चाहते हैं, तो धनिक' लोग ओर भी विशेष धंन-सम्वत्ति .जमाकःए 
लखपति, करोड़पति होना चाहते हैं। ऐसा होनेपरः करोड़पति: छोग: 
विशेष धन' होनेपर भी- और' विशेष. अरबों, खरबों द्वव्य जमाकर 
प्रभुख गर सेंड प्रधान हीं होना चाहते हैं.). फिए-यद्ि समय- खंग्रोग) 
और उसके भाग्यसे वैसा नगरसेठ भी हो? ग्रया,.- तब भ्री' खल्तोष: 
नहीं होता है। थह तो रंक समृचे देशका' नरेंश या. राजा:ही होना 
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चाहता है | राजा छोग फिर महाराजा होनेकी इच्छा करते हैं |. महा- 
राजा लोग समस्त भूमण्डलके अधिपति चक्रवर्ती या शाहन्शाह हो 
जानेकी अभिलाषा किये रहते हैं। उसके छिये युद्धका दोरा करके 
प्रयत्न भी करते जाते हैं। इस प्रकार जितना भी मिलता जाता है, 
उससे विशेष प्रभुत््व प्राप्तिकी इच्छा करते ही चले जाते हैं । तप्त न 
होनेवाली इच्छा, सोई ठतृष्णा कहलाती हे | सम्नाद होनेपर ही तृष्णा 
शान्‍त हो, ऐसी बात नहीं । वह तो उससे भी आगे उच्च-उच्च पदके 
लिये इच्छा बढ़ाता जाता है, चाहे वह कल्पित पद ही क्यों न हो ? 
होते-होते अन्तमें असम्भव बातको भी चाहने लग जाता है, जिससे 
जड़-सूलसे विनाशको प्राप्त होता है । ओर बाकी नीचेके दोहामें 
कहते हैं ॥ ५७॥ ही 
दोदाः--नरेश चहे इन्द्र पद | इन्द्र चहै रणजीत॥ 
असुर चहे सुरपति बनन । यह तृष्णाक्री रीत ||५८॥। 
संक्षेपार्थ:-- ओर राजा, महराजा लोग तो भूमण्डलोॉके राज्य- 
शासन-सत्तासे तृत न हो करके, कल्पित खर्गलोकका राज्य, इन्द्र 
पद्वीको पाना चाहते हैं, देवताओंके राजा इन्द्र ही वे खयं बन जाना 
चाहते हैं। फिर इन्द्र होनेपर भी सनन्‍्तोष कहाँ होता है ? क्योंकि, 
इन्द्र भी तो युद्ध करके दानवोंको जीतना चाहता है, रणमें विज्ञय 
पानेकी अभिल्‍लाषा बनाये रहता हे। अथवा उससे भी डउद्चपद्‌ 
पानेकी इच्छा रखता है, ओर दूसरी तरफ अखुर-दानव लोग तो 
युद्धमें इन्द्रकों जीतके खय॑ देवताओंके राजा इन्द्र बनना चाहते हैं। 
सुन लिये न, बस ! इसी तरह बढ़ते जाना, सो यही तृष्णाकी रीति बा , 
तीव चाल हे। चाहनापूर्ण किया कि-- वह आगे बढ़ जाती है | 
इसलिये कुछ भो चाहना न करनेवाले परम वेराग्यवान्‌ ही उसको. 
जीत पाते हैं॥ . शा 
॥ # ॥ विस्तार निर्णय कथन वर्णन || # ॥ 
टीकाः-- भ्रन्थकर्ता कहते हैंः-- हे सन्‍्तों ! अर्थात्‌ यह, ठृष्णा 
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पा सन लक 
बड़ी दुर्घर्श है; भूमण्डलके मालिक सप्लाट्‌ नरेश होनेपर भी शान्ति 
नहीं होती है। क्योंकि, वैसे नरेश लोग तो इन्द्रपद्कों प्राप्त करना 
चाहते हैं। जिसके लिये सो अश्वमेध यज्ञ करते रहे, ऐसा कहा हैं, 
और अनेकों जप, तप, व॒त, अनुष्ठान, यज्ञ-यागादिके विधान कायम 
किये हैं। पृथ्वीके राज्यसे तृत न होके कविपत खर्ग छोककी राज्य 
प्राप्ति, देवताओंके अधिपति इन्द्रपदवीकी प्राप्ति करमेकी चाहना 
घरे रहते हैं, और यदि इन्द्रासन भी उसे मिले, तब भी चाहना 
आगे बढ़ती ही चली जाती है । इंन्द्रके, दानव वीरोंसे शत्रुता लगी 
रहती है। युद्धमें कमी दानवोंकी जीत होती है, कभी देवगण विजई 
होते हैं। इंसवास्ते इन्द्र यह चाहता है कि, युद्धस्थलूमे हम कभी 
हारे नहीं । देत्योंको जीत रू, रणजीत हो जायँ, यह इच्छा बढ़ातां 
है। यदि कभी रण 5 युद्धक्षेत्रमे इन्द्रकी जीत हो भी गईं, तो वह 
स्वयं महादेव होना चाहता है ।. फिर महादेव भी विधाता ब्रह्मा 
होनेकी इच्छा करता है । ब्रह्मा खयं विष्णु बनना चाहता है, ओर 
विष्णु भी महाविष्णु बननेकी अभिलाषा रखता है । फिर महाविष्णु 
स्वयं विश्वरूप या विराट ब्रह्म एक अद्वेत होनेका दावा करता है । 
न्रह्म बनने पर अन्तिममें वह ऐसा इच्छा करता है कि-- 
“एको5हं बहुस्थामेति प्रजायेयः ॥?? हे ही 
_. --में ही एकसे अनेक प्रजारूपमें उत्पन्न हो जाऊँ ! जब ऐसी 
इच्छा करके गिर पड़ता है, तो चोरासी योनियोंमें जाके नाना दुःख 
भोगता है । स्थिति कहीं भी नहीं होती है। जैसे उधर इन्द्र रणजीत 
होना चाहता था, बैसे इधर देवताओंके शत्रु, अखुर - देत्य लोग भी 
युद्धमे इन्द्र सहित सब देवताओंको जीतके, खुरपति 5 देवताओंके 
मालिक या राज्ञा इन्द्र खयं ही बन जाना चाहते हैं। उसके लिये 
घोर संग्राम कर मार-काट करनेमें रूग जाते हैं; मारते-मरते, नष्ठ- 
अष्ट हो जाते है। विचार करके देखिये ! यह तृष्णाकी रीति ८ चाल- 
ऑलन कितने अनर्थकारी हैं । इसके कारण बहुतेक छोग प्राणसे भी 
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हाथ थो बैठे, बर्बाद हो गये । योगवाशिष्ठमें कहा है।-- 
श्लोक:---“अपि मेरुसमं प्राज्ममपि शूरमपि स्थिर्म ॥ 
तृणी करोति तृष्णछा निर्मेषेण नरोत्तमम ॥” योगवाशिष्ठ | 
--जो नरश्रेष्ठ सुमेरके समान' स्थितप्रज्ञ, अत्यन्त शुर-बीर ओर 
स्थिर चित्त है जिनकी, उसको भी यह तृष्णा अकेली ही एक क्षणमें 
तृणवत्‌ कर देती है. ॥ ' 
श्लोक:---' क्षण मायाति पातालं क्षणं याति नभस्तलम ॥ 
छक्ष॒णं भ्रमति दिकश्ने तृष्णा हृत्मझ घटपरी ॥” योगवाशिष्ठ | 
--हृदयरूप कमलकी भारी यह तृष्णा एक क्षणमें ही पातालमें 
जा पहुँचती है, फिर क्षण भरमें आकाशमें चढ़ जाती है, ओर एक 
क्षणमें ही दिशा-विदिशारूप कुआंमे विचरने लगती है ॥ 
श्लोक:-- तस्माहिषय रागोत्था तत््वज्ञानाभिमाविका ॥ 
तष्णा श्रेयोइथिना व्याज्या गोड़ीपैडी सुरा यथा ॥” मु० ॥ 
--अतः कल्याणेच्छुकजनोंकों विषयरूप रोगसे उत्पन्न और 
तत््वज्ञानको आच्छादित करनेवाली इस तृरैणाकों गोड़ी ओर पेष्ठी 
मदि्राके समान त्याग देना चाहिये ॥ इस तृष्णारूप इंच्छा-वासनाका 
त्याग करनेसे ही मुक्ति होती है। वह वासना विशेष करके मुख्य 
तीन प्रकारसे होती है ॥ तहाँ कहा हैः-- 
श्लोकः--- लो कानुवतनं त्यकत्वा त्यकत्वा देहानुअतेनम्‌ ॥ 
शास्त्रानुवतनं त्यक्त्वा स्वाध्यासापयनं कुरु ॥”१ वि० चू० २७१ ॥ 
--लोकवासना, देहवासना और शास्ब्रवासना, इन तीनोंकों 
छोड़कर अपनेमे हुए संसारके अध्यासका त्याग करो ॥ 
श्लोकः:--लोकवासनया _ जन्तोः शास्त्रवासनयापि च ॥ 
टेहवासनया ज्ञानं यथा वन्‍्नैव जायते ॥” वि० चू०२७२ ॥ 
--लछोकवासना, शास््रवासना ओर देहवासना इन तीनोंके 
कारण ही जीवको ठीक-ठीक ज्ञान नहीं होता है ॥ 


[६०० ] : संयुक्त पट गन्थः |... [ वैराग्यशतक-- 


श्लोकः--“थ्रारूघ॑ पुष्यति वपुरिति निश्चित्व निश्चलः ॥ 
पैये मालम्ब्य यत्नेन. स्वाध्यासापयनंकुर ॥” वि० चू० ॥ 

--प्रारबव्ध ही शरीरका पोषण करता है, ऐसा निश्चय कर निश्चल 
भावसे चैय घारण करके यत्षपूर्वक अपने अध्यासको छोड़ो ॥ 

श्लोकः--“संसाखन्धविच्छित्ये तद्ढ्व॒यं॑ प्रदहेद्यतिः ॥ 

वासनावृद्धिरेताम्यां.. चिन्तयाक्रिययाबहिः ॥ 

--विषयोकी चिन्ता और बाह्य-क्रिया इनसे ही वासनाकी वृद्धि 
होती है । इसलिये संसार बन्धनको काटनेके लिये मुनि इन दोनोंका 
नाश करे ॥ ' ह 

अतः तष्णाके कारण नरेश इन्द्रपदको चाहता है, इन्द्र रणजीतके 
विज होना चाहता है और दानव लोग भी खुरपति बनना चाहते 
हैं। कोई कहीं भी ठप्त होते नहीं हैं। यही ठृष्णाकी विचित्र रीत 
है। अतणव मुमुश्षुओंको चाहिये कि, सनन्‍्तोषकों लेकर तृष्णाकों 
परित्याग करे ॥ “सन्‍्तोष॑ परम॑ लाभ॑?'-- सनन्‍्तोषसे बड़ा लाभ होता है, 
सन्‍्तोषले बढ़के दूसरा कोई लाभ नहीं है । कहा हैः-- 
 दोहाः-- “गों घन गज घन बाजि घन, ओर रतन धन खान ॥ 

जब . आवे सन्‍्तोष धन, सब घन धूरिसमान॥हा हु 

ऐसा समझ कर वेराग्यवानोंने सन्‍तोष धारण करना चाहिये । 
कभी भूछ करके भी ठृष्णाके फन्‍्देमें नहीं पड़ना चाहिये । तैसे ही 
अब यहाँ आशाका जार पर्खाते है, सो भी ध्यानपूर्वंक सुनिये ! ॥५८॥ 


॥ # ।। आशाकी अद्भ निर्णय वर्णन || # ॥ 
दोहः--आशा धन त्रिया पुत्रकी | जीवन आशा होय ॥ 
.... आशा खग्ग सिद्धि मुक्तिकी | आशा बन्धन लोय ॥ ४६॥ 
“. संक्षेपाथः--तृष्णाके समान आशा भी दुःखोका सूल कारण है । 
किसोकों धन कमाके खुखपानेकी आशा होती है, तो किसीको स््री 
व और पुत्रोंसे खुख मिलनेकी आशा होती है, ओर किसीको सदा जीते 
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रंहनेकी, आयु बढ़ानेकी, भ्ूडी आशा होती है। दूसरे तरफ कोई 
योगी आदि साधक लोग अष्टसिद्धि, नवनिद्धि आदि प्राप्त करनेकी 
आशा करते हैं, ओर कोई सात खर्ग तथा चार मुक्तिको ही पानेकी 
आशा लगाये रहते है। परन्तु उन सब छोगोंके लिये वह आशा ही 
कठिन भवबन्धनोंमे जकड़ानेवाला जाल-फास हो जाता है। इस 
तरह आशाके बन्धनोंमे सब कोई फसे पड़े हैं। यदि सच्ची मुक्ति 
चाहते हो, तो आशा-तष्णाको त्यागके दढ़ वैराग्यको धारण करो ॥ 
॥ # ॥ विस्तार निणेय कथन वर्णन ॥ # ॥ 

टीकाः--अन्थकर्ता कहते हैंः--अर्थात्‌ हे सन्‍्तो! आशा भी 
जीवको बाधनेवाला, एक बड़ा जबरदस्त जाल-फाँस है। मुख्यतया 
मीठी ओर झीनी दो प्रकारके आशा कही गई हैं। उसकी शाखाये 
अनेकों है। प्रथम मोटी भागमें जीते रहनेकी, तथा आयु बढ़ानेकी 
आशा और घन, स्त्री एवं पुत्र प्राप्त करके उनसे सुख मिलनेकी 
आशा, सभी संसारियोंमें प्रबल होता है। परन्तु वह दुराशा मात्र 
है। क्योंकि, न उनसे कभी किसीको चास्तविक सुख पाप्त होता है 
न आशा ही पूरी होती है; ओर तेसे ही झीनी वाणी कल्पनाकी 
आश्ामे ७ खग्ग, अश्टसिद्धि, चार मुक्ति प्राप्ति आदिकी समस्त आशा 
सब लोगोंको छुटनेको अत्यन्त कठिन, महाकठिन' होनेसे महाबन्धन 
ही है, ऐसा जानिये ॥ उसका विस्तार खुलासा वर्णन करते हैं, 
सुनिये ! अब उसमें संक्षेपसे एक-एकके बारेमे निर्णय करके देख 
लीजिये। विषय खुखके लिये ही लोग धन, सम्पत्तिकी आशा करते 
हैं। क्‍योंकि, संसारमें धनवानकी मान-बड़ाई होती है, सब लोग 
उसके मित्र बनते हैँं। घरमें, बाहरमे, राज-द्रबारमें भी उसकी 
प्रतिष्ठा होती है। धनिक देखके ही लोग अपनी पुत्री उसे व्याह देते 
हैं। इत्यादि कारणसे धन कमानेके लिये मर मिठते हैं। परन्तु 
परारब्धके बिना किसीको धन मिलके ठहरता भी नहीं । धनके कारण 
सब तरफले आपत्ति, दुःख ही-दुःख होता है। द्वव्यमें पन्द्रह दोष 


[६०२] संयुक्त घट ग्रनथः।* [ वेसग्यंशतक-- 


बताया गया है। धन कमानेमें, बढ़ानेमें, रक्षा करनेमें ओर खर्च 
करनेमें, उसके नाश और उडपभोगमें, तरह-तरहके अनेकों परिश्रम, 
भय, चिन्ता, ओर भ्रम होते रहते हैं। कहा है हा 

श्लोक:--“घननाशे महद्‌ दुभ्ख॑ मन्‍्ये सब महत्तरम ॥ 

ज्ञातयों हवमन्यन्ते मित्रारिण च धनाच्च्युतम्‌ | 
... घने सुखकला या तु सापि ढुःखाय केवलम्‌ ॥? महाभारत ॥ 

-- प्रथम तो में धनके नाशमें ही महान दुःख समझता हूँ, ओर 
सबसे बड़ा दुःख यह है कि, धनसे हीन हो जानेपर पुरुषका जाति, 
बन्घु और मित्रगण भी अपमान करने लगते हैं। धनमें जो खुखका 
अंशमात्र प्रतीत होता है, वह भी केवल दुःख ही का कारण है ॥ 

इसलिये धनकी आशा करनेवाले बड़े-बड़े दुःख भोगके मरते 
हैं। धन गाड़के मरनेवाले सर्प आदि दुष्ट योनियोंको प्राप्त होते हैं। 

और विषयानन्द भोगनेके लिंये, तथा पुत्र प्राप्तिके लिये ही 
स्त्रीकी आशा करते है, सो भी मू्खेता है । क्योंकि: 

“नारि बुरी वेश्या अरू परकी। तीजी 'नक॑ निसेनी घरकी |” वि०॥ 
ओर कहा है-- 

श्लोकः--“अूूत॑ साहस साया मूखंत्वमति लोभता ॥॥ 

अशोच निदयत्वं च स्लीणां दोपाः खमावजाः ॥” चाणक्य» ॥ 

--भूठ बोलना, साहस, माया > छल, कपट, मूर्खेता, अत्यन्त 
लोलुपता, अपवित्रता ओर निर्देयता, ये आठ स्ल्रियोंके खाभाविक दोष 
हैं ॥ इसलिये स्थ्ियोंके सज़से सुखकी आशा करनेवाले धोला खाके 
नक॑ कुण्डमे ही ड्बमरते हैं । उनका निस्तार नहीं होता है ॥ 

ओर पुत्रकी आशा वंश वृद्धिके लिये, ओर बुढ़ापेमें सुखसे जीवन. 
बितानेके लिये ही ग्रहस्थ छोग करते हैं । परन्तु यह आशा भी महा. 
दुश्खदाई हो होती है । कितनोंका वंश चलता ही नहीं, नपुंसक हो 
जाते है, मर जाते हैं । कितने दुष्ट पुत्र पिता-माताको बहुत दुःख देते 
है। भागवतमें कहा हैः--दुश कंसने अपने पिता वृद्ध राजा 
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उच्चसेनको बाँधके केद' कर अपने ही राजा बन गया था। दीघ्घेतमा 
मुनिके अति कर पुत्रोने उन्हें थोड़ेले ही दोषके कारण रस्सियोसे 
खूब कसकर नदीमें डाल दिया था। समाधि नामक वैश्यको उसके 
दुष्ट पुञ्न और स्त्ियोंने धन छीनके निकाल दिया था, इस प्रकार 
युवक पुत्रगण भी प्रायः माता-पिताको दुःख देनेवाले ही हुआ करते 
है। तो भी रागी पुरुष उनमें प्रीति नहीं छोड़ते । आशामे ही बन्धे 
रहते हैं । 

वैसे कुपुत्रद्धारा होनेवाली दुर्दशा तो संसारमें अभी भी सब 
कोई देख-खुन ही रहे है। जो स्त्री, पुत्र, धन, धान्य आदिमे आसक्त 
हैं, आश्ारूपी स्नेह पासमें बँधा हुआ है, वह सूढ़ पुरुष कभी मुक्त 
हो नहीं सकता है। भवबन्धनोमें ही पड़ा रहता है। मुक्ति, सुख' 
चाहनेवाले जिज्ञासको चाहिये कि, जीते ही उस तरफसे आशा 
हटा लेवे । कहा है।-- 

श्लोकः---“तस्मान्ददेहमासाद . स्वमोक्षस्थामिवज्छया ॥ 

यूका इव सुतास्त्याज्याः अड्ुलावच् बान्चवाः ॥  म्ु० ॥ 

-- अतः यह नरदेह पाकर अपने मोक्षकी इच्छासे पुत्रादिको जूँ 
आदिके समान ओर बन्चुजनॉकोी जञ्जीरके समान ( समझ करके ) 
त्याग देना चाहिये ॥ 

और जीते रहनेकी अथवा चिरजञ्जीव होनेकी आशा तो सब कोई 
करते ही है, खुशीसे मरना कोई नहीं चाहते हैं। नीतिकारने 
कहा है।-- 

श्लोक:--“आपत काले घनं रक्तेत्‌ भायों रक्षेत्‌ धनैरपि ॥ 

आत्मानं सतर्त रक्तेत्‌ -दारैरपि घनैरपि ॥” चाणक्य० |) 

-- “आपत्तिकालमें धन ओर सख्रीकी रक्षा करे, ओर इससे भी 
बढ़के अपने जीवनकी रक्षा सदा ही करे ॥” परन्तु जीवन चञ्चछ और 
स्थिर न रहनेवाला है, उसकी आशा करना व्यर्थ है, कहा हैः--- 


[६०४ ] संयुक्त षट्‌ ग्रन्थः । [ वैराग्यशसक--- 





श्लोक:--“चला लक्ष्मीश्वलाः प्राणाश्वले जीवितमन्दिरे ॥ 
चला चले च संसारे धर्म एकीहि निश्चलः ॥” चाणक्य० || 
--जैसे प्राण चशञ्जल है, वेसे लक्ष्मी न धन भी अत्यन्त चश्चल 
होती है। उससे भी अधिक चश्चल जीवन - आयु होती है। समय- 
पर सब विनाश होते हैं। यह चल्‍ायमान संसारमे धर्म ही एक 
अचल माना गया है ॥ ओर भी कहा है।-- 
श्लोक:ः---आयुः कर्म च वित्त च विद्या निधनमेव च ॥ 
पञ्चैतान्यपि.. स॒ज्यन्ते गर्भस्थस्येव देहिनः ॥ नीति० ॥ 
--मनुष्य जोब जब गर्भमें रहता है; तभी उसकी आयु, कमें 
धन, विद्या और झुत्यु ये पाँचोंकी अवधि ( प्रारब्ध वेगसे ) निश्चित 
हो जाती हैं ॥ उसमें घट-बढ़ हो नहीं सकती है ॥ 
“अ्रवश्यं॑ भाविनों भावा मबन्ति महतामपि ॥- नीति० ॥ 
-- जो बात अवर्य होनेवाली है, वह अवच्य ही होती है, उसको 
बड़े लोग भी नहीं हटा सकते है । प्रारब्धका भोग सबको होता ही है॥ 
श्लोकः --“यदमावि न ठद्भावि माविचेन्न तदन्यथा ॥| 
इति चिन्ताविषज्नो पर्यमगदः कि न पीयते ॥ हितोपदेश ॥ 
--जो बात नहीं होनेवाली है, वह नहीं होगी, ओर जो होनेवाली 
हे, वह मिट नहीं सकती । इस विचाररूप ओऔषधिको जो कि सब 
चिन्ताओंको नाश करनेवाली है, क्यों नहीं पीते ? ॥ ओर भी कहा है।--- 
श्लोकः--यस्माच येन च यथा च यदाच यज्च, यातरच्य यत्र च शुभाशुम मात्मकर्म ॥ 
तस्माच तेन च तथा च तदा चतच्च, तावच्च तत्र च विधातृवशादुपैति ॥हि०॥ 
“जो प्राणी पुण्य अथवा पाप जिस का रणसे, जिंस उपांयसे, जिस 
प्रकारसे जिस समयमें, जेसा, ज्ितनां, जिस स्थानपर, करता है । सो 
उसी कारणसे, उसी उपायसे, उसी प्रकार, उसी समय, वेसा ही 
उतना ही, उसी स्थानपर, उस पाप-पुण्यका फल पधारब्ध कर्मेवश 
उन प्राणियोंको मिल जाता हैं, अर्थात्‌ कम भोगनेमें कमी हेर-फेर 
नहीं होता है ॥ और गीतामें कहा है 


है 
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“जातस्य हि भ्रवों मृप्युत्र व॑ जन्म मृतस्थ च ॥* २॥ २७ ॥ 

. “जन्म लेनेवालेकी अवश्य निश्चय ही मृत्यु होती है ओर मरने- 
बालेका ( वासनावश' ) जन्म भी अवश्य ही सिद्ध होता है 
' और चर्पट पथ्ञजरिकाम कहा हैः+-- 

“पुनरपि जनन॑ पुनरपिं मरणं पुनरपि जननो जठरे शयनम्‌ ॥”' 
/फिर-फिर जन्म मरण फिर होना | फिर-फिर जननि जठरमें सोना ॥: 
मोह मुद्गरमें भी कहा हैः--- 

श्लोक:-- “यावजनन तावन्मरणं तावजननी जठरे शयनम्‌ ॥ 
' इति संसारे स्फुट्तर दोष कथमिव मानव तव सन्तोषः ॥? 
' पदः--“जब्रतक जन्मे तबतक मरना | तब्रतक जननि जठरमैं पड़ना ॥| 

दोष प्रकट जगमे भासे हैं। नर!. सनन्‍्तोष तुझे केसे है ! ॥? 

और गुरुवा लछोगोने मनुष्योंको श्रमा रखे हैं कि, देखो! योग' 
साधना करके सिद्ध होओगे, और सिद्ध होनेसे दीर्घायु होतीं है, 
इच्छा मरण भी कर सकते हो, ओर काया अमर भी हो सकती है। 
एक ऐसा लोक है--जिसे शिवलोक, . ब्रह्मलेक, सत्यकोक ओर 
विष्णुलोक ऐसे नामसे कहते हैं । योगसिद्धिके प्रतापसे तुम सदेह 
बहा ज्ञाकर, पचास छाख दिव्य वर्षतक. वहा खुख भोगोगे। ओर 
कल्प-कव्पान्ततक माककेण्डेय मुनि सरीखी जीवित रहोगे, इंत्यादिं 
कब्पित वाणी सुनाय कर धोखामें डाल रखे है, .उसी आशामें सब 
लोग बिना विचारे भूले पड़े है.। सहुरुने बीजक रमैनी ५७ में कहे हैं;--- 

“कृतियां सूच लोक एक अहई | लाख. पचासकी आयु, कहई ॥ 

विद्या वेंद पढ़ें पुनि सोई। बचन  कहत ० परतत्ञे होई ॥ 

पैठी बात विंद्याकी: पेटा | वाहुक- मरम भया संकेता ॥१ 
आयु“बढ़ानेकी बात जो कहे हैं, सो बिलकुल असत्य- है । क्योंकि, 

पूवकृत कमै-प्रारब्ध. वेगसे आयु मिश्चित. हो चुकी. है। सो अमी' 
वतंमानके कर्म से उसे घट-बढ़ करनेमें. कोई. समर्थ नहीं हो सकते हैं । 
कर्मका-नियम- अटल" होता है। जो छोग आयु बड़ानेकी बात कहते 


[६०६) संयुक्त घट ग्रन्थ: | ... .... [| वेराग्यशतक-« 
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हैं, वे तो श्रमिक हैं, इससे उनका कथन असत्य है। योगादि साधनोंसे 
हजारों वर्षतक जीनेकी जो बात लिखे है, वे सब भी कब्पित 
होनेसे मिथ्या है। सत्यनिर्णयसे ऐसा नहीं हो सकता है। एक 
दिन प्रारब्ध पूर्ण होनेपर सबकी मृत्यु अवच्य होती है। अतएव 
जीवन बढानेकी आशा जिनको होती है, वे अज्ञानी है, वे भवबन्धनमें 
ही पड़े रहते हैं । इस तरह घन, स्त्री, पुत्रकी ओर जीवनकी आशा 
खानी भागमें हुआ | जिसमें सारे संसारी छोग जकड़े पड़े हैं ॥ 
तेसे ही वाणी भागकी सकल आशा भी छोगोंकी बन्धन ही है। 
कोई तो सात खर्ग:--भूछोंक, भ्रुवः, खग, महर, जन, तप और 
सत्यलोक प्राप्तिकी आशा करते हैं। जिसके लिये-- जप, तप, व्रत, 
डउपचास, तीर्थाटन, कम, उपासनादि, नाता साधनाएँ किया करते 
हैं। कोई तो कल्पित तैंतीस कोटि देवताओंकी उपासना करते हैं। 
तहाँ नो प्रकारके गणदेवता माने हैं । अमरकोशमे कहा है।--- 
श्लोक:-- “आ्रदित्यविश्ववसवस्तुषितामास्वरानिलाः ॥ 
महाराजिकसाध्याश्ररुद्राश्रगणदेवताः ॥” अमरकोश ।। 
--आदित्य, विश्व, वसु, तुषित, आभाखर, अनिल, महाराजिक, 
साध्य, रुद्र-- ये देवताओंके गण माने हैं ।। फिर उन गणोंके संख्या 
भेद भी भिन्न-भिन्न बताये हैं । जैसे किः-- ह 
श्लोकः--“आदित्या द्वादशाप्रोक्ता विश्वेदेवा दसस्मृताः ॥ 
बसवश्चाष्टसंख्याता+ घट्तिशत्तुषितामता; ॥ 
आमाखराश्रतुःषश्वातोः पद्चाशदूनका+ ॥ 
महाराजिक नामानो द्ंसते विंशतिस्तथा ॥ 
साध्या द्वादश विख्याता रुद्रा एकादश स्मृता। ॥ 
१२ आदित्य, १० विश्व, ८ बसु, २६ तुषित, ६४ आभाखर, 
४९ अनिल, २२० महाराजिक, १२ साध्य और ११ रुद्र हैं ॥ 
श्लोक:---विद्याधरा 5 प्सरोयक्षरक्षोगन्धर्व किन्नरा3 ॥ 
पिशाचो गुह्यकः सिद्धो भूतो 5मी देवयोनयः ॥” अमरकोश ॥॥ 
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“--विद्याधर, अप्सरस , यक्ष, राक्षस, गन्धर्व, किन्नर, पिशाच, 
शुह्यक, सिंद्ध, भूत, ये देवताओंकी योनियाँ, जातियाँ माने हैं ॥ 
इत्यादि प्रकारसे मानन्दी बढ़ाकर खर्गकी आशा लगा रहे है ।. * 

और कोई योगी छोग॑ अष्टसिद्धि तथा नवनिद्धि प्राप्तिकी आशा 
लगा रहे हैं । कह है. 

श्लोक:---“अणखिमा महिमा चेव लघिमा गरिमा त्तथा ॥ 

प्राप्तिः प्राकाम्यमीशीत्व॑ वशित्व॑ चाष्टसद्ययः ॥” अ० कोश ॥। 
--अणिमा, महिमा, लघिमा, गरिमा, प्राप्ति, प्राकाम्य, ईशित्व, ओर 
चशित्त्व, ऐसे आठ प्रकारकी सिद्धियोंके नाम कहा गया है ॥ तेसे दी 
अमरकोशमें नवनिद्धियोंके भी नाम कहा है।-- 
श्लोक:ः--“महापद्मश्र पद्मश्च शद्धो मकरकच्छुपो || 
मुकुन्दकुन्दनीलाश खबश्र निधयो नवः ॥” अमरकोश ॥ 

“- अर्थ स्पष्ट है॥ ओर कोई चार प्रकारकी मुक्ति प्राप्तिकी आशा 

लगा रहे हैं । चार मुक्ति विषयमें कहा हैः-- 
चोपाई+---'सालोक्य सामीष्य सारूप्य सायूज । चार प्रकारकी मुक्ति मनूज ॥ 
मुक्ति कहिये छूटेकी नामा | तहाँ अनेक पावें विश्रामा ॥ 
सालोक्य सोई जो स्वर्ग निवासा | देव योनिमों करत विलासा ॥ 
'सामीप्य हजूरीदास कह्ावे। भक्ति वजीरी युगन्युग पावे ॥ 
भकज्ञी रक्त कीट जो पावे। मुक्ति सारूप्य सोई कहावे ॥ 
सायुज्य ज्योतिर्म ज्योति मिलिजाई। मायारूप रहा जहेँढ़ाई ॥ 
मुक्ति चार सो जोइन जानो | निश्चय यमके फन्‍्दा सानो ॥” 
, _॥ पश्चग्न्थी, मानुष विचार ॥ 

ईंस प्रकारसे गुरुवा छोगोंने खर्गादि प्राप्ति, ऋद्धि-सिद्धि प्राप्ति, 
चार फल ओर चार मुक्ति प्राप्ति, आदिकके लिये जो आशा लगा रहे हैं, 
सो सब उन लोगोंको, बड़ा भारी दउढ़ बन्धन ही देनेवाली है। 
अतएव जबतक सम्पूर्ण आशा मिंट नहीं जाती, तबतक शुद्ध वैराग्य- 
की घारणा नहीं होती है । अतः बन्धनोंसे छुटकारा भी नहीं होता है। 


[६०८ ] संयुक्त घट अन्धः |... [ वैरास्यशतक--- 





क्योंकि आशा रखना. वही तो जबरदस्त .बन्धन हे। इस ढिये सब 
ध्रकारकी आशाको परित्याग करनेमें ही भलाई है, .ऐसा जानना 
चाहिये ॥ ५५, ॥ 
दोहाः---विषय थके इन्द्रिय मरें | आशा मरे न कोय ॥ 
देह मरे तेड अमर है | देह घरावत दोय ।॥|६०॥ 
संक्षेपाथः-- हे सन्‍तो ! सकल विषय भी थक जाते हैं, अन्तमें 
इन्द्रिया भी मरके नाश हो जाती हैं। तथापि कोई किसीकी भी खर्य॑ 
आशाएँ नहीं मरती हैं या नाश नहीं होती है। इधर देह तो मर“जाता 
है, परन्तु उधर आशा अध्यासरूपसे अमर जीवके साथमें रह ही 
रहा है। जिससे बारस्वार वह जीवको ञ्री और पुरुषके दो,तरहके 
देह धराता हुआ, दुध्ख भोगाता रहता है ॥  , 
| # ।। विस्तार निर्णय कथन वर्णन | # ।। 
टीका: अन्धकर्ता कहते हैंः-- अर्थात्‌ शब्द, स्पर्श, रूप; रस 
ओर गन्ध ये पाँच विषय॑ केहलाते हैं। “वे इकट्ठे किये हुए विषय 
पदार्थ भी भोगते-भोंगते खतम हो जाते हैं । 'शरीरकी इन्द्रियाँ भी 
थक करके शिथिल, शक्तिहीन हो जाती हैं.। एक-एक करके इन्द्रियों 
की शक्ति क्षीण होके नाश हो जाती है, वही उनका मरना है। 
परन्तु ऐसी हालँतमें भी तो कोईकी आशा नहीं मरती है |" 
भर्तहरिने तभी तो कहा हैः--“ 23 
-“विषयोंकोी हमने नहीं भोगा, उल्टा विषयाहीने हमको भोग 
लिया, अर्थात्‌ विषयोंको भोगनेमें: हम ही असमर्थ हों गये। उसीमें 
हमारी आयुका भुंक्तान हो' गया ॥ 
और कहा हैः. . 
श्लोक;--“खलोल्लापाः सोढ़ा कंथमपि तदाराघनपरै 
नियह्यान्तर्बाष्पं, हसितमपि शूत्येसम मनसां-॥ 
अतश्रित्तस्तंभः .._ प्रहसितधियामञ्जलिरपि, 
च्विम्रामेमोधाशेकि प्पसमतो नतंयसिमाम ॥!' 
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छुप्पयः-- सहे खलनके . बैन, इतैपर तिनहिं. रिक्काये ॥ 
नैननकों जल रोक, शूृत्यमन मुख मुसकयाये |॥ 
देत नहीं कछु विच तऊ, कर जोर दिखाये ॥ 
कर-कर चाव करोर, भोर ही दौरत आये॥ 
सुनि आश प्यास तेरी प्रबल, तू अ्रति अद्भुत गति गहत ॥ 
इह भाँति नचायो मोहि, अब ओर कहा करिबो चहत ॥ 

-- दुर्जनोकी सेवा करने में, हमने उनके कुवाक्य सहन किये, 
नेत्रोंके आसुओंको रोक, उदास मनसे, उनके सनन्‍्मुख हँसा किये, 
ओर चित्तको स्थिरकर उन हतबुद्धि मनुष्योंके सन्‍्मुख हाथ भी 
जोड़े, अब, हे व्यर्थ आशा करनेवाली आशे ! क्‍यों मुझको चृथा 
नचाती है ॥ 

श्लोंऊ:-- 'बलिभिमृखमाक्रान्तंपलितैर्_ितं शिरः || 

गात्राणि शिथिलायन्ते तृष्णेका तरुणायते ॥७ 
दोहाः-- “सेत चिकुर तन दशन बिन, बदन भयों ज्यों कूप ॥ 
गात सब शिथिलित भये, तृष्णा तरुण स्वरूप ॥? 

. 7 बद्धावस्थामें मुखपर झुर्री पड़ गई, सिरके बाल इवेत हो गये, 
ओर सब अजड्ञ-अंश शिथिल हो गये, परन्तु एक तृष्णा वा आशा ही 
बढ़ती जाती है ॥ 

श्लोकः--“त्रिः सैव पुनः स एव दिवसोमत्वा बुधा जन्तवों ॥ 

धावन्त्युय्मिनस्तथैव॒. निम्तप्रारू्धतत्तत्किया$ ॥ 
व्यापारे: पुनरुक्त भुक्तविषये रेबंविधेनामुना ॥ 
संसारेण कदथिताः कथमहों मोहान्नलज्जामहे ॥? 

-- वे ही रात्रि फिर दिन होते हैं, यह जानकर भी बुद्धिमान 
मनुष्य उद्योग करते हुए बारम्बार कहे, ओर भोग लिये विषय जिनके 
ऐसे अनेक व्यापारोंसे पुनः-पुनः आरम्भ कियी उन्हों-उन्हीं क्रियाओँको 
करते जिस संसारमें डोलते हैं। इस खंसारके कद्थे न किये हैं, 

सं० नि० षघटू० ३९-- 


[ ६१० |] संयुक्त घट ग्रन्थः | [ वैराग्यशतक-- 


०३ >> उ__# ८: 
तो भी अपनी मूढ़ताके कारणसे अहो आश्चर्य है कि-- हम तुम 
रुजित नहीं होते हैं, और इस असार संसारका परित्याग नहीं 
करते हैं ॥ और ऐसा ही चपट पंजरिकाम भी कहा हैः-- 
श्लोक;- “दिनरपि रजनी साय॑ प्रातः, शिशिरखसन्तों पुनरायातः३॥। 

कालः क्रीड़ति गच्छ॒त्यायुस्तदपि न मुंचत्याशा वायुः |? च० पं०॥ 

पद:-- “होय दिवस निशि साँक सवेरा | शिशिर वसन्त लगावे फेरा ॥ 
खेलत काल घव्त है आयू। तदपि न त्यागत आशा वायू || 
इस प्रकार अनादिकालके संसारमे विषय भोगते-भोगते दरों 

इन्द्रियाँ थकित होके मरणासन्न हो जाती हैं, तो भी अनेकों आशामें- 
से कोई एक भी आशा मरती नहीं । आखिरमें प्रारब्ध पूरा हो जाने- 
पर मृत्यु होके देह मर जाती है। सड़-गलके पश्चतत्त्वोमें मिल जाती 
है, फिर भी आशारूपी अध्यास नहीं मरती है। अजर, अमर, अवि- 
नाशी जीवके साथमें वह छगी ही रहती है। चोरासी योनियोंमें 
लेज्ञाके उलठाय-पलटायके नर-नारीके देह फिर-फिर भी धराता ही 
रहता है| तहाँ कहा है।-- 

दोहा:--- “माया मरी न मन मरे, मरि-मरि जात शरीर ॥ 

आशा तृष्णा ना मरे, कहि गये सत्य कबीर ॥?? 
अर्थात्‌ माया प्रकृति जड़तत्व, इसका सर्वेथा नाश न होनेसे 

वह मरती नहीं । और नाश किये बिना! आपही न मन-मानन्दी हो 
नाश होता है ? परन्तु कर्ममोग पूरा होनेपर शरीर मर-मरके नाश 
हो जाता है । अनेकों बार देह धारण हुआ, फिर विनाश हुआ। इस 
बीचमें आशा-ठष्णाजीवोंकी छूटी नहीं। जीव तो सत्य अमर है।पारख 
विना आशापाशरम बन्धा हुआ, जड़ाध्यासी होके, आवागमनमें डोल 
रहे हैं। वही आशा-अध्यास नर-नारी दोनोंको फिर-फिर दुबारा 
चैसे ही शरीर धरायके भवचक्रमें फिराता रहता है। अतएव नर- 
देहमे जीते ही आशा-पाशको विवेकसे काटकर फेक देना चाहिये । 

'हंभी सेक्ति मिंल सकेगी, ऐसा जानो ॥ ६० ॥ 


अन्थः २ ] पारख सिद्धान्त दशिनी भ्रम विध्ंशिनी सरल टीका सहित | [६११ ] 


दोहाः-आशा सोई यम फाँस है । सब जीवन दुःख खान ॥ 


जीव भरमावे ज्ञान हरे । ताते त्यागहु जान ॥६१॥ 
संक्षेपाथ:--हे सन्‍तो ! यमरूप कार, मन, ख््री, गुरुवा इन 
लोगोंकी महाजाल सोई आशा यमका कठिन फाँस है। जिसमें फँस- 
के समस्त जीव चारखानियामें पड़के अनेकों दुःख भोग रहे हैं । 
ओर नाना प्रकारके आशा-भरोसा देके गशुरूवा लोग जीवोंको भ्रमा 
रहे हैं, ज्ञान, गुण विचारादि सहुणोंको हरणकर रहे हैं । तेसे नारियों 
ने भी नर जीवोको अ्रमाके ज्ञानहरण कर रही हैं। दोनों तरहसे जीव 
अममें पड़के चौरासी योनियोमें पड़ रहे हैं। अतएणव हे जिज्ञासुओ ! 
सत्सड़ विचारसे यथार्थ भेदको जानके उस आशा-तृष्णादिकों तुम 
स्वयं ही प्रथम परित्याग कर दों। तभी तुम्हें स्थिति प्रापि होगी, 
ऐसा जानो ॥ 


| # | विस्तार निणेय कथन वर्णन ॥| # ॥ 
टीका+-- अ्न्थकर्ता कहते हैंः-- अर्थात्‌ जै ले धीवर ओर बहेलियाँ 
के जालमें पड़े हुए मछलियाँ तथा चिड़ियोंकों छूटना असक्य हो जाता 
है । फिर उसी कारणसे वे माझे भी जाते है । तेसे ही आशा सोई तो 
यमका महा फॉस है। इस फ़ासमें सब घिरे पड़े है। कोई बिरले पारखी 
सन्‍त ही इस से न्यारे रहते हैं। नहीं तो ज्ञानी, अज्ञानी, विज्ञानो सब कोई 
एक-एक आशामे रलूटक रहे हैं। सहुरुने बीजक शब्द ९१ में कहे हो।-- 
“आशा तृष्णा सब घट व्यापी | कोई महल नहिं सूना ॥ ६ ॥ 
सांच कहो तो सब जग खीजे | कूठ कहा ना जाई ॥” बी० श० ६१॥ 
धलोग भरोसे कोौनके ! बैठ... रहें अरगाय || 
ऐसे जियरहिं. यम लूटे। जस मटिया लुटे कसाय ॥?१६६ बी० सा०॥ 
“चातृक जल हल आशे पासा । स्वॉग धरे सवसागरकोी आशा ||? बी० २० ६५ ॥ 
--इस आशारूपी कठिन फाॉँसमे मनने जीवको फँसाया है, स्मीने- 
पुरुषोंको फँसायी है, ओर गुरुवा छोगोंने अज्ञानी मनुष्योंको फँसाये हैं, 





[ ६१२ ] | संयुक्त, घट ग्रन्थः | [ वैराग्यशतक--- 


ली | >> ४ 9  ०0७8छडछ | कपनरननओसनसपसइपंअछधतणत:,लि-+ 
तहाँ चारों तरफसे जीव दुःख ही पाने छगे | असह्य दुःखके खानीमें 
लारूची जीव सब फँस गये । उसीकी बाढ़में बह-बहके सब अन्‍्तमे 
चौरासी योनियोंके भवसागरमें पहुँच गये । कोई बिरले ही पारखी 
सन्‍त उससे पार हुये वा होते हैं । भर्तैहरिने कहा है।-- 
श्लोकः--“आशा नाम नदी मनोरथजला तृष्णा तरह्लाकुला ॥ 

रागआ्राहवती वितक॑ बिहगा. घैयह्रमरध्वंसिनी ॥ - 

मोहावतंसुदुस्तराडतिगहना, प्रोत्ुज्ञचिन्तातटी ॥। 

तस्याः पारगता.विशुद्धमनतों नन्दन्‍्ति योगीश्वराः ॥” वैराम्य शण्॥ 
छुप्पयः-- नदीरूप यह आश, मनोरथ पूर । रह्यो जल ॥ 

तृष्णा तरल. तरह्न, राग है याह महावल।॥। 

नाना तर्क विहद्ध सद्भ, धीरज तरू तोरत ॥ 

श्रमर भयानक मोह, सबनकों गहि गहि बोरत ॥ 

नित बहत रहत चित भूमिमेँ, चिन्ता तट अति ही विकट ॥| 

कढ़िंगये पार योगी पुरुष, उन पायों सुख तेहि निकट ॥ 

--आशा नामकी एक महानदी है, जिसमें मनोरथरूपी जल 
भरा है। जिसमें तष्णारूपी तरज्ञ उठती हैं, विषयरूपी आह जिसमें 
रहते हैं, नाना प्रकारके कुतकरूपी पक्षी उसमें विचरते हैं, तथा 
यह नदी चैर्यरूपी व॒क्षका नाश करनेवाली है, ओर इसमें मोहरूपी 
स्रमर हैं, इन अमरोसे यह नदी अत्यन्त दुस्तर ओर गम्भीर हो रही 
है, तथा उन्नतिको प्राप्त चिन्ता ही इस नदीका तटस्थलू है। इस 
नदीके पार जानेवाले शुद्ध चित्त योगीश्वर अत्यन्त आननन्‍्दको 
प्राप्त होते है ॥ 

और कहा हैंः-- 
श्लोक:-- “अग्रे वहिः प्रष्टे भानू रात्रो चिबरुक समर्पित जानुः॥ 

'. करतलमिनज्ञा तस्तलवासस्तदपि न मुंचत्याशा पाशः ॥? 
पद+-- “अग्नि अगाड़ी धूप पिछाड़ी। रात करे घोंढ़न बिच दाढ़ी ॥ 
' कर घरिखातातरुतर बसता | तो भी आशा पास न तजता” ॥च० पं०॥ . 


प्रन्थः २ ] पारख सिद्धान्त दशिनी म्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित । [ ६१३ ] 





श्लोक:-अँग॑ गलितं पलितं मुंडं, दशन विहीन॑ जात॑ दुंड॑ ॥ 
कर घृत कम्पित शोमित दंडं, तदपि न मुंचत्याशा पिएडम्‌ ॥१ 
पद३-- 'अज्भ गला शिर श्वेत भया है। दाँत बिना मुख ग्रेठ गया है ॥। 
कर कम्पित लाठी शोमित है। तद॒पि न आशा पिण्ड तजत है॥” मो ० मु०॥ 
अतः यह आशा ही यमकी प्रत्यक्ष गास-फास है। इसमें फँसे 

हुये सब जीव महा दुःखके खानीमे पड़के जन्म बिता रहे है। एक- 
दूसरेको आशा-भरोखा दे-ेके जीवोंको भ्रमा रहे हैं, भुला-भुलाके 
भटका रहे है। कहीं ब्रह्म, ईश्वरादिके आशा लूगाके अ्रमा रहे हैं । 
कहा हैः-- 
साखीः- “भरम बढ़ा तिहँ लोकमेँ । मरम मण्डा सब्च ठाव॥ 

कहहिं. कबीर पुकारिके । तुम बसेठ भरमके गाँव ॥” बी २ २५६॥ 

-- खानी-वाणीकी आशा ही नर-जीवोके शान, विवेकादि सहुणों-. 

को हरण करता है, अज्ञान, जड़ासक्त बनाता है, धोखामे फँसाके नएछ-.. 
अष्ट करता है । फिर चोरासीयोनियोंके चक्रमें गिरा देता है-। जिंससे 
निस्‍्तार होना अत्यन्त कठिन हो जाता है। आदाकों दास होनेवाला, 
सबका दास हो जाता है. लाशाकों जीतनेवाला वही सबका स्वामी 
सर्वश्रेष्ठ हो जाता है। ऐसा जान करके दुश्खके मूल उस आश्याको 
एकदम त्याग दो । कहीं किसीकी भी आशा मत रखो। निराश, 
निवृत्ति पदको ग्रहण करो | तभी तुम निज स्वरूप स्थितिको प्राप्त 
कर सकोगे, ऐसा जानो ॥ ६१ ॥ 


दोहा;--- भोग विषय ओ कुटम सब । अन्त तोहिं तजि जायेँ। 


ताते सम्ुझि विचारिके ।तुमहि तजो किन भाय !॥६२॥ 
संक्षेपार्थ:-- हे मुमुश्लु मुष्यों ! संसारके सब भोग-विलासकी 
सुख-समद्धि, पांचों विषय ओर माता-पिता, भाई-बहिन, कुल-कुटुम्बी 
स््री-पुत्र, परिवार, इृष्ट-मित्र, नाता-गोताके सब लोग, जमीन-जागीर, 
-पाट, दुनियाभरकी सब वस्तु, जहातक भी तुमने इकट्ठे किये 


[६१७ ] संयुक्त षट्‌ ग्रन्थः । [ वैराग्यशतक--- 


हो, सो अन्तिममें तुमसे सब छूट ही जायेंगे, प्राण छूटने पर कोई 
काममें नहीं आयंगे । परन्तु उनके अध्यासवश तुम्हें अकेले ही 
चोरासी योनियोंमें जाके बहुत दुःख उठाना पड़ेगा। असह्य कष्ट सहना 
पड़ेगा । इसवास्ते हे भाई ! पहिलेसे ही सत्सज्ञद्वारा यथार्थ सार, 
असार, गुण, अवगुण, समझके विवेक-विचार करके, उन परिणामर्म 
दुश्खदाई भोग, विषय, ओर कुटुम्ब आदिकोंकों तुम खयं ही खुशीसे 
दोष देख करके पहलेसे ही देह रहते ही क्यों परित्यागकर नहीं 
देते हो ? यदि वह जवरदस्तो छूटेगी, तो तुम्हें बड़ा दुःख भोगना 
पड़ेगा, वासनावश चौराखी योनियोंके घनचक्रमें पड़ोगे। यदि तुम 
अपने ही उन्हें छोड़ देभोगे, तो फिर तुम्हें बड़ा सुख होगा। अध्यास 
छूटनेपर मुक्ति पदको भी पाओगे, सो जानो ॥| 
|| # ॥ विस्तार निणेय कथन वर्णन ॥।| # ॥ 

टीकाः--अन्थकर्ता कहते हैंः-- अर्थात्‌ पश्चविषयोंका भोग और 
स्वजन्‌ परिवार, कुल, कुडुम्बीके लोग सब भी आगे-पीछे करके अन्त- 
में तुम्हें अप कक अर अप आप ्येडके सब अपने-अपने रास्तेसे चले जायेंगे। फिर 
तुम्होरा देहका भी तो जोणा ही । ऐसी हालतमें उनमें 
तुम आसक्ति क्‍यों टिका रखे हो ? नाशवान देह, पदार्थ, आदिमें 
आसक्ति टिकाना, यही तो बड़ा भारी बन्धन हैं। जो वस्तु अंन्तिममे 
अवच्य छूटनेवाली हे, जिसका नाश-वियोग निमश्चित है, फिर उसे 
पहलेसे ही विचार करके क्यों न छोड़ देना ? और यह नियम भी है 
कि, जो चीज अपने प्रसन्नतासे छोड़दी जाती है, उस त्यागसे शान्ति 
सन्‍तोप, सुख ही होता है, ओर त्यागका दर्जा बहुत बड़ा है, ओर 
चीज अपने इच्छा न होते हुए ही विशेष कारणसे छूट जाती हैं, वा 
कोई छीन ले जाते हैं, हड़प लेते हैं, उसमें बड़ा भारी खेद, दुःख, 
बज्िरह, चिन्तादिके ज्वाला जलाया करते हैं, तब . बड़ा कष्ट 
लत्भन्न होता है | तहाँ भर्तंहरिने भी वैराग्यशतकम कहा 
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श्लोक:--गअवश्यं यातारश्रिरतरमुषित्वाप विषया | 
वियोगे को भेदस्त्यजति न जनों यत्स्वयममून ॥ 
ब्रजन्तः स्वातन्त्या दतुलपरितापाय मनसः ॥ 
स्वयं त्यक्ता होते शमसुख मनन्त॑ विद्धति ॥» वैराग्यशतक ॥ 
-बहुत कालपर्यन्त भोगे हुये विषय' अन्तमे अवश्य तुमको 
छोड़ दंगे, तो फिर उनके वियोग होनेमें संशय ही क्या रहा ? इससे 
मनुष्यको उचित है कि, इनको पहले स्वयं ही त्याग दे। अर्थात हे 
मलुण्यो ! एक-न-एक दिन सब विषय अवश्य ही छूट जायेंगे। फिर 
तुम ही खयं उन्हें क्यों नहीं छोड़ देते ? याद रखो ! जब वे विषय 
आपसे छोड़ेंगे, या आपही छूट जायेंगे, तो तुम्हारे मनको बड़ा 
सनन्‍्ताप देंगे, ओर यदि तुम, अथवा जो कोई मनुष्य स्वयं ही उनको 
त्याग देंगे, तो तब तुझे वा उनको अपार खुखकी प्राति होगी। 
संसारके विषय सुख ही अत्यन्त दुःखदाई है। सम्पत्ति ही बड़ी 
भारी विपत्ति है, भोग ही खंघारके महारोग है। और राग ही परम 
दुःखका घर है। संसार सोई तो दुःखोंका घर कहा जाता है, उसके 
बीचमें पड़े हुये देहाध्यासोकों भला सुख केसे मिल सकता है ? ॥ 
ओर योगवाशिष्ठ में कहा हैः-- 
शलोक:-- “उत्पातवायुरेवायुमित्राण्येबातिशन्रवः ॥ 
बन्धनों वन्धवान्येव घन्ान्येवातिनेधनम |”? योगवाशिष्ठ ॥ 
--आखयु ही उत्पातवायु ( बवण्डर ) है । मित्र ही बहुत बड़े दाज्ु 
है। बन्चुजन ही बन्धन हैं, ओर धन ही बड़ा भारी निधन 
( मत्यु ) है ॥ 
श्लोक/--- “भोगा विषयसम्भोगा मोगा एवं फणावताम्‌॥ 
दशन्यपि मनाक्‌ खष्टा नष्ठाः प्रतिक्षणम ॥” योगवाशिष्ठ ॥ 
--भोग ओर विषय सामग्रो मानो सपोंके फन ही है । ये जरा 
छूते ही डस लेते है, और प्रतिक्षण देखते-देखते नष्ट हो रहे हैं ॥ 
जिनकी ठष्णा भोग-आशासे अत्यन्त बढ़ गई है, उनका खस्मभेमें बँचे 
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हुए जज्ुली हाथियोंके समान पद-पद पर अपमान होता है ॥ 
सम्पदा ८ काञ्चन, ओर प्रमदा-कामिनी, तरकह्ञभज्ञीके समान क्षण- 
भंगुर हैं। वे सर्पके फनरूप छत्चकी छायाके समान है । उनमें कौन 
बुद्धिमान्‌ आसक्त होता है ॥ 

जिस प्रकार वृक्षोंके पत्ते उत्पन्न होके, पक जानेपर, शीघ्र ही 
नष्ट हो जाते हैं । उसी प्रकार जड़-चैतन्य, सत्यासत्य विवेकसे रहित 
पुरुष जन्म ले-लेकर' कुछ ही दिलनोंमें मरके ,कहाके-कहीं चोरासी- 
योनियोंमें चले जाते हैं | ऐसी कोन दृष्टियाँ हैं-- जिनमें दोष न हो ? 
ऐसी कोन दिशायें हैं, जिनमें दुःखका दाह न हो ? ऐसी कोन प्रजा 
या प्राणी है, जिसमें क्षणभंगुरता न हो? ओर ऐसी कोन-सी क्रिया है! 
जिसमें भाया न हो ? ॥ मनुष्योंकोीं संसारमे ये पदार्थ तभीतक रुचते 
हैं, जवतक कि-- विनाशरूप दुष्ट राक्षसकी स्मृति नहीं होती है । 
विषसे भी बढ़ करके हानिकारक ये विषय हैं। क्योंकि, विष तो एक 
ही शरीरको नाश करता है । परन्तु विषय अध्यास तो अनेकों जन्म- 
जन्मान्तरके शरीरको भी नाश कर डालता है ॥ 

* इसलिये हे हितेच्छुक मनुष्यो ! तुम लोग विचेकी पारखी साधु 
गुरुके सत्सज्ञ करके अच्छी तरहसे अपने हानि-लाभकों सोचो, 
समझो, विचार करके देखो ! अपनी शरीर भी अनित्य है ।- विषय- 
भोग ओर कुडुम्ब आदि सम्पूर्ण जगतके पदार्थ अन्‍्तमें तुमसे छूट 
जायेंगे या तो विषयादि पहिले तुम्हें छोड़के नाश हो जायेंगे। 
अथवा तुम्हारा ही शरीर छूट ज्ञायगा, तो वे जहाँके तहाँ पड़े रहेंगे, 
फिर तुम्हारे कुछ काम नहीं आवेगे। अतएव नरदेह रहते ही सचेत 
होकर विचार करके, हे मेरे भाई ! तुम ही राजी-खुशीसे उस उपाधि- 
के धरको क्‍यों नहीं छोड़ देते हो ? अगर अपनी भाई चाहते हो, 
तो छोड़ो उसकों, निकलो जब्जालसे | त्याग-चैराग्य पथको भहण 
करके कल्याण .कार्यमें छागो। अपने हित-साधनाको फौरन ही कर 
केना ध्महिये । ऐसा न हो कि-- तुम मनसवा ही करते रह जाओ, 
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इधर शरीर हीन छूट जाय। फिर देह छूटनेपर कुछ नहीं हो 
सकेगा । कहा हैः 
इलोकः-- “श्वः कार्यमद्य कुर्चीत पूर्वाहे चापराहिकम्‌ ॥ 
न हि प्रतो्तये स॒त्युः कृतमस्य न वा कृतम्‌ ॥? महा० मोक्षघम॥ 

--ज्ञो कार्य कल करना हो, उसे आज ही कर लेना चाहिये | 
और अपराहमे ( दोपहरके बाद ) करना है, उसे पूर्वाह्ममे ( दोपहर ) 
में ही कर लेना चाहिये | क्‍योंकि मृत्यु इस बातकी प्रतीक्षा नहीं 
करती कि-- इसने अपना कार्य समाप्त किया हे या नहीं ॥ 

दोहा+-- “काल करे सो आज कर, आज करे सो अब्ब |! 
पलमेँ परलय होयगी, बहुरि करोगें कब्ब |? 

ये जरा ओर मृत्यु बलवान और दुर्बलू एवं छोटे-बड़े सब 
प्रकारके प्राणियाँकों भेड़ियाँके समान खा जानेवाली है ॥ 

इस प्रकारसे समझ, विचारके सब विषय ओर विषयी लोगोंके 
सह्ञको सर्वथा छोड़कर, तुम विरक्त विषय विकारसे रहित सच 

त्यागी हो जाओ । जिससे निजस्वरूपके स्थिति पारख-परमपदको 
पाकर फिर तुम सदाके लिये मुक्त हो जाओगे, ऐसा जानको ॥ ६२॥ 
| % ।। मोह महिमा अड्ग नि्शेय वर्णन ॥ # ॥ 
दोहाः-अहो ! मोह महिमा प्रबल । सबको करत बेहाल +। 
ज्ञान हरे सम्पत्ति हरे | ग्राण हरे ततकाल ॥ ६३ ॥ 

संक्षेपार्थ:--- अहो ! बड़े दुःखकी ओर आश्चरयेकी बात तो देखो ! 
मोहकी महिमा कितनी बड़ी प्रबछ, बलिष्ठ या शक्तिशाली है। जान- 
बूझके सब प्राणी, माया-मोहके तरफ ही आकर्षित होते चले जाते है। 
यह मोह अपने बलछसे सबको अधीन करके, फिर सबोक्तो बेहाल ८ 
परम डुःखी, दुददंशाअ्रस्त, शक्तिहीन कर देता है। अनेकों प्रकारसे 
कर्म-कुकर्मम फँसा देता है | जहा-तहां मटका देता है। खानी-वाणी- 
के मोहके कारणसे ही, मुक्ति-पद नष-भ्रष्ट हो जाता हे। बाहरके 
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धन-सम्पत्ति हरण करके, बर्बाद करके, फिर षट्‌ सम्पत्ति सहुण 
रहनी-रहस्य आदिको भी हरण करंके नशाय देता है। जीवोके ज्ञान- 
गुण वा सत्यज्ञानको भी हरण करके, मोह जीवकों अज्ञानी बना 
देता है, ओर विशेष मोहके विकार बढ़ते-बढ़ते अन्तमें तत्काल प्राण- 
को भी हरण करके प्राणियोंकों मुत्युके मुखमें डाल देता है। 
इसी मोहरूप अध्यासवश जीव सब चारखानीमें नाना दुश्ख पा रहे 
हैं । ऐसा जानके मोहको त्यागकर निर्माही होना चाहिये । तभो 
जीवन-सुधार और हित-कब्याण होवेगा ॥ 

॥ # ॥ विस्तार निर्णय कथन वर्णन ॥ # ॥ 

टीकाः-- ग्रन्थकर्ता कहते हैंः-- अर्थात्‌ ओ हो ! आश्चर्य तो इस' 
बातमे होता है कि-- संसारमें स्यो, पुत्र, धन, जनादिके सम्बन्धमें नाना 
प्रकारसे दुःख पायके भी, माया-मोहकी तरफसे मन नहीं हटता है। 
बल्कि और भी ज्यादा ही मोहासक्तमें जीव पड़ जाते हैं। महाभारत 
में लिखा हैः--यक्षके प्रश्नके उत्तरमें युधिष्ठिरने कहा हैः-- “धर्मके 
बारेमें, अनजानपना ही बड़ा भारी मोह है? ओर आश्चय क्‍या है ? 
उत्तरः-- लोग नित्य ही मर करके यमपुरकी यात्रा करते हैं। बाल, 
युवा, वृद्ध, मनुष्योंका झुत्यु देखा-खुना जाता है, तो भी जो जीवित 
हैं, वे उन सुतकको देखकर भी अपने मनमें सदेव जीते रहनेकी 
ईच्छा किया करते है । इससे बढ़कर आश्थरय क्या होगा ? ॥ 
ओर भतृंहरिने भी कहा हैः-- 

श्लोकः-- “अजानन्माहात्यं पततु शलभों तीब्रदहने ॥ 

स॒मीनो5प्यज्ञानाइड़िशयुतमश्नातु पिशितम ॥ 

विजानन्तोज्प्येते बयमिह विपजाल जटिलान्न- ॥ 

मुझामः कामानहह गहनों मोह महिमा ॥” वैराग्यशतक ॥ 
छुप्पप/--जानत नाहिं पतंग, अ्रम्िकों तेज मई तन || 

गिरत ख़पको देश्लि, जरत अपने अविश्रेकन | 


प्रन्‍्थः २ ] पारख, सिद्धान्त दर्शिनी भ्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित । [ ६१९ ]. 
तेसे ही यह मीन, मांसकों लोभ लुभायों ॥! 
कण्ठक जानत नाहिं, न्याय वह कणठ छिदायो |॥ 
हम जान-बूक् कश्टक सहत, छाड़ सकत नहिं जगत सुख |। 
यह महामोंह महिमा प्रबल, देत दुहुनकों दोष दुःख || 
“पतंगी जब अस्रिकी शिखा या दीपककी-लो पर गिरता है, 
तब वह यह नहीं जानता कि--- उसमें गिरनेसे भस्म होकर में मर 
जाऊँगा। तथा मछली भी इन्शीमें रूगे हुये मांसको खाती है, वह 
यह नहीं जानती किं-- इसके खानेसे बन्शीका काँटा उसके कण्ठमें 
छेद देगा, जिससे अन्त झत्युकी प्राप्ति होगी। परन्तु हमें तो देखिये 
कि--- हम सब जान-बूझकर भी या जानते-समझते हुए सी इन 
दुःखदायी विषयोकोी अभिल्‍लाषाकों, और संगको नहीं त्यागते हैं । 
अहो ! यह मोहकी महिमा -कैसी प्रबल है, अपार है ? ॥ 
विवेक चूड़ामणिमें कहा हैः-- 
श्लीकः-- “शब्दादिभिः पद्नमिरेव पश्च, पद्मत्वमापुः खगुणेन बद्धाः ।। 
कुरज्ञमातड्रपतज़मीनभज्ञा नरः पश्चमिरश्चितः किम ||! 
॥ विवेक चूणामरि ७ट |॥ 
“ अपने-अपने खभावके अनुसार दाब्दादि पाँच विषयामेंसे 
केचल एक-एकसे बँघे हुए--हरिण, शब्दसे | हाथी, स्पर्शसे । पतह्, 
रूपसे। मछली, रखसे; ओर भौंरे, गन्धसे स्रत्युको प्रात होते हैं; फिर 
इन पाँचोंसे जकड़ा हुआ मनुष्य कैसे बच सकता है ? ॥ 
दोहाः--- “गज अलि मीन पतद्ध स्ृग, इक-इक दोष विनाश ॥ 
जाके. तन पद्चों विष, ताकी केंसी आश ॥” पज्ञेन्द्रिय० ॥। 
इस मोहका विकार बड़ा जटिल होता है। कोई बिरले ही सन्त 
इससे रहित होते है। मणिरल्लमालामे कहा है।-- . 
एलोंक:-- “के सन्ति सन्‍्तोंइखिलवीतरागा, अपास्त मोहाः शिवतत््व निष्ठा: ॥॥६ || 
के ु ॥ मश्िरित्रमाला ।। 
. ““प्रशक्च+--सनन्‍्त कौन है? उत्तरः--ज्ञिसकी सबमेंसे आसक्ति उठ 


[ ६२० ] संयुक्त पट ग्रन्थः । [ वैराग्यशतक-- 
गयी है ! वेराग्य हुआ है, ज्ञिसने मोहका नाश किया है, ओर जो 
कल्याणपदकी तत्त्वमे निष्टाचाछा है, वह सन्‍त कहलाता है।। 
ओर मोहमुद्गरमें कहा हेः-- 
श्लोकः-- “का तब कान्‍्ता कस्ते पुत्र।, संसारोड्यमतीव विचित्र: | 
कस्य त्वं वा कुत आयातस्तत्वं, चिन्तय तदिदं पभ्रातः ! ॥मोह मु० २॥ 
पदः-- "को तब पत्नी को तब सुत है| यह संसार महा अद्भुत है ॥ 
कहासे आया है तू किसका | भाई | तत्व विचारों इसका ॥७ 
ओर बीजकमे कहा है;।-- 
शब्दः-- “माया मोह मोहित कीन्हा | ताते ज्ञान रतन हरि लोन्हा || १ ॥। 
जीवन ऐसो सपना जैसों। जीवन सपन समाना ॥ २ || 
ज्योति देखि पतज्ध हुलसे। पशु न पैखे आगी॥ ४॥ 
काल फास नर मुस्ध न चेतहु | कनक कामिनी लागी ॥”श० ६०॥ 
“चेतत नाहिं मुग्ध नर बोरे ! मोर-मोर गोहराय ॥” बी० र० सा» ७८ 
“मोह बापुरा युक्ति न देखा । शिवर शक्ति विरश्चि नहिं पेंखा |? र० ८२ ॥ 
“जुती सती सब मोहिया। गजगति ऐसी जाकी चाल ॥” बी० चाचर १॥ 
“कहहिं कबीर तै ऊबरे | जाहिं न मोह समाय ॥?” बी० चा० १ ॥ 
“माया कैरी बसि परे। ब्रह्मा विष्णु महेश ॥ 
नारद-शारद सनक सनन्‍दन। गोरीपूतः गणेश ॥” बी० सा० १४६ ॥ 
'पेसी यह मोहकी महिमा बहुत प्रबल है। संसारी अज्ञानी 
मनुष्य सब तो विषयादिके स्थूल मोहमें पड़े ही है । परन्तु संसारको 
त्याग करनेवाले भी वाणी कब्पनाके महामोह, पक्ष, दुराग्रहको 
पकड़ करके कव्पना, भ्रम, धोखामें पकड़े बेहाल हो जाते हैं। खानी 
ओर वाणीकी महामोहने सबको घेर रखा है। मोहका आवर्ण 
भयावनी, अँधियारी राज्रिके समान है। उसमें पड़े हुए, छोगोंके 
शानगुण, सकल दैवी सम्पत्ति तथा अन्‍्तमें प्राणतक भी स्रियाँ, 
विषयोजन ओर गुरुवा लोग हरण कर लेते हैं । तत्काल मनुष्योंको 
मेहस्न दुस्तर भंवबन्धनोंमें डालदेते हैं। फिर उनको निस्तोर होना, 





॥ 
प्‌ ० 
४8: का 


ते 


प्रन्थः २ ] पारख सिद्धान्त दर्शिनी भ्रम विध्यंशिनी सरल टीका सहित | [ ६२१ ] 


अत्यन्त कठिन हो जाता है। मोहाध्यासवद चोरासी योनियोके चकमें 
ही फिरते रहते है । 
अतणव हे मुमुक्षुओ ! पारखी सहुरुके शरण, ग्रहण करके उक्त 
मोटी-झीनी दोनों मोह-ममतादिको परित्याग करो, ओर निज पारख- 
पदमे मान मोहके सड़ दोषादिसे रहित, स्थिर हो रहो ॥ ६३ ॥ 
दोहाः-- जिनकी आशा लामि है। तिनते दुःखी न और ॥ 


आशा त्यागि निराश भये। सोई सुखके ठोर ॥६४॥ 
संक्षेपार्थ:-- हे सन्‍्तो ! जिन-जिन मनुष्योंकी जिस किसी बातमें: 
भी आशा-वासना छगी हे, वे बड़े दुःखी होते हैं, उनसे बढ़करके 
दुःखी और कोई भी होते नहीं। और जिन्होंने सम्पूर्ण आशाको. 
परित्याग करके निराश, निवृत्ति स्थितिको धारण कर लिये हैं, सोई 
सुखकी भूमिकामे स्थित रहते हैं ॥ अर्थात्‌ आशारूप आशक्तिको छोड़- 
करके जो निराश हो गये; सोई सदाके लिये खुखके ठोर या जीवन्मुक्त, 
स्थितिको प्राप्त होते हैं ॥ ५ 
॥ %# ॥ विस्तार निशंय कथन वर्णन ।। # ॥ 
टीकाः-- प्रन्थकर्ता कहते हें:-- अर्थात्‌ खंसारमे स्त्री, पुत्र,. 
घन, घर, विषय खुख, राज-काज, देवी-देवता, खर्गादि लोकोंके 
कल्पित सुख, ब्रह्म, इश्वरादि प्राप्ति, इत्यादि अनेकों तरहके आशा, 
वासनामे, जिन-जिन्ह्नेका मन रूगा है, उनसे बढ़के ओर कोई दुश्खी 
नहीं होते हैं। क्योंकि आशाके कारणसे वे हमेशा जला करते हैं । 
क्षण-क्षणमें व्याकुल हुआ करते हैं। रह-रहके आशा लगाया करते 
हैं । परन्तु यहाँके सभी पदार्थ नश्वर हैं, इसलिये आशा भी पूर्ण 
नहीं होती है । कहा है।--- 
इलोकः--- 'कायः सन्निहितापायः संपदः पदमापदाम ॥ 
समागमाः सापगमाः सर्व मुत्पादि भड्गुस्म ॥” हितोपदेश ॥ 
--शरणीर नश्वर है, सम्पत्ति, आपत्तिका घर है, और मिलाप: 


[६२२ | संयुक्त घट अन्य: । [ वैराग्यशतक-- 
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स्थिर नहीं है, संसारमें सब पदार्थ नश्वर या क्षणभडूगुर हो 
बने हैं ॥ कहा हैं।--- ' 
एलोक+-- “आशापाशशतैबंद्धाः कामक्री घपरायणाः ॥| 
ईहन्ते कामभोगार्थमन्यायेनाथंसंचयान्‌ ||” मगवद्गीता, अ० १६९।१२ ॥ 
--आश्ारूप सैकड़ों फाँसियोंसे बँघे हुए ओर काम, क्रोधकें परायंण 
हुए विषय भोगोंकी पूर्तिके लिये, अन्यायपूर्वक धनादिक' बहुतसे 
पदार्थोंको संग्रह करनेकी चेष्टा करते हैं॥ इसलिये उसमे कया 
हुआ आशा ढुःखका कारण ही हो जाता है। और कहा भी है।-- 
अध्घश्लोकः-- “आशा तु परम दुःख नेराश्यं परमंसुखम ॥”? 
-- आशा, भरोसा करना परम दुःखदाई हे और आशासे रहित 
होके, निराश रहना बड़ा भारी सुख है। उसे ही परमसुख 





कहते हैं ॥ 
ओर भागवत ११। ८ में लिखा हैं कि, राजा यदुको दत्तात्रेयने 
बताया हैः -- 


श्लोकः--“तथ्यानिर्विग्णचित्ताया गीत॑ श्रृु यथा मम | 
निवंद आशापाशानां पुरुषस्य यथा हसिः | २८ || 
नह्मद्भाउजातनिवंदों देहबन्ध॑ जिहासति || 
यथा विज्ञानरहितों मनुजा ममतां वप ॥”?२६।॥ मा०११।८॥ 
“जब पिगलाके चित्तमें वेराग्यकी भावना जाभ्नत्‌ हुई, तब 
उसने एक गीत गाया। वह मैं तुम्हें खुनाता हैं। राजन ! मलुष्य 
आशाकी फासीपर लटक रहा है |! इसको तलवारकी तरह काटने- 
चाली यदि कोई वस्तु है, तो वह केवल वेराग्य है। हे राजन ! 
जिसे वैराग्य नहीं हुआ है, जो इन बखेड़ोंसे ऊब। नहीं है, वह शरीर 
ओर इसके वन्धनसे उसी प्रकार मुक्त नहीं होना चाहता, जैसे 
अज्ञानी पुरुष, ममता छोड़नेकी इच्छा भी नहीं करता ॥ २८। २५॥ 
श्लोक:-- “आशा हि परम दुःख नैराश्यं परम सुखम्‌ ।। 
 ' ' यथा संछिद्य कान्‍्ताशां सुख सुष्वाप पिज्ञला |” भा० ११८।४४॥ 


प्रन्थः २ ] पारख सिद्धान्त दर्शिनी श्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित । [ ६२३ ] 


“-- सचमुच आशा ही सबसे बड़ा दुःख है, और निराशा ही 
सबसे बड़ा खुख है। क्योंकि, पिज्ला वेश्याने, जब पुरुषकी आशा 
स्‍्याग दी, तभी वह खुखसे सो सकी ॥ 

इस प्रकार इहलोक-परलोकम कहीं भी ज्ञिसकी आशा छगी है, 
वही सबसे बड़ा भारी ढुःखी हैे। उससे वढ़के ओर कॉन दुश्खी 
होगा ? कोई नहीं । जिसने देह, गेह, विषय, मोटी-झीनी सकल 
आशाको त्यागके निराश, निरिच्छ भये हैं, उनसे बढ़ करके श्रेष्ठ 
और कोई नहीं है । मुख्य खुखके ठिकानेमें वही निराशी पुरुष रहते 
हैं। जीवन्मुक्तिका खुख ही मानव-जीवनमें सबसे बड़ा सर्वोच्च 
कहलाता है। आशाको परित्याग करके विरक्त, सन्त, निज 
सरूप-स्थितिमं ठहरकर मुक्तिपदमें ही रहते हैं। डसपदमें 
पहुँचनेके लिये मुमुश्लुओने सकल आशाको त्यागकर निराश हो 
जाना चाहिये ॥ ६७ ॥ 
दोहाः-- आदि मध्य अरु अन्तमें | आशा दुःखकी रास ॥ 


सस्‍्वंग॑ नके श्रुगतावे | आशा अपबेल फॉस ॥६५॥ 
संक्षेपार्थ--- हे सन्‍तो ! विचार करके देखिये! तो शुरूमें, 
बीचमें, और आखीरीमें भी सब प्रकारसे आपत्ति, कष्ट या दुः्ख 
भोगानेवाली यह आशा डुश्खोंकी राशि या ढेरी, समूहवत्‌ ही है । 
शाशके-राश दुःख उसमें लगे हुए हैं। आशा करनेवाले आदि, भध्य, 
ओर, अन्तमें नाना प्रकारके दुख ही भोगते है। पाप-पुण्यका फल, 
यहा ही खर्गरूप सुख ओर नकेरूप दुशख, अध्यासी जीव भोग 
भोगा रहे हैं, ऐसा सुख-दुःख भोगनेवाला आशा यही बड़ी 
अपर्ब॑छ + जबदंस्त विशेष मजबूत जाल-फॉस है। सब बेपारखी 
जन इसी फन्दोंमें बँधे पड़े हैं। कोई बिरलेही इस फाँससे 
छूट पाते हैं 
॥ % ॥ विस्तार निशेय कथन वर्णन ॥ # ॥। 
टीकाः--अन्थकर्ता कहते है।-- अर्थात्‌ जब कि आशा डुश्खकी 


[६२४] . संयुक्त घट थनन्‍्थः । [ वैराग्यशतक-- 





हल किक 22 ता न अनलिनि किन अमन मत टिक कक कक न कट तर जल कम मम अमल 
राशि ही है, फिर उसमें सुख है ही कहा ! आदिम  आदा खुखरूप 
प्रतीत होता हुआ भी, वह' तो डुखरूप ही हे | जैसे जहर मिली 
हुयी मिठाई खानेमें खादिष्ट होनेषर भी हानिकारक ही होती है ४ 
तैसे ही आशा भी सदा ठुःखदायी ही होती है। मध्यमें गुणी लोग 
शुभ गुणसे खुयशकी आशा करते हैं। परन्तु दु्जन लोग उन्‍हें भी 
मिथ्या कलूंक लगाकरके दुःखित कर देते हैं। जिससे वे बड़े चिन्तित, 
दुखी हो जाते हैं । भर्ठेहरिने कहा हैः-- 
श्लोकः-- ““जाबवथं हीौमति गर्यतै व्रत रुचौ दम्मः शुचो कैतवं ॥ 
शूरे निर्शशता ऋजो विमतिता दैन्‍्यं प्रियालापिनी || 
तेजसिन्यवलिप्तता मुखरता वक्तर्यशक्तिः स्थिरे ॥ 
तत्कीनामगुणों भदेक्तगुणिनां यो दुजनैरनाड्लितः ॥”? नीतिशतक ॥४ 
छुप्पय*--लजायुत जो होय, ताहिं मूरख ठहरावत ॥॥ 
धर्मवृत्ति मनमाँहि, ताहि दम्मी कहि गावकः'॥ 
अतिपवित्र जो होय, ताहि कपटी कहि बोलत ॥ 
घरे शूरता अजछ्भग, ताहि पापी कहि तोलत ॥ 
विक्रमी मत्त प्रिय वचन रत, तेजवान लम्पट कहत ॥ 
परिडत लवार कहें दुश्जन, गुणकों तज ओगुण गहत।। 

-- दुजन लोग, रुज़ावान्‌ पुरुषको मूर्ख, शिथिल्ल | अतधारीको, 
दम्मी | पवित्रको, पाखण्डी, कपटी | श्रकों, निर्दई। सीधे मीनव॒त करने- 
वालेको, मूर्ख | मीठा बोलनेवालेको, दीन-दरिद्री | तेजअखीको, गर्वीला । 
वक्ताको, बकवादी | ओर स्थिर चित्तवालेको, आलसी कहते हैं । 
इससे यह ज्ञात होता है कि--ऐसा कोई गुण नहीं है, जिसको 
दुर्जनोंने कलड्ु नहीं लगाया है ॥ 
श्लोक+-- “लोमश्रद्‌ गुणेन कि. पिशुनता यद्यस्ति कि पातकेः ॥ 

' सत्य॑ चेत्तससा च कि शुचिमनों यद्यस्ति तीर्थन किम ॥ 
सौजन्यं यदि कि निजेः खमहिमा यद्यस्ति कि मण्डनैः | 
सद्िद्या यदि कि धनैरपयशों यद्यस्ति कि मृत्युना ॥” नीतिशतक ॥ 


अम्थः २ |] पारख सिद्धान्त दर्शिनी भ्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित । [ ६२५ ] 





छुप्पयः--भग्रो लोभ मनमाहिं, कहा तब अवशुश चहिये | 
निन्दा सबकी करत, तहाँ सब पातक लहिये॥ 
सत्य वचन तप जान, शुद्ध मन तीरथ जानहु॥ 
होते सुजनता जहाँ; तहाँ- गुण प्रगठ प्रमानहु ॥ 
यश जहाँ कहाँ मूषण चहै, सद्विद्या जहेँँ धन कहाँ॥ 
 अपयश जु छुयौ या जगतमैं, तिन्हें मृत्यु ही है महा ॥ 

-- जिसमें लोभ है, उसमें दूसरे अवगुणोंकी क्या आवच्यकता 
है? जो यदि कुटिल, परनिन्दक है, तो उसे पातक करनेकी क्यां 
आवच्यकता है? ज्ञो खत्यवादी है, उसे तपसे क्या प्रयोजन है? 
जिसका मन शुद्ध है, उसको तीर्थ करनेसे क्या काम ? कौन अधिक 
फल होगा ? जो सज्जन हैं, उनको मित्र और कुटुम्बियोाँंकी क्‍या 
कमो है ? यशखी मनुष्योंके लिये, यश्से बढ़कर, दूसरा कौन भूषण 
है? व्रिद्यावानकों अन्य धनकी क्या आवश्यकता है? और जिसको 
अपयश है, उसे मसत्युसे बढ़कर क्या चाहिये ? श्रतिमें कहा हैं:-- 
श्लोक:-- ““आदिमध्यावसानेषु॒दुःर्ख सर्वमिद॑ं यतः | 

तस्मात्सव॑ परित्यज्य तत्वनिष्ठो. भवानघ ||” श्रुतिः ॥ 

-- यह' सम्पूर्ण ज़गत्‌ ( आशा करके ) आदि, मध्य और अन्तमें 
दुःखरूप. ही है, इसलिये हे अनघ ! इन सबको त्यागकर तू तत्त्व- 
निष्ठ हो जा ॥ 

जहा-तहा भटकाके यह आशा पुरुषोंको दुःखचक्रमें फिराता . 
रहता, है। आदिसे मध्यतक दुर्दशा कराकर और फिर अन्‍्तमें 
आश्ापूर्ण न होनेसे बड़ाभारी चोट खाके मर जाते हैं ! फिर शुभाशुस 
अध्यासवश जन्मान्तरमें खग ८ विषयादि लोकिक खुख और नक 
नाना प्रकारके दुःख, देह धर-धर करके भोगते-भोगाते हैं। यह 
आशारूपी महाजार-फासमें शानी, योगी, “ भक्त, विषयी सभी कोई 
फँसे पड़े हैं। अपर्बक 5 बड़ीमारी बलिष्ट ढुगुना बलूवाला यह 
आशाकी फाँस है। वह ही सब भकारसे दुःखको राशि हे।जो 

सं० नि० घट्‌ ० ४०-- 


[६२६ | संयुक्त घट ग्रन्थः |...“ [ वेराग्यशतक-- 


५...त--ननननननीनीनननननननननननननननन नमन ननननननननीननीनीनन सझ |, 3 क्‍ा 5 5-+ 
आशासमें फँसा, वह भवसागरमें डूबा, कठिन बन्धनमे जकड़ गया। 
इसलिये प्रथमसे ही परख करके आशाको त्याग देना चाहिये। 


आशाको त्यागे बिना कोई कदापि मुक्त नहीं, हो सकते हैं। ऐसा 
जञानना चाहिये ॥ ६० ॥ ्यागिये 


दोहाः-- ताते आशा त्यागिये | देह गेहकी जान ॥ 
नास्ति सुखके कारणे । क्यों होवे बन्धमान १ ॥ ६६ ॥ 

संक्षेपार्थ-- इसवास्ते मुक्ति चाहनेवाले हे मनुष्यों! अब तो 
भी परख करके सब तरहकों आशा-वासनाओंको त्याग' दीजिये ! 
शर्यरकी, घर, ख्री, पुत्र, धनादिकी, खर्गादि, ईश्वरादिकी, सम्पूर्ण 
आशा बन्धनरूप है; ऐसा यथार्थ सत्य निर्णय करके जानिये । और 
विषयानन्दसे लेकरके बह्मानन्दतककी समस्त खुख नास्ति> असत्य, 
नाशवान, क्षणिक देहके भासमात्र है। फिर उस नास्तिक खुखके 
कारणसे उसमें आसक्ति या आशा टिकाके, हे नर जीवो ! तुम क्यों 
हकनाहक बन्धायमान्‌ होते हो? देह, गेह, विषय, ब्रह्म आदि 
जिसके आशामे तुम लिप्त होते हो, सो सब तो यहीं शरीरके साथ 
ही छूट जाते हैं । परन्तु अध्यासी जीव सब आवागमनके चक्रमें जाके 
पड़ जाते हैं । फिर उसे तुम मान-मानके, आशा टिकाके क्‍यों बन्धनमें 
पड़ते हो ? छोड़ो उसको ॥ है 

॥ # ॥ विस्तार निर्णय कथन वर्णन ॥ # ॥ 

टीका+-- अन्थकर्ता कहते हैंः-- अर्थात्‌ आशा करके बड़ा भारी 
डुःख, सनन्‍्ताप, कष्ट, क्लेश, आदिकी पीड़ा प्राणियोंकों बारस्वार 
भोगते रहना पड़ता है। इसवास्ते सहुरु मुमुक्षुओंको सतशिक्षा 
देते हुये कहते हैं, कि-- शरीरकी और बाहरकी घर, घन, परिवार 
आदिकोंकों बन्धनके कारण और नाशवान:जान करके उन सबोंकी 
आशा, अध्यासको त्याग दो, सहुणोंको धारण करके सत्पुरुष बनो। 
सत्पुरुषोंको कौन-कौन लक्षण अ्रहण करना चाहिये! तहाँ 
अरतृदरिने कहा हैः-- 


ग्न्थः २ ] पारख सिद्धान्त दशिनी भ्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित । [ ६२७ ] 





श्लोकः-- “तृष्णांछिन्धि भज क्षमां जहि मद पापेरतिं माकृथा३ ॥ 
सत्यंत्रह्मनुयाहि साधु पदवीं सेव विद्॒जनान्‌ ॥ 
मान्यान्मानय विद्विषोडप्यनुनय प्रख्यापय खान गुणान्‌ ॥ 
कीर्तिपालयदुःखिते कु दयामेतत्सतां लक्षणम्‌ ॥” नीतिशतक 
-- ठृष्णाका छेदन करो या त्यागो, क्षमा धारण करो, अभिमान' 
या मदका परित्याग करो, पापमें प्रीति करके मन मत. लगाओ), 
सत्य बोलो, साधुओंकी रीतिपए चलो या साधु पदवीको प्राप्त 
' करो, विद्वानोंकी सेवा करो, मान्य-पुरुषोंका आद्र करो, शज्रुको भी 
प्रसन्न रखो, अपने गुणोंको प्रसिद्ध करो, कीति या यशका पालन 
करो, ओर दुःखियापर दया करो, यह सब सत्पुरुषोंके लक्षण हैं ॥ 
“भनसि वचसि कांये पुण्यपीयूषपूर्णास्रिसुवनमुपकारश्रेशिमिः प्रोशयन्तः ॥ 
पेरगुणपरमाणुनपव॑तीकत्य नित्यं, निज हृदिविकसन्तः सन्ति सन्‍्तः कियन्त३ ॥” नीति० ॥ 
.. -- जिनके तन, मन और वाणीमें पुण्यरूपी अस्त भरा हुआ 
है, जिनने अपने उपकारोंसे तीनों छोकोंको प्रसन्न किया है, और 
जो दूसरेके परमाणु बराबर ग्रुणोंको भी पर्वतके समान बढ़ाकर 
अपने हृदयमें खदा प्रसन्न रहते हैं, ऐसे सज्जन मलुष्य सन्‍ते इस 
खंसारमे बिरले ही होते है ॥ क्‍ 

दोद्ाः-- 'अ्रम्गत भरे तन, मन, वचन, निशि दिन जग उपकार ॥ 

. परगुण मानत मेरु सम, चिरे जन संसार॥” 
श्लोकः-- “'भोगानामाश्रयों देह स च दोषगणान्वितः ॥ 
विश्मृत्रास्थ्यादयो दोषा यतः सन्ति शरीरगा ॥” मु० ॥ 

“- शरीर भोगोंका आश्रयस्थान है, ओर .अनेकों दोषोंसे पूर्ण 
है, क्योंकि विष्टा, मूत्र और हड्डी आदि. दोष इस शरारीरमें ही रहतें 
हैं॥ कोई भी बुद्धिमान्‌ पुरुष विष्ठा आदिके सद्नततरूप इस देहमे 
भोगकी इच्छा नहीं कर सकता। भरता ! विष्ठाके गह्ढेमे रहकर 
कुकुर आदिके सिवाय ओर कौन पुरुष भोगोंको भोग सकता है॥ 
किन्तु मूढ़ पुरुष तो इस दारीरमें बेठकर ही अति आहजननन्‍्दर्वंकपू 


रे 


[ ६२८ |] .. संयुक्त घट अन्यः | [ वैराग्यशतक-- 


लि ?र€ ७€ऊ€७$छऊफहइ8उ<_उ<उ_ऑ॒खि्ैींीोि।ि।ै।ै।फखण।णएफहफैफझप॑य7 
विषयोंको भोगता है, जिस प्रकार कोई अत्यन्त मूढ़ बालक अपने 
मल-सृत्रादिकों ही उठा-डठाके खाने लगता है॥ वैसे ही हाल 
उन्होंकी भी होती है ।। । 

अतणएव दारीर तथा घरादिकोंमें अज्ञानतासे खुख जानकर या 
मानकर मिथ्या विषयोमें आशा लूगाके, क्‍यों आशक्त होते हो ! 
विषयानन्द, प्रेमानन्द, योगानन्द, ज्ञानानन्द, और ब्रह्मानन्दादि 
माने हुए सकल खुख नाशवान देह-सम्बन्धमें भास होते हे । 
इसलिये वे भी नाशवान हैं। फिर उस अनित्य, नास्ति खुखके वास्ते 
आशा, ठष्णा, वासना, बढ़ाय करके हे मलुष्यो ! तुम लोग क्यों 
नाहकम बन्धायमान होते हो? उसी अध्यासवश चारखानियोंमें 
अनेकों देह धर-धरके नाना तरहसे जीव दुःख भोग रहे हैं। तुम 
- भी अचेत होके चौोरासी योनियाँमे जानेकी तैयारी क्‍यों कर रहे 
हो ? यदि अबकी बार तुम मुक्ति चाहते हो, तो सब तरफसे मनको : 
हटा करके सम्पूर्ण आशा -ठष्णादि विकारोंको एकद्मसे त्याग करो, 
और सत्य-विचायद्‌ि सद्दणोंको धारण करके दृढ़ वैराग्यपूबक 
निज कंल्याणपदमें छागो। सत्यासत्यको परख करके जानो, असत्यका 
परित्याग करो ॥ ६६॥ हे 
दोहाः--- केवल मुक्ति आशा रहे | तेझ है. बन्धमान ॥ 

सुखिया सदा निराशपद । सुलु वेराग्य निधान ॥ ६७॥ 

संक्षेपार्थ--- हे सन्‍तो ! यदि और सब: आशायें छूटके किसीके 
मनमें केवल मुक्ति प्राप्त करनेकीमात्र ही आशा" लगी रही, तो चह 
सी: वन्धनके भीतर ही पड़ा है, ऐसा जानना चाहिये। कुछ भी 
आशा करना ही बन्धनमें पड़ना माना जाता हे। हे वेराग्यनिधान 
सन्‍तो ! सुनो ! निराशपदमें रहनेवाले ही सदा खुखी होते हैं। 
अतः बैराग्य धारण करो, विरक्त पुरुषोंके ही कथन उपदेश खुनो, 
जिखसे वैराग्यके भण्डारवत्‌ होके निराशपदमें रहके संदा खुखी 
होंओमे, सो जानो | 


प्रन्ः २] पारख सिद्धान्त दर्शिनी भ्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित। [ ६२५ ] 





॥ # ॥ विस्तार निर्णय कथन वर्णन ॥ # ॥ 
टीकाः-- प्रन्थकर्ता कहते हैंः-- अर्थात्‌ ओर सब तरफसे 
आशा छोड़ करके कोई केवल मुक्तिभात्र प्राप्ति करनेकी आशा रखें, 
अथवा कैवल्यमुक्ति या निर्वाणपद्‌, ब्रह्मानन्द स्थिति, परमहंस दझा॑ 
प्राप्ति करनेमात्रकी आशा बना रहा, तो गुरु पारख निर्णयसे वह भी 
मानन्दी जीवको बन्धन ही देनेवाला हैं। क्योंकि आशा, चाहँनी, 
मानन्दी तो वहाँ रहा ही । इसलिये केवल्य मुक्ति या सिर्फ मुक्तिकी 
आशा रखनेवाले वे भी बन्धायमान होते हैं। “जहाँ आशा तहां बांसां, 
मंनका यही तमाशा” ॥ अथवा पश्चय्रन्थी टकसारमें भी कहा है।-- 
चोपाई+---*जो जहां प्रीति अटल है जाके | बासा तेई तहां है ताके॥। 
/. ' आशा इन्ह परपश्न न कीजै। जीवन जन्म सुफल कर लीजै |। 
पारख लहत नियारा होई। आश बास हेतु सब खोई ॥? 
ओर पश्चप्रन्थी गुरुबोधमे कहा है. 
दोहा।-- "प्राप्ति जीव इच्छा नहीं, केवल हन्त छुड़ाव ॥ 
निज खरूप लखि दयायुत, दीन जानि अपनाव ॥7 ३५२ ॥। 
-- वास्तवमें जीव खयंखरूप नित्य प्राप्त है। ओर कुछ भी 
आशा करके प्राप्ति करनेकी उसे जरूरत ही नहीं। सिफे हन्ता, 
जड़ाध्यासको छोड़कर पारखस्वरूपमें निराश-निव्रत्ति सहित स्थिति 
करनेकी आवश्यकता है। इसके विपरीत अगर कहीं आशा लगी 
रही, तो वह अवश्य बन्धन ही होगा। परख-परख करके सककें 
वासना छोड़ दिया गया, तो अध्यासकी अन्त होनेपर आपहीं 
जीवन्मुक्ति हो जायगी । फिर वहाँ केवल मुक्तिकी आशा करनेकों 
क्या काम ? जिसने भोजन कर लिया, स्रो खय॑ तृप्त हो ज्ञायगा | 
उसे में तृप्त हो जाऊँ, यह आशा करनेकी जरूरत ही नहीं है। इसलिये 
पुरुषार्थ करके स्थिर होना चाहिये । केवल मुक्तितककी भी आश्या 
नहीं रखेंना चाहिये। सहुरु श्रीकबीरसाहेबने _ बीजक साखी 
२५८ मे कहा हैे।-- 


[६३० | . संयुक्त घट अन्थ-।.......- [ वैराग्यशतक-- 


साखीः-- “जो तू. चाहै मूककों, छाड़ सकलकी आश || 

,._मुभही ऐसा होय रहो, सच सुख तेरे पास |” बी० सा० २६८॥ 
,._ इसकी टीकामे सहुरु श्रीप्रणसाहेबने खय॑ ही विस्तारसे 
खुलासा करके लिखा है | साहेब कहते हैं:-- 'हे मनुष्यों ! जो तुम 
मुझे या मेरे सत्यसिद्धाल्त प्रारखपदको समझना चाहते हो, तो 
पहले सम्पूर्ण आशा, आसक्तिको जो पकड़े हो, सो उसे छोड़ दो | 
क्योंकि, जबतक कुछ भी आशा लगी रहेगी, तबतक बन्धन बना 
रहेगा, आशा ही बन्धनका कारण है। संसारकी समस्त आशाये 
त्यागनेपर और वाणी कब्पनासे होनेवाली आशाः--ऋद्धि, सिद्धि, 
खर्गादि, चारमुक्ति, और केवल मुक्तिकी आशामात्र भी नहीं करना। 
मोटी-झीनी सब तरफकी आशा जीवको बन्धन है.। इसीसे,जो मेरे 
"जीवन्मुक्ति-स्थितिको तुम भी पाना चाहते हो, तो प्रथम सकलकी 
आशाको छोड़ो, ओर मेरे समान' निराश वर्तमानमे सहण रहनी 
पारखबोध सहित स्थित हो रहो । फिर सब खुख, जो तुम्हारे पास 

है, सो तुम्हे मालूम होके मिल जायगा”, इत्यादि ॥ -. 

, इस निर्णयसे यह सिद्ध हुआ कि-- केवल मुक्ति या कैवल्य- 
पद्की भी आशा रहेगी, तो वह भी बन्धायमान्‌ होगा। जगत्‌मे 
चारखानी चौरासी योनियोंके भव-बन्धनोंमें वह पड़ जायगा। अतएव 
केवल मुक्ति तककी आशाको भी त्याग देना चाहिये। जो सदा, 
सर्वदा निराश वर्तमानमें निजपद पारखमें शान्त, स्थिर 
हो रहता है, सोई सुखिया > जीवन्मुक्त सुखी होते हैं। निराशपद: 
ही' सदा खुखदायी है। हे जिज्ञाखु मनुष्यों! वेराग्य निधानर 
ह््ढ़ वैराग्यवान, वेराग्यरूपी ऐश्वरयेंसे सम्पन्न पारखी सन्त ज्ञो हैं, 
उन्हींके सत्सज्ञ करो ओर सन्त सभामें जाकर सत्योपदेशकों श्रवण 
करो और विवेक-वैराग्यको हृदयमें धारण करो। जैसी वार्ता खुनोः 
ज़बक़ी; है, वैसी भावनाएँ दरढ़ होती हैं,. इससे वैराग्य चर्चाकों ही: 

 झुनों ॥ उस बारेमें कहा है।-- 
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“खटरागी हो जाता है, जो दुनियाका खध्राग सुने ॥ 
वेरागी बन जाय जों, सनन्‍्तोंसे वैराग सुनै॥ 
मुक्ति ना चाहे, वो ईश्वर दर्शनका प्यासा नहीं ॥7 
खास वैरागी वही है, जिसको कुछ आशा नहीं ॥” 
| ॥ अमरदासजीकृत ख्याल---७ क० भ० || 
हे वेराग्यनिधान सनन्‍तो! मैंते जो ग़ुरुमुख निर्णयसे वैराग्य 
धारणाका कथन कहा, उसे चित्त लगाकरके सुनो ! और उसे मनमें 
अच्छी तरहसे गुनो, यानी मनन करों। फिर उसी तरह वेराग्य 
धारण करके निराश वर्तमानमें प्रार्ध भोग बिताकर मुक्त 
हो जाओ ॥ ६७ ॥ 
दोहाः-- आशाते दुःख ओर नहीं । आशा दुःखको “ रूप ॥ 


जाकी आशा सब छूटिया । सो सुखिया सुख रूप ॥ ६८॥ 
ः संक्षेपार्थ-- हे सन्‍तो ! आशासे बढ़कर दुःख देनेवाला संसारमें 
और कोई भी बात नहीं है । दुःखका साक्षात्‌ खरूप देखना चाहो, 
तो इसी आशाको देख लो । क्योंकि, आशा हो दुःखका रूप है। 
और जिस महापुरुषकी सम्पूर्ण आशा-बासनाएँ छूट गयी है, सोई 
एकमाज खुखिया जीवन्मुक्त खुखखरूप फहलाते हैं। निराश, 
निवृत्तिवाले वैराग्यवान्‌ ही निजखरूपमें स्थित खुखी होते है। ऐसे 
ही साधुओंकी सहृूत होना चाहिये ॥ तहाँ कहा हैः-- 
दोहा:-- “मारिये आशा सँपिनि, जिन डसिया संसार ।। 
ताकी ओषध तोष है, ये गुरु मन्त्र विचार ॥”” तीसायन्त्र ॥ 
॥ # ॥ विस्तार निशेय कथन वर्णन ॥ # ॥। 
टीकाः-- अ्न्थकर्ता कहते हैंः-- अर्थात्‌ संखारमें दुश्ख तो 
अनेक प्राणियोंको अनेक प्रकारसे होते हैं, परन्तु आशासे होनेवाले 
दुःखोंके सामने वे सब छोटे-हलछुके कहे जाते हैं। आशासे ही 
नाना तरहके कठोर दुःख होते हैं। विचार करके देखिये ! तो आशासे 


[ ६३२ ] संयुक्त षट्‌ ग्रन्थः | [ वैराग्यशतक-- 





अधिक सनन्‍्ताप देनेवाला और कोई दुःख ही नहीं है । सब प्रकारसे 
आशा ठुःखका ही रूप है । साखी अनन्‍्धमें लिखा 
दोह:-- “आशा जीवे जग मरे, लोक मरे मर जाहिं ॥ 
घन सद्बय सो भो मरे,. उबरे सो धन खाहिं॥ १॥ 
बाढ चढ़न्ती बेलरी, उरी आ्राशा फन्‍्द ॥ 
इूंटे पे छूटे नहीं, हुई जो वाचा बन्द॥२॥ 
आशा मनसा दोय नदी, तहां न पग ठहराय ॥ 
इन दोनोंको लोधिके, चोड़े बैठा जाय ॥ ३॥ 
आशा छूटे भय मिटै, छूटे जग व्यवहार || 
कहहिं कबीर तब जानिये, साधु. मानुष सार |”साखीयन्थ ४।| 
गरोीबसे लेकर धनी, महाधनी इत्यादि सकल मनुष्योंको 
आशा समानरूपमें लगा ही रहता है । बाहरी पदार्थोंकी कमी-बेशीसे 
आशाकी गिनती नहीं होती है। किन्तु आशा तो मनसे होती है । 
घाहे कितना भी मिल जाय, तो भी और विशेष मिलनेकी आशा 
रूंगी ही रहती है । आशा अनन्त कही जाती है, क्योंकि, बिना पारख 
आशाका कभी अन्त आता ही नहीं । शरीर नाश हो जाता है। आशा 
अध्यासरूप बनके जीवके पीछे लग जाता है । पारख बोध हुए बिना 
किसीकी भी खय॑ आशा नहीं मिटती है। आशा खुख और सुक्तिको 
नाश करनेवाली जहर है। आशामें पड़े हुये लोगोंकी आयु व्यर्थ ही 
चली जाती है । किसीने कहा हैः-- 
पद३--- “आशा कारण केश विनाशा, भोली तुम्बा रूखमेँ' खासा ।। 
धन्दे बन्दे दोनों नाशा, कोने पापी आयके खाँसा ||”? 
इसमें एक घटित कथा आया है, सो सन्त जानते ही है, इसलिये 
कथा नहीं लिखा है ॥ 
. _-- विशेष करके छोटे-बड़े सब मनुष्योंको विषय-भोगोंसे खुख 
प्राप्ति करनेकी ही आशा रूगी रहती है। परन्तु विषय क्षणिक है. 
क्णःक्षणमे पलटती हुई बढ़ती ही चली जाती है। आश्ाके कारण - 
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चित्त मलीन ओर चमञ्धजल होता रहता है। जैसी आश्ाकी बहती 
होती है, वैसी शीघ्रतासे वृद्धि किसी पदार्थकी भी नहीं होली 
है। आशासे, बड़ासे-बड़ा दुःख होता है। आशाके त्यागखे 
अवश्य सुख होता है। ऐसा जानते, समझते हुए भी आशाको छोड़ 
नहीं सकते हैं। यह कितनी आश्चर्यकी बात है। आशाके कारण 
पूर्वमं और अभी भी बहुतेरे मनुष्य बड़े-बड़े संकटमें पड़े हैं। नाना 
: प्रकारसे ढुश्ख भोगे है, अन्तमें प्राणको भी गया बैठे है, सो नाना 
प्रकारसे दृश्टान्तोंमे वर्णन भया ही है । और घटनाएँ घट ही रही हैं । 
जीवोंको बाँधे रखनेवाली आशा, बलिश्ट यमपाश है। इसे सेवन 
करनेपर दुःख ओर त्यांगनेपर खुख मिलता है। ह 
सुरूसीदासजीने दोहावलीमें कहा हैः-- है 

दोहाः-- “ठुलसी अद्भुत देवता, आशा देवी नाम ॥ 

सेयें शोक समर्पई, बिमुख भएँ अमिराम ॥” दोहावली ॥ 

आशाको परित्याग करनेवाला सदा खुखी होता है । संस्कारी 
. मनुष्य प्रथम अनेक प्रकारके दुःख पाकर वा दूसरोंको दुःखी देख- 
कर घबरा जाते हैं । और कारण विशेषसे कोई घटना घट जानेसे 
वेराग्यमें प्रवृत्त हो जाते हैं। फिर संसारके तरफसे निराश होकर 
, अपने जीवन सुधारमें छग जाते है। ऐसे कई एक हो गये हैं, उनमें- 
 से-- भर्तृहरि, गोपीचन्द, विद्वमज़्ल, तुलसीदासजी, आदिकी कथा 
तो प्रसिद्ध ही है। विचार करके देखिये ! तो उन्होंने खाली सांसारिक 
मोटी मायाका सकुू विषय-भोगोंकी आशा ही त्यागेथे। परन्तु 
झीनी माया वाणी कल्पनाकी आशामे तो वे भी फँसे ही थे ॥ 

पशञ्चभ्नन्थीम कहा हैः+-- ह 

साखी३--- मोटी माया सब तजे। क्ीनी तजीन जाय ॥ 

पीर पैगम्बर ओलिया | भौनी सबको खाय ॥” पश्चम्रथी ॥ 

अतएव यहाँ पारख गुंरुके निर्णयमें तो जैसे खानी जाल बन्धन 

है, बेसे ही वाणी जाल भी जबरदस्त बन्धन है। ब्रह्म, ईश्वर, खुदा$ 


[६३४ ] संयुक्त घट ग्रन्थः । [ बैराग्यशतक-- 


देवी, देवताओं आदिकी आशा करना, वह भी चोरासी योनियोमें ले 
जानेवाला फाँसा ही है। उस कल्पनाके आशासे जप, तप, बत, 
उपवास, भक्ति, योग, शानकी साधना, पश्चाप्नि, जलशयन, आदि 
कठिन कष्ट-क्नेश, बड़ी ढठुःख भोग यहा भी जीते ही भोगते हैं| फिर 
शरीर छूटनेपर भी अध्यासवश नाना योनियामे जाके, दुःख भोगते 
हैं। इसलिये सब प्रकारकी आशाएँ दुःखका ही रूप है। आशासे 
ज्यादा दुःखदाई ओर कोई नहीं है। ऐसा जानके विवेकद्वारा परीक्षा 
कर-करके समस्त आशा तृष्णादिको त्याग देना चाहिये | जिन पारखी 
सन्‍्तोंकी गुरुपारखके प्रतापसे, सब आशाएँ छूट गई हैं, वे स्वरूप 
स्थितिमें स्थिर, अध्याससे रहित, जीते ही मुक्त होते हैं। इसीसे 
सो सुखरूप सुखिया कहलाते हैें। देह रहेतक निराश 
वर्तमानमें रहते हैं। उसी प्रकार हम छोगोंने अपने भी चैसे ही 
स्थिति बना लेना चाहिये.॥ ६८ ॥ 


॥ # || क्रोध ग्रताप निर्णय वर्णन || # ।। 
दोहाः-क्रोंध सबनको काल है | क्रोधहि है जज्जाल ॥ 


शिव दुर्वासा क्रोध वश | बहुते भये बेहाल || ६९ ॥ 
संक्षेपार्थ:--हे मुमुश्षु मनुष्यो! जान-बूझकर कभी किसी कारणसे . 

भी क्रोध नहीं करना चाहिये | क्योंकि, कोध यह जो है, सो ज्ञानी, 
अज्ञानी, साधु, ग्रहस्थ आदि' सबोकों विनाश करनेवाला महाकाल 
है। ओर क्रोध ही सारे जञ्जाल, अनर्थ, दुःख, सन्‍्ताप आदिको उत्पन्न 
करके बढ़ानेवाला मूल कारण है'। इसी कालरूप क्रोधके अधीन हो 
करके बड़े-बड़े छोगोंने भी बुराई करके अनुचित बर्ताव कर डाले । 
उनमेंसे शिव ८तमोगुणी, महादेव और अज्निपुत्र दुर्वासा मुनिने 
विचारेंको छोड़ करके क्रोधवश होकर बहुतेरे मलुष्योंको दुःख दिये थे। 
लिखसे बारम्बार कयी बार बहुत प्राणियोंको सताये, वे बहुत बेहाल 
_ अक् अपने-बरयये दोनों की हानि करके, परम दुखी भये। और चौरासी 
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योनियोंके अधिकारी हुए । अतणव अपने हित चाहनेवालोंने क्रोधको 
जीतना चाहिये ॥ ु 
॥ # ॥ शिवके क्रोधकी कथा ।। विस्तार निर्णय कथन वर्णन। # ।॥ 
टीकाः-- ग्रन्थकर्ता कहते हैं:-- अर्थात्‌ शिवजीके क्रोधकी बात 
पुराणोम बहुत प्रकारसे लिखी है। (१) उनमेंसे एक बात पहले यह हुई 
कि-- ब्रह्माने ज़ब अपनी पुत्री सरखतीपर आसक्त होके, विषय भोग 
किया, तब शिवने उसपर बहुत क्रोध करके उसका शिर काट डाला। 
जिससे उन्हें ब्रह्म-हत्या लगी, उससे दारीरमें जलन पेदा हुई। उसे 
निवारण करनेके लिये, हाथीका गीला चमड़ा ओढ़े, बाघके चर्म पहिने। 
पीछे उन्‍हें भी दुदंशा झेलनी पड़ी । नर-मुण्डको पहिरके खोपड़ीमें 
भौख॑ माँगके खाते भये | इत्यादि बात लिखा हुआ है ॥ 
और जब सतीदेवीके साथ दक्षके यहाँ शिवका विवाह हो रहा 
था, तब सतीदेवीके सुन्द्ररूपको देखके, ब्रह्मा मोहित, कामासक्त 
हुआ। ज्ञिससे उसका वीयपतन हुआ | यह बात जानके शिव कुपित 
हुये ओर त्रिशुलसे ब्रह्माका पाँचवाँ शिर जड़ा दिया, तबसे चार ही 
शिर ब्रह्माका रहा, ऐसा कहा है । ओर उधर उस कारणसे भी शिव- 
को ब्रह्म-हत्याका पाप लगा, तो विक्षिप्त चित्त हो गया, इत्यादि कथा 
पुराणों वर्णन भया है ॥ और-- 

' क्रोधके कारणसे ही महादेवने जिपुरासुर नामक देत्य, तीनों 
भाइयोंको भी मार दिये थे। तबसे जिपुरारी उनका नाम पड़ा, ऐसा 
वर्णन है॥ | 
: « पुराणोमें लिखा है-- महादेव ओर दक्षपुत्री सर्तीदेवीका विवाह 
भी, विष्णुने, छल-कपट करके, करा दिया था। भागवत ४। २ में 
कहा है।-- पहले एक बार प्रजापतियांके यश्षमें बड़े-बड़े सब ऋषि, 
मुनि; देवतादि आये थे। पीछेसे दक्ष प्रजापति भी वहाँ आये । उनके. 
सम्मानके लिये अन्य सब देवता डठके खड़े हुए, किन्तु ब्रह्मा और 
महादेव बैठे ही रहे । महेश उनके दामाद थे; उनसे 'कुछ भी आदर 
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न पाकर दक्ष क्रोधित हुए, तो बहुतसी बातें सुनाके महादेवको यज्ञ- 
में भाग न मिलनेका शाप दक्षने दे दिया। यह खुन नन्‍्दीने भी. उन्हें 
शाप दिया। ब्राह्मणोंको भी शाप दिया। उसके बदलेमें भ्रगुने भी शिव- 
भक्त और उनके अनुयायियोपर कठोर शाप दे डाला । पाखण्डी 
बतलाया | यह सब बात क्रोधके कारणसे ही डुआ ॥| 
और भागवत ४।३ से ५ तक दिखा हैेः---उसका सारांश यही है 
कि-- एक समय दक्षने बड़ा भारी यज्ञ किया, सबको बुलाया। किन्तु 
महादेवको नहीं बुलाया । देवताओंकों स्री-सहित सज-धजके दक्षक 
यज्ञमें जाते देखकरके सतीदेवीकों भी वहा जानेका मन हो गया। तब 
उसने महादेवसे जानेके लिये कहा। उन्होंने मना किया । कई तरहसे 
समझाया | परन्तु खतीने हठ पकड़ली मानी नहीं, और अकेले ही 
यज्ञमें चली गई। वहा दक्षने उसका कुछ भी आदर नहीं किया, 
बढ्कि शिवका निन्दा, अपमानके शब्द कहा | जिसपर सतीने दक्षकों 
धिक्कारते हुए अत्यन्त दुःखी होकर, यज्ञ कुण्डमें कूदके जल भरीं 
पीछेसे यह समाचार पाकर महेश. अत्यन्त क्रोधित हो गये, ओर वीर 
भद्व, महाकाली, मणिमान्‌, नन्‍दी, भ्रज्णी, चण्डी, आदि चोंसठ ग्रणोंक्रो 
बुलाकर, दक्ष ओर उसके यज्ञको विध्वंशकर नछ्-भ्रष्ट करके आनेकी 
आज्ञा देके भेजा । तब वे रुद्रगण बड़ी उत्पात मचाते हुए, यज्॑स्थलमे 
गये ओर मार-काट मचाके सभामण्डप ध्वस्त कर दिये। यज्ञका 
विनाश करके फिर दक्षके सिरको भी काट करके वीरभद्वने अप्नि 
कुण्डमें जला दिया । आग लगाकरके सारा यशशालाको विध्वृंशकर 
दिया । बहुत लोग मारे गये। इस प्रकार शिवके कोघसे बहुत मनुष्य 
बेहाल वा अत्यन्त दुःखी हुए, इत्यादि वर्णन हुआ है ॥ हे 
. इस प्रकार उचित, अनुचित कई कारणोंसे. शिवने. बहुत बार 
क्रोध प्रगट करेके बहुतोंको सताया है। खो सब विस्तारसे. पुराणोंमे 
कह है | यहां संक्षेपमे कुछ नमूनामात्र उसका जना द्विया है । 
/श्तिडुखख, अन्नि मुनिद्ाय, उनकी स्ली-अन सूयप्के से से तीन पुत्र 
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पैदा हुये। उनके नांम चन्द्रमा, दत्तात्रेय, और दुर्वासा था | छोटेपन- 
से ही दुर्वासा तामसी तथा बड़े उच्म क्रोधी खभावके था। पुराणोंमें 
लिखा हैः-- ओर्व मुनिकी पुत्री कन्द्छीसे दुर्वासाका विवाह हुआ 
था; तब खत्रीके सो अपराधतक होनेपर क्षमा करनेका प्रण किये थे । 
विशेष क्रोधी होनेसे सो से भी ज्यादा स््रीकेद्ारा अपराध हो गया, 
पेसां मानकर एक समयमें अपनी ख्र्रीको ही मार डाछा। क्रोधान्ध 
होके बडुतसे अनर्थ भी किया । 
 भार्कण्डेय पुराणमें प्रथम ही लिखा हैः--- एक समय दडुर्वासा मुनि 
हिमालय पर्वतपर तपस्या कर रहे थे। उनके तप भह्ढ करनेके लिये 
वषु नामकीं अप्सरा वहाँ गई और गाने ऊरूगी। डसे देखके मुनिको: 
बहुत क्रोध हो आया, तो उसे शाप देते हुए बोले-- ओ खोटी, नीच 
अपंखरा ! तू मेरे तपमें विष्न डालनेको आई है। अरे नीच! जा, तू मेरे 
क्रोधसें कलज्लित होकंर मरके पक्षीके कुलमें जन्म लेगी, इत्यादि कह- 
कर उसे शाप देके चल दिया। जिससे वह बहुतपीड़ित भई, इत्यादि ॥, 
. भागवत ९। ४-५ में लिखा हैेः-- नाभागके पुत्र हुए अम्बरीष !' 
वे प्रेमी, भक्त, धर्मात्मा थे। एक समयमें उन्होंने द्वादशी प्रधान 
एकादंशीका वबत किया था। हादशीको ब्राह्मणोको दान-दक्षिणा 
भरपूर देकर त्रतका पारण या समाप्ति करनेकी तैयारी कर ही रहे थे, 
उसी समयमें दुर्वासा मुनि भी उनके यहाँ अतिथिके रूपमें आगये | 
राजा अम्बरीषने उन्हें विधिवत्‌ पूजा किये । और भोजनके लिये 
प्रार्थना किये । दुर्वासाने पीछे आके भोजन पाऊँगा, अभी नित्यकर्म 
कर आता हूँ, कहके नदी तटपर चले गये। वहाँ उन्होंने देर लगा: 
दिये। इधर द्वादशी केवछ घड़ी भर रही, तो धर्म सड्जूटमें पड़कर 
ब्राह्मणोंसे विचार करके राजाने खाली जल पीकर पारण कर लिये। पीछे: 
दुर्वासा नदी तटसे लोट आये ओर यह जानकर कि-- राजाने पारण 
कर लिया है, वे क्रोधले थर-थर कॉपने छगे | दुर्वासाने अम्बरीषको 
डॉटकर बहुतसी कहु वचन कहा। फिर अपना एक जटा डखाड़के. 
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राजाकों मारनेके लिये एक कृत्या-राक्षसीकों बुलाया। लिखा है+-- 
ऋृत्या हाथमें तलवार लेके राजाकों मारनेको दौड़ी, उतनेमें विष्णुने 
सुदर्शन चक्रको छोडा, उस चक्ने हृत्याकों ही मारके भस्मकर दिया। 
और फिर चक्र हुर्वासाकी ओर बढ़ा, यह देखके वे भयभीत हो, अपने 
प्राण बचानेके लिये सब कुछ छोड़कर एकाएक भाग निकले । परल्तु 
चक्र उनके पीछे-पीछे दौड़ने लगा | यह देखके वे बहुत घबड़ाये, जहाँ- 
तहाँ भागे, कहीं सहारा नहीं मिला । खर्गादि छोकोमे भी उनकी रक्षा 
नहीं हुईं । तब ब्रह्माके शरणमें गया।. “भक्त द्वोहीको बचानेमें हम 
समर्थ नहीं? ऐसा त्रह्माने कह दिया। फिर महादेवके पासमें ज्ञाके 
धाथना किया; “इस काममें हम असमर्थ है” तुम विष्णुके शरणमें 
जाओ, ऐसा शिवने कहा। सब तरफसे निराश होकर दुर्वासा अन्तमें 
विष्णुके शरणमे जाके चक्रसे रक्षा चाहता भया । नाना भांतिसे विनय 
किया । तब विष्णु बोले--मैं सर्वथा भक्तोंके अधीन छूँ। इससे में 
आपकी रक्षा कर नहीं सकता | सुनिये ! में आपको एक उपाय बत- 
लाता हूँ । जिसका अनिष्ठ करनेसे आपको इस विपत्तिमे पड़ना पड़ा 
है, आप उसीके पास जाइये । निरपराध साधुओंके अनिष्ट या हानि- 
की चेष्टासे अनिष्ट करनेवालेका ही अमइ्ल होता है। दुर्वासाजी ! 
आप अम्बरीषके ही पास जाइये ! ओर उनसे क्षमा माँगिये। तब 
आपको शान्ति मिलेगी | 

है ऐसे विष्णुका वचन सुनके चक्रकी ज्वालासे जलते हुए दुर्बासा 
लोटकर राजा अम्बरीषके पास आये ओर उन्होंने अत्यन्त दुःखी होकर 
राजाके पेर पकड़ लिये | उनकी ऐसी चेष्ठा देखकर और चरण पक- 
ड्नेसे लज्जित होकर राजाने जिस किसी प्रकारसे चक्रको शान्त 
'किया। इस प्रकार जब चक्रकी ज्वालासे दुर्वासा छूट गये, तब वे 
राज़ाको अनेकों आशीर्वाद देकर प्रशंसा करते भये। पीछे मुनिको 
प्रसन्न करके भोजन कराये, फिर मुनिके आज्ञासे राजाने भी भोजन 
पाया । पश्चात्‌ दुर्वासा सन्तुष्ठ होके चले गये। ऐसे क्रोधके कारण 
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से दुर्वासा आप ही बहुत बेहाल भया था ॥ यही आशय लेकर तीखा- 
यन्त्रमे कहा हैः 
' दोहाई-- “गम समान भोजन नहीं, जो कोइ गमकों खाय ॥ 
अम्बरीष गम खाइया, दुर्वांसा बिललाय ॥» तीसायन्त्र | - 
ओर महाभारत, वनपर्वमें लिखा हैः--एक समय दडुर्वासा, शिष्योंके 
सहित दुर्योधनके अतिथि भये । हर प्रकारसे सेवा करके उन्हें दुर्यों- 
धनने प्रसन्न किया। तब दुर्वासाने वर मॉँगनेकों कहा-- हुर्योधनने 
यह वर माँगा कि-- इसी प्रकार आप शिष्योंसहित वनवासी पाण्डवों- 
के भी अतिथि होइये ! परन्तु जब द्रौपदीने भी भोजनकर चुकनेके 
पश्चात्‌ विश्राम कर रही हो, उस वक्त आप वहाँ, पधारें | 'तथास्त॒ः 
कहके वे चले गये ॥ 
एकदिन दुर्वासा सुनि इस बातका पता छगाकर कि-- पाण्डव 
और द्रौपदी, सभी छोग भोजनसे निशव्व॒त्त हो आराम कर रहे हैं 
दूस हजार शिष्योंकों साथ लेकर वनमे युधिष्ठटिरके पास जा पहुँचे | 
राजाने अतिथि सत्कार किया। फिर विधिवत्‌ पूजन करके कहा-- 
आप नित्य कमेसे निवृत्त होकर आइये, ओर भोजन कीजिये। मुनि 
शिष्योंके साथ नदीमें स्लानादि करनेको चले गये। इधर भन्नादि 
सामान नहीं था, द्रोपदीने बड़ी चिन्ता करके कृष्णकों चुलाई। 
सन्देश पाके, वे तुरन्त वहाँ आ पहुँचे। प्रसन्न होकर द्रोपदीने सब 
समाचार दुर्वासा मुनिके आनेका कह खुनाया । तब यथा 
उचित युक्ति, प्रयुक्तिसे उसके निवारणका प्रबन्ध कृष्णने कर 
दिया । फिर बटलोई मेंगाके मुझे भूख लगी है, कहके उसमें जो 
कुछ साग-पात रूगा था, सो निकालके खा लिया, ईंससे सबकी 
तृप्ति हो, ऐसा कहते भये। उधर कृष्णके प्रबन्धसे तृप्त, सन्तुष्ट 
होकर, ओर अस्बरीषके घटनाकों याद करके, मुनि, शिष्य-सहित 
भाग गये । कृष्णकी चतुराईसे तब पाण्डवोंका सह्लुद टला, इत्यादि 
वर्णन भया है ॥ 


[ ६४० ] संयुक्त घट ग्रन्थः | [ वैराग्यशतक-- 


:" और विश्वामित्रने भी ईर्षा-देष ओर क्रोधके कारण ही वशिष्ठ 
मुनिके सो पुत्र मरवा दिया था! ओर राजा हरिश्वन्द्रको भी 
विश्वामित्रने क्रोध करके ही समस्त राज्य दानमें लेकर उन्हें 
चाण्डालके' हाथों बिकवा दिया था। फिर विश्वामित्र, कण्व ओर 
नारद इन्होंने मूर्ख यदुवंशी सारण आदिके बातोंसे चिढ़कर छोहेके 
मूशलद्वारा समस्त यदुवंशियोंके विनाश हो जानेका शाप दे दिया 
था। काम-क्रोधादिके कारणसे ही राम-रावणादिका और कोरव- 
पाण्डवोका युद्ध भी हुआ था। सो सब हाल पुराणोंमे विस्तारसे 
वर्णन किया ही है ॥ 

. इस प्रकार क्रोध करना सभी प्राणियांके लिये काल है। चाहे 
छोटा हो या बड़ा हो | चार वर्ण, चार आश्रमोंका निवासी कोई भी 
हो, ग्रहस्थ; भक्त, योगी, ध्यानी, ज्ञानी, यती, तपखी, विरक्त, साधु, 
संन्यासी, वनवासी, दि्गस्वर और हिन्दू, मुस्लिम, नर-नारी आदि 
सकल संसार॒के जीवोका नष्ट-भ्रष्ट, पतित करके जज्ञालोंमे डालके 
बड़ा भारी दुःख भोगानेवाला महाकाल, जीवधघातक, यह क्रोध ही 
है। क्रोधके कारणसे ही सब जञ्ञाल उपाधि फेलती है। पूर्वकालमें 
शिव ओर डुर्वासा आदि तामसी क्रोधियोंने समय-समयपर क्रोधवश 
होके बहुतेरे प्राणियोंको दुःख देके, बेहाल करते भये ! फिर उनकी भी 
दुदेशा हुई, सो बात पुराणादि श्रन्थोंमें वर्णन हुआ ही है। बिना 
विचारे जिन्ह-जिन्होंने क्रोध किये, उन सबोकी हानि ही हुईं ओर हो 
ही रही है। क्रोधसे ही सब दुनियाभरके झगड़ा. होते हैं। पीछे 
जीवनसे भी हाथ धोना पड़ता है। कहा हैः-- 

दोहाः-- “कऋगड़ासे घर जात है, क्रोध पापका मूल ।॥ 

रूगड़ा पड़ा तिन लोकमैं, ' यम मारा त्रिशूल ॥” क्‍ 

: और पुत्ररक्षक नेवलाको क्रोधी ब्राह्मणने बिना विचारे मारके पीछे 
फ्छताया था। ओर हितकारी गुणी कूकुरकों भी उसके मालिकने 
क्रोध करके बिना विचारे डण्डॉसे मार दिया, फिर गलेकी पट्टीमें 
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बँघा फ्त्र पढ़कर पीछेसे बहुत अफसोस करके रोया था। इत्यादि 
बहुतेरी. घटना क्रोधसे घट जाती हैं। क्रोधसे बहुत ठोग जनमभर 
बेहाल, दुःखी होते रहते हैं, इसलिये हितेचछुक मलुष्योंको चाहिये 
कि-- वह कभी क्रोध न कर, शान्त हो रहे ॥ ६० ॥ 
दोहाः--- कपिल मुनिके क्रोधने | मारे सगरके पूत ।। 
सनकादिकने क्रोध करे । राक्षस किये हरिदृत || ७० ॥ 
संक्षेपार्थ:--- ओर तैसे ही कपिल मुनिके तीक्ष्ण क्रोधने सगर 
राज़ाके बहुतेरे पुत्रोंकी मार डाछा। फिर सनकादिकोंने भी एक 
समयमे क्रोध करके विष्णुके दूत या द्वारपालॉंकों राक्षस होनेका 
शाप दे दिया। इस तरह ज्ञानो, सिद्ध कहलानेवाले भी क्रोधके 
वशीभूत होके निदंयी काल ही हो गये थे ॥ 
॥ %।। कपिलके क्रोधकी कथा ॥। विस्तार निणेय कथन वर्णन || #॥ 
टीकाः-- ग्रन्थकर्ता कहते हँः-- अर्थात्‌ भागवत स्कन्‍्ध ९ 
: अध्याय ८ में लिखा हैः-- स्ूर्यवंशी राजाओंमें बाहकका पुत्र सगर 
महाराजा चकवर्ती सम्राट हुआ। उन्हींके पुत्रोंने पृथ्वी खोदकर 
समुद्रके किनारेमें चोड़ी विस्तार भाग बना दिया था। महाभारत 
वन्नपर्वमें भी इसका वर्णन आया है । 
एक समय राजा सगरने ओऔव ऋषिके डपदेशानुसार अश्वमेध 
यज्ञ आरम्म किया। उसके यज्ञषमें जो घोड़ा छोड़ा गया था, उसे 
इन्द्रने चुराकर कपिल आश्रममें एक जगह बाँध दिया । उस समय 
सगरने सुमति रानीसे उत्पन्न पुत्रोंको घोड़ा ढूँढ़ लानेके लिये आज्ञा 
दिया। बहुत सारा दूँढ़नेपर भी उन्हें घोड़ा नहीं मिला। तब 
उन्होंने समुद्रके पूर्व भागसे उत्तर कोनेतक खोजते-खोजते चले 
गये | जाते-जाते कपिल आश्रममें जा पहुँचे। वहाँ उन्हें कपिल 
मुनिके पास अपना घोड़ा दिखाई दिया। धोड़ेको देखके वे प्रसन्न 
हुये, और कपिलको देखके क्रोधित भी हुये। वे राजकुमार साठ 
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हजार ससैनन्‍्य शस्त्र उठाकर यह कहते हुये उनकी ओर दोड़ पड़े 
कि-- 'यही हमारे धोड़ेको चुरानेवाला चोर है। देखो तो सही, 
इसने इस समय कैसे आँखें मूँद रक्खी है! यह' पापी है। इसको 
मार डालो, मार डाछो 7 इत्यादि बकते हुए शोरगुरू करने लगे । 
कोई ढेला फेंकने लगे । इससे सशकह्लित होके कपिल मुनिने उसी 
समय अपनी पलकें खोलीं। उनके तिरस्कार और उपद्रवसे कपिलको 
बड़ा ही क्रोध उत्पन्न हुआ। उन्होंने ऐसी युक्तिसे आग उन्होंके 
सचौतरफ लगा दी कि, उस अस्निकी घेरामें पड़के सबके-सब सगर 
पुत्र सैन्यसहित जलके मरे, वहीं भस्म हो गये। लिखा तो ऐसा 
है-- उनके नेत्र खोलते ही 'ऐसी अश्नि-वर्षा हुई कि, जिसमें जलकर 
वे सब खाक हो गये । परन्तु असली बात ऐसी होगी कि, उन्होंने 
क्रोधसे आग लगाके ही मार डाले । इस तरह सगरके अभिमानी 
पुत्र कपिल मुनिके क्रोधद्वार किसी प्रकारसे भी मारे गये। पश्चात्‌ 
नारदसे खबर मिलनेपर सगरके नाती अंशुमानने जाकर कपिरूकी 
बडुत स्तुति किया, जिससे वे प्रसन्न होके, घोड़ा ले जानेका और 
गड़ाके प्रवाह पड़नेपर उन सतक खगर पुत्रोंके खुगति होनेका 
वरदान देके बिदा किये। अंशुमानने घोड़ा लाया, तब पीछे सगरका 
यज्ञ पूरा हुआ। पश्चात्‌ अंशमान ही राजा हुआ। उसके पुत्र दिलीप 
और दिलीपके भगीरथ हुआ। जिसने बड़ा भारी प्रयत्न-तपस्या 
करके गड्ाको उस मार्गसे मुड़ाके छाया। इत्यादि कथा भागवतादि 
पुराणोंमें वर्णन भया है ॥ 

और भागवत स्कन्‍्ध ३ अध्याय १५ में लिखा है।--- 

सनकादिकों + ( 
॥ % || के क्रोधकी कथा वर्णन ।| # ॥ 

एक बार सनक, सनन्‍्दन, सनातन ओर सनत्कुमार, ये चारों 
भाई विष्णुसे मिलनेके लिये वैकुण्ठधाममे जा पहुँचे । वे निर्भय होके 
विष्णु-सवनमें चले गये। प्रथमके छः ड्योढ़ियातक तो बिना रोक- 
डठोकके चलके पार किये । जब वे सातवींपर पहुँचे, तब वहा उन्हें 
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हाथमें गदा लिये हुए जय-विजय दो द्वारपाल मिले। वहाँ भी वे 
बिना पूछे ही घुसने छगे, उन्हें इस प्रकार निःसक्लोचरूपसे भीतर 
जाते देख उन द्वारपालोॉने अवज्ञापूर्वक हँसते हुए उन्हें बंत अड़ाकर 
रोक दिया। भीतर जाने नहीं दिया। तब वे, सनकादि अत्यन्त 
क्रोधित होके उन द्वारपालॉंकों डाॉटते हुए आखिरमे तीन जन्मतक 
राक्षस होके उत्पन्न होनेका शाप दे दिया। कहा-- तुम इंस 
वैकुण्ठसे निकलकर अपने दोषके कारण उन पापमय योनियोंमें गिर 
जाओ, जहाँ काम, क्रोध, लोभ, प्राणियोंके ये तीन शत्रु निवास करते 
है। सनकादिके ये कठोर वचन सुनके वे दोनों पार्षद अत्यन्त 
दीनभावसे उनके चरणोंमें पड़के क्षमा मांगने लगे। जब विष्णुको 
यह बात मालूम हुईं, तो वे रूष््मीसहित द्वारपर ही आके मिले। 
विष्णुने सनकादिकी प्रशंसा किये, प्रसन्न कराये | तीसरे जन्ममें जय- 
विजयकी राक्षस जन्मसे छुटकारा होगी, ऐसाबतायके मुनिगण चले 
गये । पश्चात्‌ विष्णुने भी उन दोनों पार्षदोंकों वैकुण्ठसे गिरा दिया। 
वे ही कश्यपकी स्त्री दितिके गभसे उत्पन्न होके हिरण्थकशिपु और 
हिरण्याक्ष भये। दूखरे जन्ममे रावण ओर कुम्मकर्ण भये। फिर 
तीसरे जन्ममें कंस ओर शिशुपाल हुए । वे क्रमशः विष्णु, राम ओर 
कृष्णके ' हाथोंसे मारे गये, इत्यादि कथा भागवत आदि पुराणोंमें 
लिखा है । यहाँ मतलूब इंतना ही से है कि-- सनकादिकोंने क्रोध 
करके, आगे-पीछे सोचे बिना ही भयज्ञर शाप देकर हरिदृत ८ जय, 
विजयको राक्षस किये, यानी तामसी बना दिये। जिससे द्वेष-बुद्धिसे 
उनके अन्म-कमे ही बर्वाद हो गया, इत्यादि ॥ 
सारांश, क्रोध पापका प्रज्ज्वलितरूप हैं। सत्यानाश करनेब्राला 
है । शान्ति, सुखको मटियामेट करके बड़ा भारी दुःख भोगानेवाला 
है। मनुष्यको राक्षस बनानेवाला यही क्रोध है । कपिल मुनिने क्रोध 
किये, जिसके कारण सगर राज़ाके ससेन्‍्य बहुत सारे पुत्र मारे 
गये । ओर सनकादिकोंके क्रोधने हरिदूतकों भी राक्षस कर दिया 
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परिम्राणमें करोधसे सबोंकी हानि ही हुई है, और होती रहेगी। 
ज्ञानोके ज्ञान, ध्यानोके ध्यान, मानोके मान, दानीके दान आदि 
सबोको क्रोधने विनाश कर दिया है। इस बारेमें बहुत-सी कथा, 
दृष्टान्त, घटनायें, ओर आपबीती हाल, संसारमें प्रचलित ही हैं । सब 
कोई जानते ही हैं। अतएव हित और शान्ति चाहनेवालोने सब 
प्रकारसे कोधको त्याग देना चाहिये। अक्रोध, वेराग्यमान, जितेन्द्रिय 
होना चाहिये ॥ ७० ॥ 
दोहाः-- तमोगुणको वैराग्य जो । औ तामसयुत ज्ञान ॥ 

रा कृष्ण कहत अज्ञान यह । करत जीवकी हान || ७१॥ 
" खंक्षेपार्थ--- हे सन्‍्तो ! जो कोई तमोगुण उत्पन्न करके बिना 
विचारके वैराग्य करते हैं, ओर तमोगुणसंयुक्त ही जिनका ज्ञान भी 
होता है, अथवा जो तामसी ब्रह्मज्ञानी होते हैं, सो यह तो जीवॉकी 
जीवनको हानि करनेवाला महा अज्ञान ही है, वे अज्ञानमें ही लगे हैं, 
ऐसा कृष्णने भी कहा है, सो विस्तार गीतामें लिखा है। ऐसा 
जानना चाहिये। अतः तामसी वैराग्य और ज्ञान हितकर नहीं 
होता है । इससे सात्तिकी ज्ञान, वैराग्यको ग्रहण करना चाहिये ॥ 

॥ # ॥ विस्तार निणंय कथन वर्णन || # || ., 
टीकाः--- अन्थकर्ता कहते हैं:-- अर्थात्‌ तमोगुणसे उत्पन्न और 
हटठपूर्वक किया हुआ अविचारकी तमोगुणी बैराग्य और तमोगुणसे 
मिला हुआ ज्ञान, ये दोनों भी वास्तवमें महाअज्ञान ही है। यह 
जीवोंका बड़ा भारी हानि करनेवाला विश्न है, ऐसा कृष्णजीने भी 
गीतामें कहा है | उसके लिये प्रमाण सुनिये |-- 
गीता अध्याय १८ । ७ में कहा हैः. 

श्लोकः-- “नियतस्य तु संन्‍्यासः कर्मणों नोपपद्यते ॥ 

... . , मोहात्तस्थ परित्यागस्तामसः परिकीर्तितः ||? भ० गीता, अर० १८७] 

. आय हे, अर्जुन ! नियत किये हुए सत्कर्मका त्याग करना योग्य 
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नहीं हैे। इसलिये मोहसे उसका त्याग करना तामस त्याग 
कहा गया है ॥ 
श्लोकफः-- “'मूट्ग्राहिणात्मनों यत्पीडया क्रियते तप: |॥ 
परस्योत्सादना्थ वा तत्तामसमुदाह्तम ॥” म० गीता, अ० १७। १६॥ 
-- ओर जो तप मूढ़तापूर्वक हठसे, मन, वाणी ओर शरीरकी 
पीड़ाके सहित, अथवा दूसरेका अनिष्ट करनेके लिये किया जाता हे, 
वह तप तामस कहा गया है ॥ 
श्लोकः-- “अदेशकाले यद्यानमपात्रेम्यश्र दीयते ॥| 
असत्कृतमवज्ञातं तत्तामसमुदाह् मम ॥” म० गीता, ग्र० १७। २२॥।| 
-- और जो दान बिना सत्कार किये, अथवा तिरस्कारपूवक, 
अयोग्य देशकालमें, कुपात्रोंके लिये, अर्थात्‌ मद्य-मांसादि अभक्ष 
वस्तुआओँके खानेवालों एवं चोरी, ज्ञारो आदि नीच कमे करनेवालोके 
लिये दिया जाता है, वह दान तामस कहा गया है ॥| गीता० १७ ॥ 
श्लोकः-- “यत्तु ऋत्लवदेकस्मिन्काय सक्तमहैतुकम्‌ ॥ 
अतत्त्वाथंवदल्पं च तत्तामसमुदाह्मम ॥? म० गीता, अ० १८१२ ॥ 
“ओर जो ज्ञान एक कार्यरूप शरीरमें ही सम्पूर्णताके सदश 
आसक्त है, अर्थात्‌ जिस विपरीत ज्ञानकेद्वारा मनुष्य एक क्षण- 
भंगुर नाशवान शरीरको ही अपना खरूप मानकर, उसमे सर्वेखकी 
भाति आसक्त रहता है, तथा जो बिना युक्तिवाला, तत्व अर्थसे रहित 
और तुच्छु है, वह ज्ञान तामस कहा गया हैं ॥ 
श्लोक+-- “अशास्रविहितं घोरं तप्यन्ते ये तपो जनाः | 
दम्माहझ्लारसंयुक्ता/  कामरागबलान्विता; ॥” म० गीता १७।५ ॥ 
--ओर हे अजुन ! जो मनुष्य शास्त्रविधिसे रहित, केवल मनो- 
कल्पित घोर तपस्याको तपते हैं, तथा दम्म ओर अहद्भारसे युक्त 
ध॒वं कामना, आसक्ति और बलरूके अभिमानसे भी युक्त हैं-- ये 
तामसी हैं 
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श्लोक:--“अनुबन्ध॑ क्ष॒य॑ हिंसामनवेज्य च पोरुषम ।। 
मोहादारभ्यते कर्म यत्तचामसमुच्यते ॥” भण० गीता श्८। २५ ४ 
“--जो कर्म परिणाम, हानि, हिंसा, ओर सामर्थ्यंको न विचारकर, 
केवल अज्ञानसे आरस्म किया जाता है, वह कर्म तामस कहा जाता है॥ 
श्लोक:--“अयुक्तः प्राकृतः सतब्धः शठों नैष्कतिक्रो$लसः ॥॥ 
विषादी दीघसूत्री च कर्ता तामस डच्यते ॥” म० गीता श्द। रण 
--जो विश्लेपयुक्त चित्तवाला, शिक्षासे रहित, घमण्डी, धूते और 
दूसरेकी आजीविकाका नाशक एवं शोक करनेके खभाववाला, 
आलसी, ओर दीर्घसूत्री ( थोड़े कामको भी ज्यादा देर लगानेवाला ) 
है। वह कर्ता तामस कहा जाता है' ॥ 
श्लोक:---आसुरी योनिमापन्ना मूठा जन्मनि जन्मनि ॥ 
मामप्राप्यैव कोन्तेय ततो यान्त्यधर्मां गतिम्‌ |? म० गीता १६॥ २० ॥ 
--हे अजुन ! वे तामसी मूढ़ पुरुष जन्म-जन्ममें आसुरी 
योनियोंकों प्राप्त हुए मेरेको न प्राप्त होकर, उससे भी अति नीच 
गतिको ही प्राप्त होते हैं, अर्थात घोर नरकोंमें पड़ते है ॥ 
श्लोक:-- “त्रिविधं नरकस्थेदं द्वार॑ नाशनमात्मनः ॥ 
काम$ क्रोघस्तथा लोभस्तस्मादेतत्त्रयं त्यजेत)? भ०गीता १६।२१॥ 
--और हे अजुन ! काम, क्रोध तथा लोभ यह तीन प्रकारके 
नरकके द्वार आत्माका नाश करनेवाले हैं, अर्थात्‌ अधोगतिमे ले 
जानेवाले हैं | इससे इन तीनोंकों त्याग देना चाहिये ॥ क्योंकि, हे 
अजुंन ! इन तीनों नरकके द्वारोंसे मुक्त हुआ अर्थात्‌ काम, 
क्रोध ओर छोभ' आदि विकारोंसे छूटा हुआ पुरुष अपने कब्याणका 
आचरण करता है, इससे वह परमगतिको जाता है, यानो मुक्त हो 
जाता है ॥ भगवद्गीता, अध्याय १६। २२ ॥ 
इसलिये तमोग्रुण करके मूढ़तासे होनेवाला जो' वैराग्य है, 
उससे भजुष्योंको कुछ भी लाभ नहीं होता है, ओर तामसी अविचार- 
: संयुक्त ज्ञान, अह्मशान या विशान भी अहितकारी डपाधिरूप ही है / 
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शान ओर वैराग्यमें यद्‌ तमोगुण मिला हुआ होवे, तो वह अज्ञानका 
ही रूप होता है। ऐसा कृष्णने भी कहा है, सोई गीता ओर भाग- 
वबतमें लिखा है। सो वह अज्ञान नरजीवोके मुक्तिपद्को हानि 
करके जीवोंको चोरासी योनियोक्ते चक्रमें गिरा देता है । अतएणव तमो- 
शुणके समस्त कार्योंको परित्याग कर देना चाहिये। सातक्तिवकक खभाव 
बना लेना चाहिये ॥ ७१ ॥ 
रे 5 जे करे 
दोहाः--ताते क्रोध न कीजिये | है अज्ञान अनूप ॥ 
सम्मुक्ति विचारों जगतमें | तू सब तोर स्वरूप॥ ७२ ॥ 
संक्षेपार्थ:-- इसचास्ते हे मनुष्यो ! किसी प्रकारसे किसीपर भी 
तुम क्रोध मत करो। क्योंकि, यही क्रोध ही अनूपम अज्ञान है। 
बिना अज्ञानके क्रोध उत्पन्न हो ही नहीं सकता है ! जब क्रोधका बेग 
प्रचण्ड हो आया, तन, भन्त, वचचनको कम्पाने लगा, तो जान लो 
कि-यह अज्ञानका वशीमूत है। उसके लिये उपमा भी क्‍या देना ? 
अन्धकाररूप अज्ञान, अविद्याका आवरण हृदयमें छा गया है । उसीके 
विकारसे काम, क्रोध आदिकी लहर उठती है। अबोध-जीव सब 
उसमे बह जाते हैं । हे नरज्ीवो ! तुम लोग पारखी साधु-गुरुके 
सत्संग करके जड़, चेतन, सत्या-सत्यके भेदकों अच्छी तरहसे 
समझो। ओर विचेक-विचार करके देखो ! पश्चतत्त्वरूप जगतमें 
पिण्ड, बह्माण्डमें तुम चेतन्‍्य जीव, स्वयंखरूप, अखण्ड, नित्य, 
सत्य हो। जैसे तुम्हारा खरूप सत्य है, वेसे सव अनन्त जीव भी 
सखरूपसे चेतन्य, एकरस, सत्य हैं। सब जीवमात्र तुम्हारे खजातीय 
है, और पाचातत्व जड़ विजातीय है, ऐसा विचार करके क्रोधको 
निवारण करो ॥ 


॥ # ॥ विस्तार निर्णय कथन वर्णन ॥ # ॥। 
टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हैं: अर्थात्‌ उपमा दिया न जा 
सके, वह अज्ञान तमोगणका स्वरूप प्रत्यक्षमं यही क्रोध है । इसलिये 
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हे मुमुच्ु मनुष्यो ! किसीपर क्रोध कभी नहीं कीजिये ! 
क्योंकि, कहा है।--- 

श्लोकः-- “क्रोध लोभपरों नित्यं निद्रालस्यपरस्तथा ॥। 

विषादीच्छेश्वस्थेव प्रेयसों भ्रश्यते' नरः ॥? 

-- जो नर ! सर्वदा क्रोध, लोभ परायण, निद्रा और आहूस्यमें 
पत्पर, विषादयुक्त और स्वेच्छाचारी होता है, वह प्रिय-शान्ति, 
मुक्ति स्थितिसे पतित हो जाता है ॥ 

ओर आपस्तम्बस्मृति अ० १० के इलोक ४०८ में कहा है।-- 
श्लोक:-- “न चेैवासिस्तथा तीक्षणः सर्पों वा दुग्धिष्ठितः | 

यथा क्रोधोंहि जन्तूनां शरीरखथों विनाशकः।। ४॥ 
क्रोधयुक्तों यद्यजने यज्जुहोति यदचति ॥। 
सर्व] हरति तत्तस्य आमकुंम इवोदकम्‌ || आप० १० ४०८८॥ 

-- कोधके समान तेज, खहड् या तलवार भी ऐसा तीक्ष्ण नहीं 
है, ओर सर्प भी ऐसा भयड्भर नहीं है। जैसा कि प्राणियोंके दशरीरमें 
क्रोध उनका नाश करनेवाला है। (इस कारण सब भाँतिसे 
मनुष्योंकोी क्रोध त्याग देना चाहिये )।॥| क्रोधसे ही जीव हिसादि 
अनेकों पाप-कर्म हुआ करते हैं ॥ ४॥ क्रोधी मनुष्य जो यज्ञ करता 
है, होम करता है, जो पूजा करता है, वह कच्चे घड़ेके जलके समान 
नष्ट हो जाते है, अर्थात्‌ जैसे कच्चे घड़ेमें जल नहीं ठहरता है, चैसे 
ही क्रोधीमे कोई भी सहुण नहीं ठहरते है'। इसलिये भी क्रोधको 
त्याग देना चाहिये ॥ दोहावलीमे भी कहा है 
दोहाः-- 'तात तीनि अ्रति प्रवल खल, काम क्रोध झरु लोभ ॥। 

मुनि विज्ञान धाम मन, करहिं नििष मह क्ञोम ॥ 

लोभके इच्छा दम्म बल, कामके केवल नारि॥। 

क्रोाधोके परुष वचन बल, मुनिवर करहिं विचारि ॥ दो०व० ॥ 
काम, क्रोव मद लोभ रत, गहासक्त दुःख रूप॥” . 


कत॒एुव कल्याण ओर ज्ीवनमें खुख, शान्ति चाहते हो, तो 


गन 
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किसीपए कभी भी क्रोध मत कीजिये | क्रोध दिखा करके अज्ञानी 
क्यों बनते हो ? . सोचो, समझो ओर विचारों ! जगवमें जड़ और 
चैतंन्य मुख्य' दो हो पदार्थ हैं। जड़ पाँचतत्त्वोमे शानगुण नहीं 
है। इसलिये वे जान करके किसीका हानि-लाम नहीं करते हैं। उनमें 
खाभाविक क्रियाशक्तिसे कार्य होता ही रहता है, और जड़से 
विजायतीय चैतन्य जीव खरूपसे अखण्ड अनन्त हैं । वे सब तुम्हारे 
समान ज्ञानगुणवाले' खजातीय हैं। जैसे तुम अभी कर्माध्यासवच्य 
देह बन्धनमें पड़े हो, वैसे ही वे सब जीव भी अपने-अपने कर्म-वासनासे 
चोराखो योनियोंके चक्रमें पड़के डुःख भोग रहे हैं । जैसे तुम तथा 
तुम्हारा खरूप है, तेसे सब जीवके भी खरूप हैं, जीवमात खजातीय हैं । 
इसलिये व्यर्थभे किसीपर क्रोध मत करो। शीर खभावको बनांयके 
सबपर प्रेम ओर दयाका बर्ताव करो | जैसा गुण तुम धारण करोगे, 
वैसा ही फल तुम्हें मिलेगा, यह निश्चयसे जान छो ॥ ७२ | 
॥ % ॥ क्रोध निवारण युक्ति विचार ॥| # || 
दोहाः-- निजकर लागे निजहि तन । अंगुरि गई निज आँखि ॥। 
दशन चबाई जीभ निज । काको क्रोध करि भाखि || ७३ || 
संक्षेपार्थ:-- हे जिज्ञासुओ ! क्रोधका बेग उठनेपर डसे श्ान्त 
होके द्बाओ, ओर ऐसा विचार करो कि--अपने हाथकी अंगुलियोंमें 
नाखून बढ़ गईं, ओर कोई कोम करते समय हाथ हिलाते, चलातेमें 
कभो भूल-चूकसे अपने हाथका नाखून कहीं शरीरके अइ्ज-प्रत्यड्डमें 
लग गया। पीठ, छाती, पेट, जंघा, पेर, बाह आदिम खुरिच पड़ 
गया, उससे रक्त भी निकल पड़ा, चोट रूगा, तो किससे नाराज 
होओगे । ओर कभी भूलसे अपनी अंगुली ही अपने आँखोंमें रूगी, 
जिससे पीड़ा होने गा, तो भी उस अंग्रुलोको तुम नहीं काटोगे । 
फिर कभी भोजन करतेमें चूक होनेसे. अपने दाँतोंसे मुखमें अपनों 
ही जिभ्या चबा गयी, कट गयी, जिससे बड़ी दर्द होने रूगी, तो भी 


[६५० ] संयुक्त घट ग्रन्थः | [ बैराग्यशतक--- 


उन दाँतोंको उखाड़के फेंकोगे नहीं । दाँत, हाथ, अंगुली आदि सब 
भी अपना ही अक्ग हैं, उनसे दुःख हो जानेपर भी क्रोध करके 
किसको तुम खरी-खोटी कहके सुनाओगे ? किसीको नहीं । अपना 
चूक समझके शान्त ही बने रहोगे। अपने एक भागसे दूसरे भागको 
भूल-चुकमे पीड़ा पहुँची, तो उस हालतमें उन इन्द्रियॉपर क्षमाकी 
दृष्टि रखकर सन्‍्तुष्ठ ही रहना पड़ता है। सच्चे समदर्शी दयाल 
पुरुषको भी इसी प्रकारका सद्भाव लेकर संसारमें विरक्त होके 
वर्तना होता है ॥ 
॥ # ॥ विस्तार निर्णय कथन वर्णन ॥।| # ॥ 

टीकाः-- अ्न्थकर्ता कहते हैं:-- अर्थात्‌ अपने किये हुए पूर्वेके 
कर्तव्य, कमे अध्याससे ही तो यह शरीर बना है। तेसे हो समस्त 
प्राणियोंके शरीर भी उन्होंके भिन्न-भिन्न कमे संस्कारसे बना है । सब 
जीव अपने-अपने कर्मका फल ही सुख, ठुःख भोग रहे हैं 

सहुरुने बीजक साखीमें कहे हैं :-- 
सालीः-- “'सुर नर मुनि ओ देवता, सात द्वीप नो खण्ड || 

हिं कबीर सच्च भोगिया, देह धरेकी दण्ड | 'बीजक, साखी २६५॥ 

इसलिये देहिक, देविक, ओर भोतिक, ये तीन तापोंका भोग सभी 
को कर्मानुसार भोगना पड़ता है। इसमें किसीको दोष रूगाके उसपर 
क्रोध करना, हानि करना, अज्ञानताका लक्षण है। ज्ञानी, विचारवान, 
सत्सज्ञी, ओर वैराग्यवानोंने तो कभी क्रोध प्रगट करके किसीकी 
बुराई करना नहीं चाहिये। जैसे कभी अपने हाथोंसे ही अपने शरीर में 
चोट रूग॑ जाती है, चाकू वगैरहसे अपनेसे ही हाथ, पैर आदि अड्ढ 
कट जाते है, लकड़ी फोड़तेमें चूकनेसे कुल्हाड़ीसे अपना ही पैर 
कट जाता है। उस हालतमें भी अपने अज्ञोपर कुछ क्रोध नहीं होता है 
लाचारीसे कष्ट सहन -करके उसे निवारण करनेका कोशिश किया 
आतःर है, ओर कभी नेत्रमे अपनी अंगुली घुस जाती है, तथा दाँतोंके 
'बलेजिकंके आतजानेसे कट जाती है या दब जाती है, जिससे नेत्र 
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कल मजा रत 2 कल न लिप त कि न 86 कक कक 4 कर मि कय कक आम मम लक 
और जीभ में दर्द होने छगता है, तो भी अंग्रुंडी और दाँतपर 
क्रोध नहीं किया जाता है, उनकी रक्षा ही की जाती है। क्योंकि-- 
जान-बूझके तो ऐसा नहीं होता है। अनजानमें अपने-आपसे हुआ, 
तो कष्ट सहन करके भी उन अज्लोका कुछ भी बिगाड़ क्रोध करके: 
किया नहीं जाता है। उस हालतमें कहो, तो भला ! किसको कौन कोध 
करके क्‍या कहे ? किससे नाराज होवे? दुर्ववन कहके किसको 
ख़ुनावे ? कोन किसका बदला लेवे ? सब शान्त ही होके रहते हैं 
उपस्थित हुआ कष्टको मिटानेके लिये उपाय करते हैं। द्वेष-बुद्धि 
रखके किसी इन्द्रियकी हामि नहीं कर बेठते । अगर हानि करेंगे, 
तो दुःख किसको होगा? अपने ही को तो होगा। इसी प्रकारसे 
सत्यज्ञानी वेराग्यवानोंकी भी समझ-बर्ताव होती है । अन्य प्राणियाँके 
तरफसे हुआ ठुःखोंको शान्तिपूर्वक वे सहन कर लेते हैं ओर अपने 
तरफसे जान-बूझके किसीको भी कष्ट नहीं पहुँचाते हैं। अपने अक्ल- 
प्रत्यज्के समान सब जीवोको खजातीय समझके हर हालतमें बचाव 
करते है। यदि कभी उनके तरफसे दुःख आ . पड़ा, तो भी उन्हें दण्ड 
नहीं देते, क्षमा ही करते हैं । वे पूर्वके कठु, तीक्षण चचन नहीं बोलते, 
ऐसे ही सहुणके खभाव क्रोध दमन, बाह्य हानि, लाममें समदष्टि, 
हितेच्छुक मुमुक्षुओने बनाना चाहिये, तभी सच्चा खुख मिलेगा, ऐसा 
जानना चाहिये ॥ ७३ ॥ 
- दोहाः-- तैसे सबहिं विचारिये | क्रोध न करिये भाय ॥ 
सब तेरे तू सबनका। काकी जानि रिसाय ॥ ७४ ॥ 

संक्षेपार्थ-- ऊपर जैसे अइ्जग-प्रत्यक्से होनेचाला डुःख, अपने 
दरीरके समष्टिम क्षमा-भाव बतलाया है, तेसे ही देहघारी समस्त 
जीवोंके प्रति भी गस्भीरतासे विचार करो। जैसे तुम कम बन्धनमें 
पड़के देह धारण किये हो, वैसे ही कम बन्धनमे पड़के सब जीव भी 
चारखालीमें नाना शरीर घारण किये हुए हैं । जैसे अपनेको दुःख-सुख 


( ६५२ ] संयुक्त घट गन्यः | [ वेराग्यशतक--- 
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'होता है, ओर दुःख अधिय माह्दूम पड़ता है। तेसे ही सब जोबोंको 
भी होता है। शरीरम छोटे-बड़े अज्ग हे उनमें जहाँ कहीं भी चोट 
लगेगी, तो जीवको कष्ट हो जायगा, वेसे ही कीड़े-मकोड़ोंसे लेफे 
सारे छोटे-बड़े देहधारी प्राणियोंकी भी हालत है। उन सबको भी 
ढुःख-खुख होता है। ऐसा यथार्थ विचार करके, हे भाई ! साधु 
सज्जनों ! कभी किसीपर भी क्रोध नहीं करिये ! क्रोधसे किसीकी हानि 
मत करो ! क्योंकि, सब जीव परिवारके समान तुम्हारे खजातीय 
हैं, और तुम्हारा खरूप भी उन सबके समान ही है । तू चैतन्य जीच 
'सबका परीक्षक है। तुम भी सब जीवोके ख्वजातीय हो । इस प्रकार 
सब तेरे समान, तू .सबोके समान खरूपसे सदृश है। जब खजातीय 
एक-सा ग़ुण-लक्षणवाल्ा ठहर गया, फिर कहो तो भरा ! किसको 
विज्ञायतीय-डुस्मन जानके या मानके तुम रिसायके किसपर क्रीध करते 
हो । तुम्हें तो यह विचारना चाहिये कि--सब जीब मेरे खजातीय है, 
ओर में ज्ञीव सबसे न्यारा हूँ, तो क्रोध किसपर करूँ ! अतण्ब सदा 
प्रसन्न रहना चाहिये ! कभी किसीपर भी क्रोध करनेका काम नहीं ॥ 
॥ # ॥ विस्तार निर्णय कथन वर्णन ॥ # ॥ 
टीकाः--अन्थकर्ता कहते हैंः-- अर्थात्‌ हे भाई मनुष्यो तुम छोग' 
शान्ति, सुख और हित चाहते हो, तो कभी क्रोधको प्रगट मत करो 
तामसी खभावको दबायके नष्ट करो। जेसे सहुरुने सहुण घारण 
करनेके लिये सत्शिक्षा कहे है, तेसे ही सबको अपने समान समझ- 
करके रक्षा करो, सार-असारका विचार करो, गुरु निर्णयकों सबोंने 
विचार करना चाहिये। सत्सह़में रंगे रहो, कुसड्का त्याग करो। 
क्योंकि, कुसइुसे बड़ीभारी हानि होती है। कहा है+-- 
श्लोकः-- “क्रोधाद्धवति समाहः संमोहात्स्मृतिविश्रमः ।। 
स्मृतिश्रंशादबुद्धिनाशों बुद्धिनाशाग्रण॒श्यति ॥”? भ० गीता अ० २।६३॥ 
““ कोधसे अविवेक या मूढ़भाव उत्पन्न होता है और अविवेकसे 
सफेंजेंशक्ति भ्रमित हो जाती है ओर स्मृतिके भ्रमित हो जानेसे 
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बुद्धि या ज्ञानशक्तिका नाश हो जाता है, ओर बुद्धिके नाश होनेसे' 
यह पुरुष अपने श्रेय या कल्याण साधनसे गिर जाता है॥ 
और धम्मपदमें भी कहा हैः-- खुनिये !-- 
श्लोक:-- “कोधं जहे विप्यजहेय्यमानं, सञ्ञजोजन॑ सब्बमतिकमेंय्य || 
ते नाम-रूपस्मि असजमानं अकिश्वनं नानुपतन्ति दुक्खा।॥? घम्मपद ॥ 
-- क्रोधको छोड़ दे, अभिमानको छोड़ दे, सब बन्धनोंको पारकर' 
जाय-- ऐसे आदमीको जो नाम-रूपमें आसक्त न हो, जो परिशग्रहरहितः 
हो, दुःख नहीं सताते ॥ 
श्लोकः-- “ोवे उप्पतितं कोध॑ रथं भन्‍्तं व घारये ॥। 
तमहं सारथि ब्रूमि रस्मिग्गाहों इतरों जनों ||” धम्मपद्‌ ॥ 
--जो आये हुए क्रोधको उसी तरह रोकले, जैसे कोई मार्ग- 
भ्रष्ट रथको । उस आदमीको में असली सारथी कहता हूँ। दूसरे: 
लोग तो केवल रस्सी पकड़नेवाले हैं ॥ 
श्लोक:-- अकोधे न जिने कोध॑ असाधुं साधुना जिने ॥ 
जिने कद्रियंदानेनसच्चेनः अलिकवादिने ॥? घम्मपद ॥ 
--क्रोधको अक्रोधसे जीते, बुराईकों भलाईसे जीते, कंजूसपनको 
दानसे जीते ओर भ्रूठको सत्यसे जीते ॥ खत्य बोले, क्रोध न करे, 
मागनेषर थोड़ा रहते भी दे, इन बातोंसे मनुष्य सत्पुरुष हो जाते हैं ॥. 
ओर नीतिशतकमे कहा हैः-- ह 
श्लोक+--- “क्षान्तिश्वेदवनेन कि किमरिभिः क्रोधोस्ति चेहेंहिनाम ॥” नी० श०॥ 
जिस मनुष्यको क्षमा है, उसको शान्‍्त वचनसे क्‍या काम है! 
जिस मनुष्यमें क्राध है, उसको दात्रुकी क्या आवच्यकता है ? अर्थात्‌ 
क्रोध ही उसका छात्रु बन जाता है ॥ ओर चाणक्य नीतिमें कहा हैः-- 
श्लोकः--- “नास्ति कामसमो व्याधिनोस्ति मोह समो रिपुः ॥ 
नास्ति कोपसमों वहिनास्ति ज्ञानात्पर' सुखम ॥»? चाणशक्य० ।॥ 
दोहाः-- “व्याधि काम समान नहीं, मोह समान न शत्रु ॥ 
क्रोध बराबर आग नहीं, ज्ञान सदा सुख दत्रु ॥? 


| ६५४ ] संयुक्त पट ग्रन्थः । [ वैराग्यशतक--- 


न न 
--- काम-वेगसे बढ़कर कोई कठिन रोग नहीं, मोहसे बढ़कर कोई 
विशेष शत्रु भी नहीं, कोधसे बढ़करके अश्नि भी नाश नहीं करता, 
ऋ्रोधकी बराबरी अश्नि नहीं कर सकती है ओर शानसे बढ़करके या 
डसके समान खुख देनेचाला दूसरा कोई नहों है ॥ 
श्लोकः-- “अत्यन्त कोप+ कटुका च वाणी दरिद्वता बन्घुजनेषु वैरम ॥। 
नीच प्रसक्धः कुलहीन सेवा, चिह्ानि देहे नरकस्थितानाम्‌ ॥” चाणु० ॥ 
--अत्यन्त क्रोध करना, कठोर, कर्कश, कठु वचन बोलना, 
असन्‍्तुष्ठ, दरिद्रता, नीच-कुसज्डी पुरुषोंका सह्ल, बन्घचु-बान्धवोसे वैर, 
'हीन कुलवालॉकी सेवा--ये सब चिह्न अभी यहीं नरकमें रहनेवाले 
मनुष्योंके देहमें रहते हैं ॥ ह 
इस सब वातोंकों सोच, समझ, विचार करके कभी क्रोधकी 
भावना भी नहीं करना चाहिये। जैसे तुम अपने ऊपर कोई क्रोध न' 
करे, ऐसा चाहते हो, वैसे ही सब कोई भी चाहते हैं। इसलिये तुम 
अपने तरफसे किसीपर क्रोध न करो । प्रतिकूल वा विपरीत 
अवस्थामें विचारको छोड़मेपर ही क्रोध उत्पन्न होता है। ऐसे मोकेमें 
चित्तको पकड़कर स्थिर रखो, रोके रखो, फिर शान्तिपू्वेंक समय- 
को बिता दो | क्योंकि, सब प्राणी भी तुम्हारे समान ही दुःखी, सुखी 
होते हैं। सबोका हाल तुम अपनेमें ही अनुभव करलों। सखज्ञातीय- 
भावसे तुम सबोके रक्षक होओ। भूछ-चूकमें कभी गलती तुमसे भी 
होती है, तथा ओरोंसे भी होती है, फिर किसको विरोधी जानके 
रिसाते हो ? भूलसे ही बैर, विरोध होता हैं। उसे अभी खुधारो। 
क्रोधका त्याग करो और मेत्रीभाव, करुणा, झुद्ता, उपेक्षाकों हृदयमें 
चारण करके खुली हो जाओ ॥ ७४ ॥ 
॥ # ।। काम विकारका दोष और अवलता वर्णन || # ।॥। 


दोहाः-भूमि शयन तन बसन करि । फल भक्षत आराम ॥| 
निशि दिन रहत आएरण्यमें | तेहु सतावत काम || ७५ ॥ 
संक्षेपर्थ:-- जो तपख्ली ऋषि, मुनि छोग घर-बारकों छोड़के 
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विरक्त होकर निकले, वे पृथ्वीमें सोते हैं । बिछानेकी चटाई वगेरह 
भी नहीं है । खाली जमीनमें पड़े रहते हैं। शरीरमें कोई कपड़ा भी 
नहीं, नहृ-धड़ड़ खुले रहते हैं। दर्शों-द्शिाओंको ही जिन्होंने अपना 
वस्त्र मान लिया हे । शरीरकी त्वचाको ही जिन्होंने वस्म मान करके 
सनन्‍्तोष कर लिया है, और जड्ञली कन्द, मूल, फल, फूल, खायके 
जल पीकर सदा आराम करते रहते हैं। घर-ग्रहस्थीका दुःख, मेहनत 
जिन्हें नहीं है। ओर दिन-रात आठों प्रहर जो आरण्य 5 महावन या 
जड्ल, पहाड़, गुफा, आदिमें ही पड़े रहते हैं । ऐसे उग्म तपस्खियांको 
या वनवासी छोग तिन्होंकों भी विषय, समय या प्रसज्ग उपस्थित होने- 
पर कामका बेग उठकर मनको पीड़ित करके सताता है, व्याकुल कर 
देता है, ओर तप-भक्गञ करके, भग-भोगमें गिराकर कुत्ताके समान कर 
ता है, ऐसा यह काम बड़ा बल्ष्ट शत्रु हे। फिर साधारण छोगोंकी 
तो गिनती ही क्‍या है ? ॥ 
॥ # ॥ विस्तार निर्णय कथन वर्णन ॥ # ॥ 
टीकाः--अन्थकर्ता कहते हैं;-- अर्थात्‌ अहो ! यह काम छाज्नु 
बड़ा बलिष्ट हैे। यह सबको मार डालता है। संसारी घर-बार, परि- 
चारके साथ रहनेवालोंकी तो बात ही छोड़ दीजिये । ज्ञो तपस्री, 
साधक, सिद्ध, बने है, दिन-रात भयड्भर जड़्लमें ही पड़े रहते हैं। 
मनुष्योंके संसर्गसे दूर रहते हैं, खाली जमीनपर ही बैठते, सोते हैं, 
जिनके पास कोई परिशप्रहका संग्रहतक नहीं। वर्त्र न होनेसे नह़े 
रहते हैं, अथवा वृक्षकी छाल, केलेकी पत्ती वर्गेरहसे निर्वाह कर 
लेते हैं, फल-फूल खायके आरामसे रहते हैं। परन्तु शोक ! महाशोक ! 
ऐसे कठोर तपस्या करनेवालोंको भी मोका पायके, कामका बेग 
सताता ही है, फिर बेहाल करके विवेक, विचारको नष्ट-भ्रष्ट कराके 
कमे-कुकमोंम प्रवृत्त करा देता है, पतित कर देता है। पुराणोंमे ऐसे 
ऋषि, सुनियोकी कथा विस्तारसे आयी है। जेसे--पाराशर, विश्वामित्र, 
शद्घी ऋषि, कर्दम, महेश, मत्स्येन्द्रनाथ, इत्यादि अनेकों तपखी छोग 





[६५६ ] संयुक्त घट ग्रन्थः । [ वैराग्यशतक-- 





कामासक्त होके पथ-अष्ट हुए, उनका हाल, चरित्र तो सब लोग 
जानते ही हैं । भर्टहरिने बैराग्यशतकम कहा हैः-- 
“सिज्ञाशनं तदपि नीरसमेकवारं, शैय्या च भू: परिजनों निजदेह मात्रम ॥ 
वल््र॑ च जी शतखण्डमलीन कन्या, हा! हा | तथापि विषया न परित्यजन्ति | ”वे०श०॥ 
छुप्पपः-- “भोख. अ्र॒न्न॒ एक बार, लौन बिन खाय रहत हूँ ॥ 
फटी. गूदड़ी ओढ, इच्तकी छाँह गहत हूँ ॥ 
घास पात कह्लु डासि, भूमिपर नित प्रतिसोवत | 
राख्यों तन. परिवार, भार यह ताको ढोवत ॥ 
इृह भाँति रहत चाहत न कछु, तऊ विषय बाँधा करत ॥ 
हरि हाय ! हाथ ! ते री शरण, आय पस्चों इनसों डरत ॥१ 
-औजो भिक्षा माँगकर खाते हैं, सो भी नीरस ओर एकबार ही 
मिलती है । भूमि ही जिनकी दौय्या है, वहीं सोते है, अपना देह- 
मात्र ही जिनका परिवार हैं, ओर जो सेकड़ों चिथड़ों या टुकड़ों- 
से बनी हुईं जीर्ण कन्‍्थाकों धारण करते या पहिरते हैं, परन्तु 
हाय ! यह काम विषयकी वासना ऐसे पुरुषोंका भी सह्ष त्याग 
नहीं करती है ॥ 
जिसने काम-वेगको जीता, उसने जगतको जोता। वही सच्चा 
शूर वीर और जगत्‌ विजयी मानने योग्य है। जिनको अपरोक्ष, पारख 
बोध हो गया हो, वे ही बिरले कोई पारखी सन्त काम जीत निकलेगे । 
नहीं तो और सबोंको कामने ही जीत लिया है। कामको जीतना 
कोई सहज बात नहीं है। जब कि कठोर बत पालन करके तपस्या 
आदि साधना करनेवाले दिगम्बर ८ वस्मरहित रहके जड्शली कन्द, 
मूल, फल, जलादि खा-पीके ज्ममीनमें सोकर आराम करनेवाले, रात- 
दिन अरण्यमें निवास करनेवाले, तिन्‍्हे भी काम, भोगवासना जाप्रत्‌ 
होके हेरान करके सताता है, योग्यायोग्यका विचार मिटायके विषय 
भोगमें गिराके नष्ट-अ्रष्ट कर देता है। तब अहड्लारी, छुद्र मनुष्य 
इससे कैसे बच सकेंगे ? कभी बच नहीं सकेंगे। अतणव सावधानी 


प्रन्‍्यः २ | पारख सिद्धान्त दर्शिनी भ्रम विष्वंशिनी सरल टीका सहित । [ ६०७ ] 


से विचारपूर्वक चलके खत्सड़्के घेरामें रह करके काम-विकारसे 
अपना बचाव करना चाहिये ॥ ऊण ॥ | 


दोहाः-काम नहीं यह काल है | काम अपबेल वीर ॥ 
जब उमगत है देहमें | ज्ञानिन करत अधीर ॥ ७६॥ 


संक्षेपार्थ:--- हे सन्‍्तो ! कामदेव यह साधारण कहनेकी वस्तु- 
मात्र नहीं है । यह तो वड़ा बलिशट भयंकर काल है। जो सारे संसार- 
के प्राणियांको मार मारके छिन्न-भिन्नकर देता है । मुक्तिमार्गियोंका 
तो वह बड़ा कट्टर छात्रु हे। काम ही विकराल महाकाल है। अरे 
भाई ! कामको छोटा मत समझो; वह तो अपबेल वीर है, अर्थात्‌ 
बड़ा भारी शक्तिशाली महान वीर बना है | कोई बिरले ही पारसखी 
सच्चे साधुको छोड़कर बाकी ओर खबकी कामने जीत. लिया है । 
जब शरीरमे कामका वेग या जोर उत्पन्न होता है, तब बड़े-बड़े बरह्म- 
ज्ञानी, आत्मजशञानी, योगी, ध्यानी, भक्त, आदिकोंको भी अधीर > चझ्धल 
या विषयमें चलायमान कर देता है। वे भी अपने सुध-वुध खोकर 
तब गिर पड़ते है । संयोगसे यदि स््री भी मिल गई, तो ज्ञानी-विज्ञानी 
भी पतित हो जाते हैं। ऐसी यह दुर्धर्ष काम है ॥ 
| # ॥ विस्तार निर्णय कथन वर्णन ॥ # ॥ 
टीका+-- अ्न्थकर्ता कहते हैंः--- अर्थात्‌ जीवोंकों खुख देनेवाला 
मित्रतुल्य मानने लायक तो यह काम (कामदेव) नहीं है, बल्कि वह 
पापी काम तो सत्यानाझ्य करनेवाला काल है। जो कामके फन्देमें 
पड़ा, सो चोरासी योनियोंमे कैद हो जाता है। सहुरुने कहा हैः-- 
साखीः---“काला सप शरीरमैँ, खाइनि सब जग भारि।। 
बिरले ते जन बाचि हैं, जो रामहिं मजे विचारि || १०१ ॥ 
काल खड़ा शिर ऊपरे, तें जागु बिरने मीत ! ॥ 
जाका घर है गैलमें, सोकस सोते निश्चित्त ? ॥ १०२ ॥ 
सं० नि० घटू० ४२-- 





[६०८ ] संयुक्त पट अन्थः । [ वेराग्यशतक--- 





कल काटी कालू घुना, जतन-जतन घुन खाय ॥ 
काया मध्ये काल बसत है, मर्म न काहू पाय १ ॥” १०३ ॥ 
॥ बीजक, साखी १०१ से १०३ तक ॥ 
इसमें काला 'सर्प! और 'काल” काम! को ही कहा है। इस कालका मर्म 
कोई पारखी सन्‍त ही जानते हैं। वे ही उसे जीत पाते हैं, ओर कोई 
उसे जीत नहीं सकते है । इस बारेमें भगवद्‌ गीतामें भी कहा हैः- 
श्लोक--“काम एप क्रोध एप रजोंगुणसमुदझ्धवः | 
महाशनों महापाप्मा विद्धथ नमिह बेरिणम्‌ |” भ० गीता ३॥३७ | 
--है अर्जुन ! रजोगुणसे उत्पन्न हुआ यह काम हो कोध है, यह 
ही महाशन अर्थात्‌ अप्निके सदश श्रोगोंसे न ठतृप्त होनेवाला और 
बड़ा पापी है, इस विषयमे इसको ही दूँ बेरी जान ॥ ३७ ॥ 
श्लोकः--“धूमेनाब्रियते वहियंथादर्शों मलेन च ॥ 
यथोल्बेनाइतो गर्मस्तथा तेनेदमाबृतम्‌ |”? भ० गीता ३६१८ || 
-जजैसे घुएँसे अधि और मरूसे दर्पण ढका जाता है तथा जैसे॥ 
जेरसे गर्भ ढका हुआ है, वेसे ही उस कामके द्वारा यह ज्ञान ढका 
हुआ है ॥ ३८ ॥ 
श्लोकः--आदूतं शानमेतैन ज्ञानिनों नित्यवैरिणा ॥ 
कामरूपेण कोन्तेय दुष्पूरेणानलेन च ॥ म« गीता ३।३६ ॥ 
श्लोकः--इन्द्रियारि मने बुद्धिसस्ाधिष्ठानमुच्यते | 
एवैविंमोहयत्येष.. ज्ञानमावृत्य देहिनम्‌ ॥ भ० गीता ३॥४० ॥ 
तस्मात्वमिन्द्रियाण्यादां नियम्य भरतषभ ॥ 
पाप्सानं प्रजहि होन॑ ज्ञानविज्ञाननाशनम ॥” म० गीता अ्र० ३।४१ 
ओर हे अर्जुन ! इस अपिसदृश न पूर्ण होनेवाले कामरूप 
ज्ञानियोंके नित्य बेरीसे ज्ञान ढहका हुआ है ॥ ३५॥ तथा इन्द्रियाँ, 
मन ओर बुद्धि इसके वासस्थान कहे जाते हैं और यह काम इन 
मन, बुद्धि ओर इन्द्रियोंद्रारा ही, ज्ञानको आच्छादित करके इस 
जीवको मोहित करता है ॥४०॥ इसलिये हे अर्जुन ! तूँ पहिले 
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इन्द्रियोंको वशमे करके, ज्ञान ओर विज्ञानके नाश करनेवाले इस 
काम पापीको निश्चयपूर्वक मार ॥ ४१ ॥ 
श्लोक:--एवं बुद्धेः पर बुद्ध्वा संस्तम्यात्मानमात्मना ॥| 
जहि शत्रुं महाबाहों कामरूपं दुरासदम ॥” भ० गीता अर० ३।४३ ॥ 
“इस प्रकार बुद्धिसे परे अर्थात्‌ सूक्ष्म तथा सब प्रकार बलवान 
और श्रेष्ठ अपने आत्माको जानकर ओर बुद्धिकेदह़ारा मनको वचमें 
करके, हे महाबाहो ! अपनी शक्तिको समझकर इस दुर्जय कामरूप 
शत्रुकोी मार ॥ ४३ ॥ भरतेहरिने भी कहा हैः-- 
श्लोक:---/“क्श$ काणः खंजः अ्रवशरहितः पुच्छु विकलों | 
ब्रण पूयक्लिन्नः इमिकुलशतैराइत तनुः ॥ 
क्षुधात्यामों जीएंः . पिठरककपालार्पितगलः || 
शुनीमन्वेति श्वा हतमपि निहन्तयेव मदनः ॥” मतृ०शतक ॥ 
--जो दुबला, काना, रूंगड़ा, कनफटा, ओर दुमकटा है, जिसके 
दरीरमें घाव हो रहे हैं, जिनमेंसे राध बह रही है, ओर सहस्यों 
कीड़े किलबिला रहे हैं, तथा जो भूखसे पीड़ित है, और हाॉड़ीका 
मुख जिसके गलेमे अटक रहा है, ऐसा कुत्ता भी कुत्तीके पीछे दोड़ता 
है। बड़े खेदकी बात है कि, यह कामदेव मरे हुओको भी मारता है, 
दुशख देता है ॥ 
साखीः--“काम काम सब कोई कहे, काम न जाने कोय ॥ 
जेती मनकी कल्पना, ओ मदन काम है सोय 
केते कारमँ बहि गये, केते बहेंगे आय ॥ 
ऐसो भेद विचारिके, तू जनि नियरे जाय ||” साखी संग्रह ॥ 
दोहाः --- अहि विष तन काटत चढ़े, यह चितवत चढ़ि जाय ॥ 
ज्ञान ध्यान पुनि प्राणहू, लेत मूलयुत खाय ॥” वि० मा० ॥ 
इस कारणसे यह "काम? अच्छा बस्तु नहीं है,यह तो भयंकर क्षण- 
माजमे जीवोंका सत्यानाश करनेवाला काछा काल है। विषधर, 
काला सपंसे भी बढ़ करके अत्यन्त बलवान है। क्योंकि, देखने ओर 
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याद करनेमात्रसे सर्प आदिकोंके विष नहीं व्यापता है। जब' सर्प 
काटेगा, वा ओर बाहर विष खाया जायगा, तभी ठुःख वा हानि होता 
है। किन्तु कामका विष तो स्मरण करनेमात्रसे ही सर्वाहृमें सश्जार 
' करनेरूग जाता है। पहिलेका दे ला, खुना, भोगा हुआ विषय याद आते 
ही नर-जीवॉको चिहल कर देता है । जब देह या अन्तःकरणमें काम 
उमग पड़ता है, यानी कामका वेग उठके तीव हो जाता है, तब बड़े- 
' बड़े ज्ञानी, ध्यानियोंकी भी अधीर, चश्चल, बेकाबूकर देता है । वशिष्ठ, 
व्यास, जैमिनी, इत्यादिक ज्ञानी कहलानेवाले ऋषिवर्ग भी कामासक्त 
होके विषय-भोगोमे गिर पड़े । वहुतोंका अनर्थ काम द्वारा ही हो गया 
है। ज्यादातर कुसड़के प्रमावसे काम प्रचण्ड होता है। कामीलोग 
ओर कामिनियाँक्के सड़ या संसर्ग करनेसे बड़े बेगसे काम बढ़ जाता 
है । उससे कुमति पेदा होती है, फिर कुकर्म व्यभिचारादिमें प्रवृत्ति 
होती है, जिससे सत्यधर्मलसे पतन होकर नष्ठ-अ्रष्ट होते है, वैसे 
लोग नरपशु कहलाते हैं। इसलिये कुसज्से बचते हुए सदा दूर 
रहना चाहिये | कहा हैः-- 

श्लोकः-- ध्यायतों विषयान्पुंसः सद्धस्तैषूपजायते ॥ 

सज्भात्संजायते कामः कामाक्रोधो इभिजायतै ॥७ भ० गीता २।६२ ॥ 

--मनसहित इन्द्रियोंको वशमे न करनेसे मनके द्वारा विषयोका 
चिन्तन होता है, ओर विषयोंकों चिन्तन करनेवाले पुरुषकी 
उन विषयोभे आसक्ति हो जाती है, ओर आसक्तिसे उन 
विषयोंकी कामना उत्पन्न होती है, ओर कामनामें विष्न 
पड़नेसे क्रोध उत्पन्न होता हे। फिर काम, क्रोधसे जीव बद्ध 
हो जाता है ॥ क्‍ 

अतएव ईंस कामवासना तथा कामनाओंको परीक्षा दृष्सि 


युक्तिपूर्वक्क जीत लेना चाहिये। हर हालतमें उसे हटाकर निष्काम 
हो रहना चाहिये ॥ ७६ ॥ 
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उसी पान अप समन 


दोहाः-जिन गहि जीता कामको । सोह ज्ञानी सोह सिद्ध ॥ 
नहिं तो थोथी बात है | घर-घर करत असिद्ध ॥७७॥ 
संक्षेपार्थ:-- हे सन्‍तो ! जिस पुरुषने दृढ़ वेराग्यके द्वारा मनको 
वर करके कामको भी पकड़के जीत लिया, काम-शत्रुका सिर काटके 
उसे भार दिया, तो समझो कि, सोई शू्र-वीर, ज्ञानी ओर सिद्ध हे । 
नहीं तो खाली बातमात्र करनेवाले, असखिद्ध, ढोंगी लोग तो घर-घरफमें 
ढोंग करते, फिरते है, उससे कया लाभ होता है? कुछ नहीं । कामको 
जीते बिना ज्ञान वा वैराग्यकी बात करना ही व्यर्थ होती है। थोथी 
बात करनेवाले लोग घरों-घरमें जाके अखिद्धता ही करते फिरते हैं ॥ 


| # ।| विस्तार निर्णय कथन वर्णन ॥| # || 

टीकाः-- प्रन्थकर्ता कहते हैं।-- अर्थात्‌ और जिन विवेकी 
सत्पुरुषोंने इस पापी कामको पकड़के जीत लिया, मन, इन्द्रियोंको 
अपने बहामें कर लिया, चितक्तकी चशद्धलूताकों हटा दिया, दुष्ट काम 
शत्रुके सिरको काठ दिया, काम-कामनाके विकारको समूल नाश कर 
दिया, सहुण रहनी-रहस्यको धारण करके निजपारखखरूप स्थिति 
को कायम कर लिया, ओर जो उसी महत्‌ प्रयलमे छगे ओर लग 
रहे हैं । मुख्यतः काम विजयी जो हुए. और कामको दबाके कैदकर 
जीते हुए जो हैं, सोई सच्चे ज्ञानी, सद्बोधवाले है, ओर वे ही नर- 
जीवनमे मुक्तिके कार्यकों पूर्ण या सिद्ध करनेवाले सच्चे सिद्ध 
निष्कामी, महापुरुष हैं। ऐसे ही पारखी सन्‍्तोंका सत्सकह्ल करनेसे 
मनुष्योंका कल्याण होता है । उन्हें ही सवर्रेष्ठ माना जाता है । अगर 
भेषधारी साधु होकर भी ऐसा नहीं हुआ, कामादिको जीता नहीं 
बाहर त्यागका दम्म दिखा करके भी मनमें कामासक्ति बनी रही; 
और दुराचार, व्यभिचार भी चोरी-छिपीसे करते फिरे, पाखण्ड 
फैलाने रूगे, त्याग-वैराग्यका मनसे धारणा नहीं हुआ । परन्तु बातें 
खूब बढ़ा-चढ़ाके कहते हैं । अपने साधुता-विशेषताकी डींगे मारते हैं, 
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और कामको त्यागा नहीं | तब तो ऐसी हालतमें उनके कथन, डप- 
देश, आदिकी सब बातें थोथी ही हैं। अर्थात्‌ मिथ्या, असार, खाखला, 
भूसाके समान खाली, निकमस्मा व्यर्थके बकवादमात्र है। उनकी बात 
कोई कामकी नहीं है । क्योंकि, कहा है।-- | 
छुन्द+- पानीके मथेते कहूँ घीठ नहिं पाइयत ॥ 
कूकसके कूटे कहाँ निकसत कन है ॥” सु० वि० ॥ 

इस प्रकार कामको जीते विना, किया हुआ, जप, तप, योग, शान, 
ध्यान, उपदेश, वार्ता आदि सब निष्फल होते है । वे ढाँगी, पाखण्डी 
लोग घरों-घरमें जाके उपाधि करते हैं, लोगोंको तह्क करते हैं, छल, 
बल, कपटसे भोले-भाले छोगोंको फँसायके. वे अपने सार्थकों ही 
सिद्ध करते हैं। घर-घरमें जाके, कपटी, अखिद्ध छोग खूब चिकनो- 
खुपड़ी बातें सखुनायके बकवाद करते हैं । रोचक-भयानक राब्द 
सुनाय-सुनाय डराय-धमकायके तन, मन, धनादिका अपहरण करते 
हैं। कहीं भग-भोगादि कुकर्म भी वे करते फिरते हैं। कभी तो लछोगोंसे 
वे ढोंगी छोग मारे-पीटे भी जाते हैं । साधुके भेषको कलड्डित कर 
डालते हैं। कहा है;-- 

रमैनीः--“हाठ बजारे लावे तारी ! कच्चा सिद्ध माया पियारी ॥”'बी०२०६६॥ 

ओर भागवतमे कहा है।-- 

श्लोकः--“भन जातु क्रामः कामानामुपरभोगेन शाम्यति ॥ 

हविषा क्ृष्णवरत्मेव मूय एवामिवर्षते ॥” मान्धरशहाश्थक 

>-ज़िस प्रकार घृतकी आहुति डालनेसे अश्ि बुझती नहीं है, किन्तु 
और अधिक प्रज्ज्वलित हो जाती है, उसी प्रकार कामनाओंके उप- 
भोगसे, काम शान्‍्त नहीं होता है, किन्तु और अधिक बढ़ ज्ञाता है ॥ 
ऐसा ययाति राजाने कहा है ॥ 

इसलिये जो पुरुष विवेक, विचार द्वाया काम, कामना, वासनाओं- 
को त्यागते हैं, ये ही सच्चे त्यागी सत्पुरुष ज्ञानी, सिद्ध, पूज्य हैं। 
नहीं तो कामासक्त लोगोंकी सेव बात थोथी, अखार ही होती हैं । 
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वे अखिद्ध, धूर्त लोग घर-घर जायके छोगोंकों ठगते ही फिरते हैं; 
और अध्यासवरश मरके चौरासी योनियोक्रे घर-घरमें दुःख भोगते हुए 
भटका करेंगे । 

अतणव हर तरहसे इन्द्रिय-निम्रह करके दम, दमादिके द्वारा 
कामको जीतकर शुद्ध त्याग वेराग्यको धारण करके, अपना कब्याण 
करना चाहिये । यही मुख्य कर्तव्य है ॥ ७७ ॥ 

॥ % ॥ ख्री-दोष कथन और दोषोंकी निन्‍दा वन ॥ # || 
दोहाः-विषबेली. संसारमें । प्रगट भई है नारि ॥ 
सुर नर मुनि ओ देवता | खाइनि सब जग कारि ॥ ७८ ॥ 

संक्षेपार्थ:-- हे सन्‍तो ! यह संसारमें नारो जो है, सो एक विष- 
की बेलिके रूपमें ही प्रगट भई है। जिसने खझुर, नर, मुनि, और 
देवतागण तथा सम्पूर्ण जगतके पुरुषोंकों समेटकर उनसे भीतर 
वाहरसे लिपट-झिपटकर भग-मुख द्वारा सवोके जोवन खा गई, 
तो भी वह राक्षसी अभीतक अठृप्त भूखी ही वनी है। और बचचे- 
बचाये नये नये पुरुषोंको भी खा रही है । कहा हैः-- 

“'यूत श्रतारहिं. बैठी खाय |” बीजक, वसनन्‍्त ४ ॥ 
ऐसी यह सर्बाको खानेवाली बड़ी कठिन ,विषयेलि है ॥ 
॥ # ॥ विस्तार निर्णय कथन वर्णन ॥ # ॥ 

टीका+-- अन्थकर्ता कहते हैंः:--अर्थात्‌ जैसे हलाहल विषकी बेलि 
रूता, विष-फलको ही उत्पन्न करती है, तैसे ही संसाररूप बगीचामे 
विषकी सजीव बेलि पुरुषोमे चिपटनेचाली लता, यह नारी या स्त्रीरूपमे 
सजञ-धजके प्रगट भई है । इस नारीके सर्वाज्ञमें विष ही विष भरा है, 
अरे भोले मनुष्यों ! यह तो विष-कन्या है, विषले ही उसका पाछन- 
पोषण हुआ है, जो डसके पाले पड़ा, सो मारा गया। यह तो अबला 
नहीं, किन्तु बड़ी भारी सबका है। जिसने नारीको अवला समझा, 
डसने धोखा खाया। नारीके शक्तिके सामने सबको शक्ति क्लोण हो 
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जाती है। खुनिये ! भतृंहरिने कहा हैः-- 
श्लोक:ः--'नूनं हि ते कविवरा विपरीत बोधा ॥ 
ये नित्यमाहुखला इति कामिनीनाम्‌ ॥ 
याभिविलोलतरतारकदृष्टिपातेः ॥| 
शक्रादयोडपि विजिता अबलाः कथ॑ ता; ॥” मतें० शतक ॥ 
दोहाः-- कामिनिकों अबला कददत, ते नर मूठ अचेत ॥ 
इन्द्रादिक जीते हगन, सो अबला किहि हेत ? ॥?? 

--वे कविवर निःसन्वेह उल्टी समझवाले हैं, जो स्रियाँंको अबला 
कहते हैं। भला ! जो अपनी नेत्रोंकी पुतलियोंके चञ्चल कटाक्षोसे 
इन्द्रादिकॉंको भी वश कर लेती हैं, वे अवला किस प्रकार हो सक्ती 
हैं? कभी नहीं ॥ और सखुनिये !-- 

श्लोकः-- आवते: संशयानामविनयमवनं पत्तनं साहसानां ॥ 

दोषाणां सन्निधानं कपट्शतमय ज्ेत्रमप्रत्ययानाम्‌ ॥ 
स्वर॒ंद्वारस्थविष्नी नरकपुरमुख सवमायाकरण्ड ॥ 
स्रीयन्त्रं केनसषडट विषममृतमयं प्राणिलोकस्यपासः ॥” भतं० शतक।। 

“-सन्देहोंका भँवर, अविनयका घर, साहसका नगर, दोषोंकी 
खान या पात्र, सेकड़ों प्रकारके कपरटोंसे भरा हुआ, अविश्वासकी भूमि, 
स्वरगंदारमें जानेवालोंके लिये विष्नकारक, नरक नगरका द्वार, सम्पूर्ण 
मायाओंका पिटारा, अम्ृतमें लिपटा हुआ कठिन विष, ओर मलुष्योंको 
मोहके फन्‍्दोम फेंसानेवाला फनन्‍्दा--ऐसा यह स्थीरूप यन्च किसने 
निर्माण किया या प्रगठ किया है? ॥ और सुन्दर विछासमें कहा है;।--- 

छुन्दः-- “विषहीके भूमि माहि, विषके अंकुर भये॥ 
नारी विषब्रेली बढ़ी, नख शिख देखिये !॥ 
विष ही के जर मूल, विष ही के डार पात ॥ 
विष ही के फूल-फल, लागे जु विशेखिये ॥ 
विषके तन्तु पसार, उरभाई आंटी मार ॥ 
सब्॒ नर वृक्षपर, लपटे ही लेखिये ॥ 
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सुन्दर कहत कोऊ, सन्‍त तरूु बचि गये ॥ 
तिनके तो कहूँ लता, लागी नहिं पेखिये ॥” सुन्दर विलास | 
इस प्रकार जगतमे ख्री साक्षात्‌ विषकी वेलि ही प्रगट भई है । 
उस ख्रीने सुर > देवगण--इन्द्र, चन्द्र, सखूयें, वरुण, कुबेर, मरुत 
आदियोंको तथा अखुर - देत्यगण--हिरण्यकशिपु, शुम्भ, निशुम्भ, 
मयदानव, रावण, कुम्भकर्ण, इत्यादियाँके वुद्धिकों खाके नष्ट करदी । 
ओर नर - समस्त साधारण पुरुषवर्ग, राजे-महाराजे लछोगोंको भी 
पकड़-पकड़के भग-मुखसे खा गई । फिर मुनि, ऋषि, महषि, देव- 
ऋषि, राजर्षि, और देवता 5 ब्रह्मा, विष्णु, महादेव, इत्यादि सब्बोको 
भग हारा ख्रीने खा लिया | ऐसे जगत्‌्के समस्त मनुष्योंकों तथा देव, 
दानव, मुनि वर्गोंकी सबोंको झाड़-मूड़के समेटकर नारीने भग- 
मुखसे खा-खाके पचागई । अन्य जअयखानियाँमें भी जीवोंकों विषय- 
वासना नचा रही है। सब पुरुषोंको खाके, विषय-भोगके भी स्थ्री 
ठप्त नहीं होती है । 
महाभारतमे कहा है।-- 
श्लोकः--“नाग्निस्तृप्यति काष्ठानां नापगानां महोदधिः |। 
नानतकः स्वभूतानां न पुंसां वामलोचना ||” महाभारत ॥ 
--अश्नि ईन्धनसे या रूकड़ीसे तृप्त नहीं होता, महासागर 
नदियोंसे पूर्ण नहीं होता, ओर काल सम्पूर्ण प्राणियोंसे ठृप्त नहीं 
होता । इसी प्रकार स्त्री कभी पुरुषोंसे ठप्त नहीं होती ॥ 
वीजकम भी कहा है।-- 
शब्दः--'सुरभी भक्षुण करत वेद मुख, घन बर्ष तन छीजे |। 
सदा रहें सुख संयम अपने, बसुधा आदि कुमारी ॥ बी० शब्द ८र॥ 
बसनन्‍्त+---जान पुरुषवा मोर अहार, अनजानेका करों सिज्ञार ॥ 
कहहिं कबीर बुढ़िया आनन्द गाय, पूत भ्रतारहिं बैठि खाय ॥? बसन्‍त ४ ॥ 
ऐसी विषेल्ी नारी, विषसे पुरुषोंकों बेहोश करके, राक्षसीके 
तरह निःशहइ्ु होके सबको खा रही है। इसीसे सदा नारीसे दूर 
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रहनेमे ही कुशल है। कभी भूछके भो उसका सहू करना नहीं 
चाहिये ॥ ७८ ॥ 
दोहाः-हाड़ चाम औ रुधिरमें | मांस चममें सोय |। 
नारि कृपिका नकंकी । सम्मुझ सयाने लोय || ७६ | 
संक्षेपार्थ-- अरे भोगासक्त मनुष्यो ! नाहक स्वीके बाह्यरूपको 
देखके ही मोहान्ध होके क्यों भूलते हो ? विचार करो, स्त्रीके शरीरमें 
हड्डी, मांस, रक्त, मल-मूत्र इत्यादि अपविन्न पदार्थ ही तो भरा है। 
चामसे ऊपर मढ़ी है, उसी अपविच्न वस्तुमें वह सनी है, मांस ओर 
चमेमें उस नारीका सजीच पुतला बना है। भगमें भी वही मांस और 
चमड़ीकी छोथ रूगी है । एक प्रकारसे स्वरी तो नरककी कुण्ड या नर्क 
भरी हुई गहरी अँधेरी कुआँके समान ही बनी है। उसमे जो ड्डबा, 
उपका सत्यानाश ही भया समझो। अरे ! समझदार मुमुश्ु लोगो ! 
तुम इसे भलीभाँति समझो। भूठी मोह मत करो। खाने श्रेष्ठ 
पारखी सद्गशुरुके सत्सह्ुमें जाके सकल भेदकों समझलो ॥ 
॥ # || विस्तार निणय कथन वर्णन ॥ हक || 
टीका+-- अन्थकर्ता कहते हैं+--अर्थात्‌ खीका शरीर निपट सूर्ख 
नरपशुको ही सुन्दर भासता है, सो मोह करके ही है, ओर बास्तवि- 
कताकों देखनेवाले ही विवेकी है । अड्ग-प्रत्यड्को अलग-अरूग करके 
विचार दृष्टिसे देखो | बाहर त्वचा रूपेटी हुई है, भीतर नस-नाड़ियों 
का जाल बिछी हुई है, मांस, मज्जा, रक्त, हड्डियों, गू, मूत इत्यादि 
की भण्डार भरा हुआ है। सिरसे पेरतक सारे शरीरमे नके ही 
भरा हुआ है, ज्ञो घृणाको उत्पन्न करनेवाला अपवित्र है। कहा है।--- 
श्लोक:--“एक एव पदास्तस्तु त्रिधा भवति वीक्तितः ॥। 
कुपण कामिनी मांस योगिभी; कविभिः श्वभिः | लि० पुराण ॥ 
“-- लछिहक्न पुराणमें लिखा हैः--एक ही पदार्थ ( स््री-शरीर ) 
तीच्र तरहसे देखा जाता है। सो कैसे कि-- योगियोंकी दृश्िमे 
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सतक, कवियोंकी दृष्टिम कामिनी ओर कुत्तोंकी दृष्टिमे मांस-पिण्डः 
देखा जाता है ॥ 
और सहुरुने बीज्मक, वसन्‍्त ३ में कहा हैः-- 

बसनन्‍्तः-- लम्बी पुरिया पाई छीन | सूत पुराना खूँटा तीन॥ २॥ 

सर लागे तेहि तिन से साठ| कसनि बहत्तर लागु गाँठ॥ ३ ॥ 

खुरखुर-खुरखुर चाले नारि | बैठे जोलाहिन पल्थी मारि | ४ ॥ 

ऊपर नचनियाँ करत कोड़ | करिगहमा हुई चलत गोड़ ॥। ४ ॥ 

पांच पचीसों दशह द्वार। सखी पांच तहा रची घमार ॥ ६ ॥ 

रक्गन-विरजड्ी पहिरे चीर। हरिके चरण थे गावें कमीर ॥७॥ बी० ब० ३॥ 

इसकी टीका विरह अर्थमें विस्तारसे सहुरु श्रीप्रणसाहेबने 

खय॑ ही लिखे हैं। उसका सारांश यही है कि--'सो स्त्री तो कोन 
अति उत्तम है, तूँ बूझ ! तीन से साठ हाड़ोंकी झोपड़ी और बहत्तर 
हजार बन्दसे कसी गई, उसके भीतर खुरखुर-खुरखुर पवन चलती. 
है, और हाड़ोपर रक्त, मांसादिसे लीपी है। उसपर चामसे मढ़ो है, 
ऊपर घाससे रोचा भुर-घधुर करते है। भीतर छार, मल, सूत्र, पित्त, 
कफादि भरा है। अरे! नारी हे कि, डाॉकिनी, जीवकी बिजुका है 
कि, पारधी, फाँसी है कि, खुश्ीका कैदखाना। तेँ कोन अति- 
उत्तम वस्तु समझके रीझा है। हे भाई ! सो ठीकसे विचार करके 
देखो ! ख्वी कभी पलथी मारके बैठती है, ऊपर नेत्रॉंकी सैन चलातीः 
है, तरे उमक पाँव डारती है, मनमें संकव्प-विकलप करती हे। 
भीतर एक पुरुष वश किया है, तो दूसरेपर नजर रखती है। और 
एकसे बातें करती है, तो दूसरेपर चित्त चलावती है । एककी 
नारी कहाती है, दसरा अच्छा नजरमें आया, तो डसे धावती है। 
मेथुन, द्रव्य दोनों चाहती है | अरे ! इस नारीका नाम काम-भक्षिणी 
है, इससे हुशियार रहना. नहीं तो दो मुखकी . भूखी बाधिन तेरेको 
खा लेगी । ऊपरके मुखसे रिझ्ायके तरेके मुखसे तो अवश्य ( तुम्हारे. 
शक्ति-बुद्धिको ) खा छलेगी। जिसके दश्शोद्वारोमे नरक भरा है, तो भीः 





! 
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विषयी मूर्ख लोग उसे अच्छा ही समझते हैं, इत्यादि” ॥ 
ओर विचारमारलामें कहा है।-- 
दोहा; “अस्थि मांत अरु रुधर खक्‌, कश्मल नख शिख पूर ॥ 
निरधिन अशुत्वि मल्लीन तन, त्याग आग ज्यों दूर ॥वि० मा०ऐ 
अतणव हे मुमुशक्ष॒ मनुष्य लोगो ! तुम सयाने वृद्ध वा बुद्धिमान 
बनके अब तो भी यथार्थ बातको समझो । हाड़, मज्जा, नाड़ी, रक्त, 
मांस, त्वचा ओर रोम यह सप्त धातुसे वना हुआ, नर-नारीका 
शरीर है। इसलिये स्त्री प्रत्यक्ष नर्क-कुण्डसे भरी हुई है। ऐसा 
जानके उसके तरफसे मनको हटाओ. । वेराग्य धारण करो ॥ ७९ | 
दोहाः-- मांस ग्रन्थि उर रार सुख । रही रोमते छाय ॥ 
नारि कहत याकी सकल । डॉकिन होय जग खाय ||८०॥। 
संक्षेपाथः--हे मनुष्यो ! सल्री-देहमेके सव अज्भ-डपाहु सर्वथा 
तुच्छ मलीन है, उसे अच्छा समझना मूर्खता है। उसके मुखमेंसे 
लार, थूक, खकार या कफ निकला करता है। छातीमे डभरे हुए 
दोनों स्तन भी मांस, त्वचा, नाड़ियोंकी एकत्र गाठि पड़ी हुई मांसका 
गोला ही है । जिसके शिरमे, वगरलूमे ओर योत्रि या मलू- 
मूत्रके द्वारोंमे बहुतसी मीन रोम छाय रही है। सब विषयासक्त 
पुरुष इसे अपनी-अपनी नारी कहते हैं। किन्तु वे अनाड़ी है। में तो 
समझता हूँ कि, यह स््री ही डॉकिनी होके वाल, युवा ओर वृद्ध 
सब जगतके पुरुषोंको खा रही है, मार रही है ॥ 
॥ % || विस्तार निर्णय कथन वर्णन ॥| # ॥ 
टीका+-- अन्थकर्ता कहते हें:-- अर्थात्‌ स्लीका शरीर जिसमें 
विकार-ही-विकार भरा है, निपट मूर्ख ही उसकी प्रशंसा करते हैं । 
समझदार लोग कोई भी स््री-देहकी वड़ाई नहीं कर सकते। वे तो वास्त- 
विकताको ही देखते है। इसलिये सब विवेकी वैराग्यवानोंने नारीकी 
निन्‍्दा ही किये हैं। तहाँ भठृहरिने, वेराग्य शतकमें कहाहेः--खुनिये ! 
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श्लोक:-- 'स्तनो. मांसग्रन्थी कनककलशावबित्युपमितो ॥ 

मुर्ख श्लेष्मागारं तद॒पि च शशांक्रेन तुलितम्‌ ॥ 

खबन्मूत्रक्लिन्नं क्रिवरकरस्पधि जघन- || 

महोनिंद्यंरूंपं कविजन विशेषैगुरु. कृतम्‌ |” वैराग्य शतक # 
छुप्पय+--- 'कुच आमिषकी गाँठ, कनकके कलश कहत कवि ॥ 

मुखह. कफकोी धाम, कहत शशिके समान छवि ॥ 

भरत मूत्र अरूु धातु, भरी दुर्गन्ध ठौर सब॥ 

ताको चम्पकबेल, कहत रस रल ठेल दब ॥ 

यह नारि-निहारि निनन्‍्दतन, वहँके विषयी बाबवरे ॥ 

याकी बढ़ाय वाको, विरद बोले बहुत उतावरे ॥”' 

“स्व्रियोंके स्तन हैं, तो खास भांसके लोथड़े, परन्तु उनको 
उपमा दी गई है, खुवण करूसकी, मूठ ही सुन्दर वतलाते हैं। मुख 
है तो खास कफका स्थान, परन्तु उसकी तुलना करते हैं, चन्द्रमाके 
समात्न सुन्दर बताते हैं। स्लीकी जंघाये हैं तो मूचसे भींगे हुए मलिन 
स्थान, परन्तु उनको उपमा देते है, गजेन्द्रके रुण्डकी। इस प्रकार 
निन्द्तिरूपको कविजनोंने, देखो ! कैसा भ्ूठ-मूठ बेपरिणाम बढ़ा 
दिया है ॥ 
ग्रोर विचार सागर स्तरंग ५ में भी लिखा हैः-- 

चौपाई:-“तिय जो चारिचतुष्पद सोहत | चार फूल-फल खग मन मोहत ||” 
दोहा+-- “करिकर उरु मग खुर पुरज, केहरिसी कटि मान | 

लोचन  चपल तुरज्से, वरणे परम सुजान। २६ ॥ 

कमल वदन अलसी कुसुम, चिबुक चिह मति धाम ॥ 

तिल प्रसूननी नासिका, पद्चक तनु अभिराम | ३० ॥ 

त्रिम्म अधर दाड़िम दशन, उरज बिल्वसे धीर |! 

कोहरती एड़ी कहत, कोबिंद मत्ति गम्मीर॥ ३१ ॥ 

है मरालसी . मन्दगति, कश्ठ कपोत. सुहार | ३२ ॥ 

पिकसी वाणी अतुल मधुर, मोर पुच्छलम बार ॥वि० सा०॥ 


[६७० ] संयुक्त घट ग्रन्थः । [ वेराग्यशतक-+- 





इत्यादि मनमाने उपसा देके विषयी बावरे विषय धारामें ही बह 
गये, चोरासी योनियोंके बँचुवे भये । खास करके स्री डाॉकिनी होके 
जगत्‌में पुरुषोंको खाती है । तहाँ कहा भी हैः-- 
'शलोकः-- “योषितोरूपवत्या  नुडॉकिनीम्योष्घिक॑ मयम्‌ | 
डाकिन्यो प्नन्ति वे बालान्‌ सा तु हन्त्यात्त योवनान्‌ ॥९ मु० स० || 
-- मलुष्यको रूपवती सख्रीसे डॉकिनियोंकी अपेक्षा भी अधिक 
भय है। क्योंकि डांकिनियाँ तो बालकोंको ही मारती हैं, किन्तु वह 
स्त्री तो युवा पुरुषोंको मार डालती हैं ॥ 
और खुन्दर विलासमें भी कहा है।-- 
झुन्द+-- कामिनीकों तनु मानु, कहिये सब्रन वन ॥ 
वहाँ कोड जाय सो तो, भूले ही पर है॥ 
कुझ्नर है गति कटि, केहरिकों भय जामेँ॥ 
बेणी काली नागिनीऊ, फणि कूँ घरतु है॥ 
कुच हैं पहार जहाँ, काम चोर बसें तहाँ॥ 
साधिके कटठज्ञ॒ बाण, प्राण के. हु है॥ 
सुन्दर कहत एक, और डर जाम अति ॥ 
राज्सी चंदन खाड, खाडँ ही करतु है ॥” सुन्दरवि० ॥ 


3 


ईंस प्रकार स्त्री क्या है? प्रत्यक्षमं राक्षसी, चुडेल, डॉकिली, 
कालिका ही है । कहा हैः-- ह 
दोहाः-- “पुत्र कारण भई जननी, भोग कारण मारजा | 

पूजा कारण भई देवी, अन्त समय वह कालिका ॥१ 

छातीमें जिसके, मांसके गोले या लछोथड़े गाठि पड़ी है, सुखसे 
'छार ठपक रही है, कफ, थूकसे भरा है, जहा-तहाँ रोम छाय रही है, 
अत्यन्त मलिन घृणित जिसका शरीर है, और रोमांसे अर्धद्वार ढकी है । 
इन सब मल-घरको कपड़ोंसे ढांकके कपटका सुन्दररूंप बाहर 
दिखा रही है । जिसे देखके अज्ञानी छोग मोहके मारे लद॒टू होके 
उसे अपना रहे हैं, और सब मूर्ख मलुष्य उसे अपनी नारी, हितकारी 


ग्रन्थ: २ ] पारख सिद्धान्त दशिनी भ्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित । [ ६७१ | 


कहते है, वैसे ही मान भी रहे हैं । परन्तु वही ञ्री डॉकिनी; राक्षसी 
होके जगत्‌में सब पुरुषोंकों मार-मारके खा रही है। पारखी सन्तके 
सिवाय यह भेद कोई नहीं जानते हैं। इसीसे ख््रीके पश्च होके मारे 
जा रहे हैं। दुनियाँभरकी उपाधि, बैर-बिरोध स््रीके कारणसे ही 
होता है, तो भी उसे छोड़ नहीं सकते हैं। सो मोह आसक्तिका ही 
प्रताप है। अतः हित चाहनेवालोंको चाहिये कि-- वह ख्रीका 
सकल कभी न करे। अनजानमें सज्ञ किया होय, तो युक्तिपूर्वंक त्याग 
दे । फिर कभी भूलके भी ख्रीके फन्‍्दोमे न पड़े, तभी कल्याण 
होवेगा ॥ ८०॥ | 
दोहाः-- ज्ञान हरे क्रिया हरे । बल बीय हरे लाज ॥ 
यश लक्ष्मी कीरति हरे। हर तप मुक्ति समाज ॥८ १॥ 

संक्षेपार्थ:-- ज्ञान, शुद्ध क्रिया, वरूरूप शक्ति, वीये, छलज्जा, 
यश, धन-सम्पत्ति, कीति, तपस्या और विवेक, पैराग्यादि मुक्तिका 
समाज-- ये दश गुणोंकों मैथुन कमेसे ख््री सत्यानाश कर देती है। 
स्री सम्भोग करनेसे वे सब गुण विशेष करके जाते रहते हैं। स््री 
उन सबोको हरण कर लेती है । जिससे पुरुष निकम्मा होके 
चोरासी योनियोंके अनुगामी होता है ॥ 


' ॥ # ॥ विस्तार निर्णय कथन वर्णन ॥ # ।। 

टीका+--अ्रन्थकर्ता कहते हैंः--अर्थात्‌ ख्रीके संसर्गसे अनन्‍्तों 
सहुण एकद्मसे नाश हो जाते हैं। उनमेंसे मुख्य-मुख्य दश गुणका 
नाश यहाँ बतलाते हैं। स्ली-भोगमें पड़े हुये पुरुष,सत्यज्ञानसे चल्चित 
ही रहते हैं।ओर ख्रीकी चाहना करनेपर, ज्ञानियोंका भी ज्ञान 
हरण हो जाता है। महादेव, नारद, वशिष्ठ, व्यास आदि ज्ञानी कहलाते 
रहे | परन्तु स्त्रीकी इच्छा ओर स््री-सज्ञसे उनका ज्ञान हरण हुआ, तथा 
प्रियव्षत, पुर, ऋत॒ध्वंज, ययाति आदिकोके स््रीके कारणसे क्रिया- 
हरण हुई। राजा दशरथका वल, कैकेयीने हरण करी, देवीने शुम्म, 


[ ६७२ |] संयुक्त घट ग्रन्थः ।.. [ बैराग्यशतक--- 





निशुम्भका बल हरण किया, बालीका वीये ( पराक्रम ) हरण हुई, 
से जे रुषोंका ८ रे आदिकी 
ओर मेथुनद्वारा सब पु वीय॑ पतन होता ही है । ब्रह्मा आदि 
लाज, शरम, धर्म हरण हुआ। रावण, कंस, अजामिल, आदिका 
यश हरण हुआ । नर, पाण्डव, आदिकी लक्ष्मी, सम्पत्ति .भो स्त्रीके 
कारणसे ही. द्यूत-प्रसक्ष होके हरण हुआ। 'अखुरोंकी कीर्ति हरण 
हुई। विश्वामित्र, पाराशर, झुझ्शी आदिकी तपस्या हरण हुईं। ओर 
विषयासक्त समस्त संखारी पुरुषोंकी मुक्तिका सकरूू समाज हरण 
हुई, ओर हो रहा है ॥ 

यह तो विशेष-विशेषरूपले एक-एक गुण हरणकी बात जनाया | 
अखसलमे एक ही पुरुषकी दशों गुण भग-भोगमे फँसायके एक ही 
सत्रीभी हरण कर लेती है। कैसे कि--मैथुनकी इच्छा होते ही 
ज्ञानहरण होके अज्ञान-अविद्या आ जाती है। भोग करनेको तत्पर 
होते ही लाज, शरम हरण हो जाती है। भग-भोगते ही वीय॑ पतनके 
साथ-साथ बल घटके निबेलता आ जाती है। जिससे क्रियाका भी 
हरण होके निष्क्रिय सुस्त हो जाता है। “'नारिसज्ञ तप भज्ञ” कहा 
है, ऐसा होनेसे तपस्या भी हरण हो ज्ञाती है। विषयसे तप्ति न 
होनेसे व्यभिचार, वेश्यागमनादि कुकमेमे भी रूगते है । उससे या, 
लक्ष्मी द्रव्य, कीर्तिका भी नाश हो जाता है; ओर आखिरमे पतित 
होनेसे उसमें--विवेक, शुरूसक्ति, वेराग्य, बोध, सत्यादिं सहुण 
कुछ रश्च॒कमात्र भी नहीं रहते हैं। इस प्रकार सारे मुक्तिका समाज 
विषयासक्ति सखी सहृके कारणसे ही नष्ट-भ्रष्ट हो जाते . हैं। ऐसे सब 
सहुणोंको हरण करनेवाली ख्री है । अतः यह तो सचमुच राक्षसी, 
महाकाली, सत्यनाशिनी ही है । दत्तात्रेय संहितामें कहा है।-- 
श्लोकः-- “दशंनाद्धर्ते चित्त स्पर्शनाइरते बलम्‌ ॥ 

सम्भोगाद्धरते वीय॑ नारी प्रत्यक्ष राक्षसी ||” दत्त० सं० || 

“-- अगर कोई राक्षसीकों देखना, समझना चाहो, तो इसी स््रीको 

देख को । क्योंकि, देखनेमात्रसे नारी, पुरुषोंके चिचको हरणकर 


ग्रन्थ; २ ] पारख सिद्धान्त दर्शिनी भ्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित। [ ६७३ ] 


लेती है। स्पश करनेसे बलको वा वीय॑ पराक्रमको हर लेती है | 
ओर सम्भोग करनेमें पुरुषोंके शक्तिरूप वीय॑को हर लेती है। इस 
प्रकार प्रत्यक्षमें यही स्त्री साक्षात्‌ राक्षसी है॥ बिना विवेक उसी 
स््रीमे प्रेम रृगाकर .नरजीव चोरासी योनियोभे भठकते हैं। सारी 
परततञ्रता, आवागमनका मूल कारण ही स्म्री है, विषसे भरा हुआ 
घड़ा यही है ॥ महाभारतमें कहा है।-- 
श्लोकः-- “स्मरणाजायतैकामों. वधूनां. चैय॑नाशनः ॥। 

दर्शनाइचनात्पशा त्कस्मादेष न सम्भवेत्‌ ॥”? महाभारत ॥ 

“स्त्रियोका तो स्मरण करनेसे हो घैयंको नष्ट करनेवाला 

कामदेव उत्पन्न हो जाता है, फिर उनको देखने, उनसे बातचीत करने, 
अथवा उनका स्पर्श करनेसे वह क्‍यों न उत्पन्न होगा ? ॥ 
दोहाः-- “बुद्धि विवेक सबहीं हरै, नारी सेती नेह।॥ 

कारण कोई ना सरहे, व्यर्थ गया नर देह ॥ 

नारी निरखि न देखिये, निरखि न कीजे गौर ॥ 

देखत ही पै विष चढ़े, मन आवबे कुछ और ॥ 

नारि नहीं वह नाहरी, नख शिख निंद्यखरूप ॥ 

नारीके वशमेँ. परे, गये गर्भ तम कूप ॥” 

अतएऐव ख््रीको सर्वे अनर्थका मूल, नकीका खुला हुआ द्वार, 

बन्धनोंका घर ही जानकर उपरोक्त दश गुणोंको बचानेके लिये, 
सवथा मुम्ुश्षुओने, स्थीको त्यागके, दूर ही रहना चाहिये। तभी 
कल्याण मार्ग आगे बढ़ सकेंगे, ऐसा जानमा चाहिये ॥ ८१ ॥ 


दोहाः---कछु दिन बिलसत ग्रीतिसों । मानत मनमें मोद ॥ 
तन छूटे पर जाइके | बसी करत निज गोद ॥८२॥ 
संक्षेपार्थ:-- जब कामासक्त पुरुष स््रीके विषय-जालमें फँस 
जाते हैं। तब परस्पर प्रीति बढ़ायके कुछ दिन तक तो विषय-विछास 


करते हुये मस्त पड़े रहते हैं, और वे मनमें बड़ा आनन्द मानने रूग 
सं०»नि० घटू० ४३-- 





[ ६७४ ] संयुक्त षट्‌ ग्रन्थः । [ वैराग्यशतक--- 





जाते हैं। अपने हित-अहितके परिणामकी, गतिको कुछ भी याद 
नहीं रखते हैं । फिर अन्त शरीर छूटनेपर वासनावश उसी ख्ल्रीके 
गर्भ ओर गोदमें जायके बालकरूपसे निवाद्ा करते है । इस प्रकार 
स्त्री फिर पुरुषरूपको ही पुत्र बनायके अपने गोदमें बॉधकर बैठाती 
है । तहाँ कहा हैः-- 

दोह+-- “माता सो मेंहरी भईं, पुत्र भयो सो कनन्‍्त॥ 

एके राह दूनों भये, तुम सुनो विवेकी सन्त ॥? 
ऐसा समझना चाहिये। 


॥ # ॥ विस्तार निर्णय कथन वर्णन ॥ # ॥ 
टीका+-- अ्न्थकर्ता कहते हैंः-- अर्थात्‌ ख्रियोके हाव, भाव, 
कटाक्ष, स्वॉग, नखरा, कपटकी मीठी बातें, चश्चलछता, बनावटी प्रेम, 
हास्य, इत्यादि चालकों देख, खुनकर आकर्षित होकर पुरुष सहज ही 
स््रीके माया, मोहके जालमे बनन्‍्धायमान हो जाते है । 
भतेहरिने कहा भी हैः-- 
श्लोक:-- “स्मितेन भावेन च लजया मिया पराड्मुखैरदकटाक्ष वीज्षणैः ॥ 
वचोभिरीष्याकलहेन लीलया समस्तमावेः खलु बन्धनं ख्तरियः ॥” ० २॥ 
-मन्द-मन्द मुसकुराना, रज़ा करना, मुख फेर लेना, तिरछी 
दृष्टिसे देखना, मीठी-मीठी बातें करना, ईष्या करना, कलूह करना, 
और अनेक प्रकारके भाव प्रगट करना, इत्यादि सब बातोंसे स्त्री, 
पुरुषके लिये बन्धन खरूप ही है ॥ 
दोहाः-- “'रसमैँं त्योँही रोषमै, दरशत सहज अनूप ॥ 
बोलनि चलनि चितोनिमँ, बनिता बन्धन रूप ॥ 
श्लोंक:-- “भत्रचातुर्या कुश्चिताक्षाः कयक्षाः ख्विग्धा वाचों लजितान्ताश्व हासः ॥ 
लीलामन्द प्रस्थितं च॑ झ्ितं च खीणामेतद्भूषणं चायुध॑ च ॥! ४० ३॥ 
--भौह थेढ़ीकर कटाक्ष करना, मधुर-मछुर बात बोलना, रूज़्ित 
होकर सुसकुराना, लीलासे मन्द-मन्द्‌ चलना, ओर पुनः ठहर जाना, 
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यादि भावभज्ी, स्थ्ियोंके भूषण ओर शस्त्र हे, भर्थात्‌ स्त्री इन्हीं 
सब भावोंसे पुरुषको वशमें कर लेती हैं ॥ 
सोरठा:-- “मोह प्रलाप प्रमाद, शान नाश निलेजता ॥ 
शोक कलेश विषाद, कहा न कर हिय घुस त्रिया॥ 
श्लोकः--“अदर्शने दर्शनमात्रकामा दृष्ड्रा परिष्वंगरसैकलोलाः ॥ 
आलिगितायां पुनरायताक्ष्या माशास्महे विग्रहयोरभेदम्‌ ॥? »० शतक ॥ 

--जबतक विषयी पुरुष स््रीको नहीं देखते, तबतक तो वे उसको 
देखने ही की इच्छा रखते हैं। ओर जब देख लेते हैं, तब उससे 
आलिंगन रसका सुख चाहते हैं, और जब वह भी प्राप्त हो जाता है 
तब यह इच्छा करते है कि-- यह स््री हमारे शरोरसे अरूग न हो । 
ऐसी दुराशा घेरे रहती है 

/ निर्षक्ष सत्यज्ञान दर्शनके प्रश्न ११० के उत्तरमें सहुरु शभ्रीकाशी.. 
'साहेबजीने लिखा हैं :-- 

“अथवा-- दोनों नेत्र, मुख, दोनों स्तन और भग,-- ये खओ्रो देहों 
के षट स्थानोंमें खदा लक्ष रहनेसे “'कमर-भ्रमर न्याय? मनुष्य भग- 
लम्पट ( चामके कीड़े ही ) बन जाते हैं। बेसे ही स््रियोंका परस्पर 
बोलना, देखना, चलना, उठना, बैठना ओर आलिंगन देना,--इन षद्‌ 
क्रियाओको देखकर मन्नुष्यकी बुद्धि विषयासक्त हो जाती है। हाड़ 
मांस, रक्त, लार, सूत्र, विष्ठा इत्यादि डुर्गन्‍न्धि पदार्थोंसे स््री-देह बनी 
है। रज्ञ दी हुई चिकनी दि्वालवत्‌ ऊपर चामसे मढ़ी हुई, अनेक 
बालयुक्त रहके उसे सुन्दर खरूप कोई कहते हैं । हर महीनेमें ऋतु- 
समय योनिद्वारा (४ द्नि विशेष ओर १५दिन सामान्य रीतिसे ऐसे) १६ 
दिन रक्त बहा करता है। उसीको अच्छे-अच्छे कपड़े पहिराय, सोना, 
चाँदी, मोती, नग, इत्यादिकोंसे खुशोमित करके सूर्ख, विषय-लूस्पट 
लोग तिस विषय रीझ्ते हैं । उसीसे सूद्टान उत्पन्न हुए. बाद उसके 
नरक-सूजादिको प्रतिदिन साफ कझें& हुई स्त्री प्रत्यक्ष ही भज्जिन 
बन जाती है ॥ 
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केवल स्त्रियोंके जड़ देहोपर पुरुषोंका लक्ष, और पुरुषोंके जड़ 
वेहांपर ख्रियोंका लक्ष सदोदित लगा रहता है। चेतन जीवोंका 
ज्ञान-विचार कौन देखते है? कोई नहीं। साँप समान खीके काटनेसे 
उसका जहर पुरुषोंके सब अड़में चढ़ा है, तो भी विषयासक्त मनुष्य 
स््रीके विरह-वियोगमे अप्निके तुल्य जल रहे हैं। जेसे नरकके कीड़े 
नरकहीमें उत्पन्न हाँ, वहाँ ही सुखमानके मरते है, तेसे ही मनुष्य 
खानीमे भी स्रीकी योनिरूप नरकमेंसे उत्पन्न हों, वहाँ ही अल्प 
विषयानन्द भोगकर देह छोड़के अध्यासवश वहाँ गर्भवासमें ही 
जाके फिर चयतापका दुःख बारस्बार भोगते रहते हैं। कभी आवा- 
गमनादिसे छुट्टी नहीं पाते ॥” इत्यादि ॥ 
और कहा हैः-- 
चौपाई;--- “जो नर नारि नयन शर बीधे । तिनके हिये होत नहिं सीधे ॥”? वि० सा०५॥ 
“नारी बुरी वेश्या अरु परकी | तीजी नरक निसेनी घरकी॥” वि० सा० ५॥ 
--पुरुष विषयान्ध होकर कुछ दिनतक, अथवा जबतक आयु है, 
जवानी है, तबतक प्रीतिसे ऐश-आराम, भोग-विलास स्रीके साथमें 
गाढ़ी प्रेम बढ़ाकरके करते हैं। जैसे नक मल, मृत, गोबरका कीड़ा 
उसीमें सुख मानता है, तैसे विषयी छोग भी होते हैं । कहा हैः-- 
छुन्दः-- “नरक रे नरकका कीड़ा | चन्दन ताहिं न भावे जू ॥” सुन्दर० ॥ 
बीजकमे कहा है।-- 
“दै उतड़ तुम जाति पतज्ञा ! यम घर कियेड जीवको सज्ञा ॥ 
नीम कीट जस नीम पियारा । विषको अमृत कहत गँवारा ॥ 
विषके सज्ञ कौन गुण होई! किश्वचित लाभ मूल गो खोई ॥” बी० स्मैनी ११॥ 
--तैसे ही विषयासक्त कामी-पुरुष, ख्रीसे विकास करके मनमें 
बड़ा सुख, प्रिय, मोद, प्रमोद, अत्यन्त हर्ष मानते हैं । परिणाम्मे 
होनेवाला दुःखको तो वे कुछ जानते ही नहीं । विवेक, विचार, बुद्धि, 
गँवायके, गधे सरीखी ख्रीकी लाते, बातें, झिड़की, खायके भी उसके 
चरण चूमते फिरते हैं । व्यर्थ ही उन नर-पशुओंकी आयु चढी ज्ञाती: 
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है। फिर शरीर छूटनेपर वासनावद खस््रीके उसी योनि द्वारा गर्भ 
वासकोा प्राप्त होते है, पश्चात्‌ जन्म लेकर मातारूप ख््रीके गोदमे बास 
करते हैं। इसी प्रकार बारस्वार निज गोदमें पुरुषोंको बच्चे बनाय- 
बनायके नारी बेठाती है, माया जालॉमे झुलाती रहती है। पारखबोध 
होके अध्यास छूटे बिना कोई इस चक्रसे छूट नहीं सकते हैं । अतएच 
विषयोंमं भूलो मत ! अभी जीतेजी वासनादि त्यागके, छुधारके 
मारगमे छूग जाना चाहिये, सो जानो ॥ ८२॥ 

दोहाः-मनसा वाचा कमेना । त्याग कीजिये नार ॥ 

हते स्वर्ग अपवर्ग सुख। दुःखदाई निर्धार ॥ ८३॥ 

.._ संक्षेपार्थ--इसलिये हे मन॒ष्यो ! यदि तुम छोग अपना हित- 
कल्याण चाहते हो, तो कमेसे, वचनसे, ओर मनसे भी स्रीकी इच्छा, 
विषयवासनाओंको सर्वथा एकदम परित्याग कीजिये । क्योंकि, स्त्री ही 
नरककी भवन है, उसमे लक्ष रखनेवाले पुरुष पथ-अष्ट हो जाते है । 

वर्ग - ठृष्णा क्षय होकर शैन्ति स्थितिका पद, अपवर्ग  मोक्षपद्‌- 
रूप जीवन्मुक्तिका सुख, जो सच्चा सुख है, उसको स्त्री तथा उसकी 
वासनायें नाशकर देती हैं। खर्ग, अपवर्ग सुखोंकों हनन करके 
विनाश करनेवाली ओर निश्चय करके भयद्भुर दुःख, सनन्‍्ताप देनेवाली 
काल वही स्त्री है। ऐसा ठीकसे जानके उसे सब प्रकारसे त्याग 
कीजिये ! कभी उसमें मत भूलिये ! ॥ 


॥ # ॥ विस्तार निणेय कथन वर्णन ॥ # ॥ 
टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हैं:-- अर्थात हे सन्‍्तो ! ओर सज्जनो ! 
यदि आप छोग इस मनुष्य जन्ममें सुख, शान्ति और मुक्ति पाना 
चाहते है, तो पहिले स्रीको त्याग दीजिये । फिर उसके वासनाओंको 
भी हटाइये | खाली बाहर शरीरसे नारीको छोड़नेमात्रसे ही पूर्ण 
लाभ नहीं होगा । मन, वचन, कम, तीनों तरहसे त्यागिये। तभी 
ग्रथार्थ छाभ होगा । यदि नहीं त्यागोगे, तो तुम अनन्तों ज़न्मतक 
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चोरासी योनियोके संकटमें ही पड़े रहोगे, यह खूब याद रखो । 
अवधूत गीतामें कहा हैः-- द 
श्लोक+--- मनसा कर्मंणा वाचा त्यज्यतां मगलोचना ॥! 
न ॒ते स्वर्गोइ्पवर्गों वा सानन्दंहृदयंयदि ॥” अवधूत गीता ८/११॥ 
“-मुगके तुल्य नेन्रोवाली ऐसी स्त्रियॉँको मन करके, क्रिया और 
णी करके भी त्यागकर देओ। यदि त्याग नहीं करोगे, तब वह 
तुम्दारेको खर्ग-सुख ओर मोक्ष-खुख, अथवा हृदयमें आनन्द, शान्ति 
खुख भी होने नहीं देवेगी ॥ 
अर्थात्‌ मन, वाणी और कर्मसे ख््रीको छोड़ देनेमें ही भलाई है। 
संसारमें बन्धनोंमे जकड़ानेवाली खास स्त्री ही हैं। नाना प्रकारके 
दुःखाँका कारण होनेसे वही नारी दृढ़ बन्धन है। इससे दुश्खोंका 
जड़ काट देना ही विवेकीका काम है। खर्ग, मोक्ष, और शान्तिको 
नशानेवाली स्रीका संसर्ग ओर कामना है। अतणव उसे युक्तिपूर्वक 
हटा देना चाहिये ॥ बीजकमे कहा है+-- 
साखी३-- “साँप बिच्छुका मन्त्र है, माहुरहू कारा जाय ॥ 
बिकट नारिक्रे पाले परे, काढि. कलेजा खाय ॥७5 बीजक, सा० १४३॥ 
--साप, बिच्छू आदि जहरीले जानवरोंके विष उतारनेके लिये 
भनन्‍्त्र कहिये सलाह, वा मन्जणा, युक्ति, प्रयुक्तिसे, जड़ी, बूटी आदि 
ओषधियोंका प्रयोग होता है। जिससे उनका विष उतरके निवारण भी 
हो जाता है, ओर माहुर वगैरह तेज विष भी ओर मारण ओषधियों- 
का प्रयोग करके झाड़नेसे उतर जाते हैं । परन्तु इस ख्लीके विषया- 
ध्यासका विष उतरना बड़ा ही कठिन हो जाता है। जो पुरुष ऐसी 
कालरूप बिकट नारीके पाले पड़े, उन सब पुरुषोंका ज्ञान-गुणसहित 
कलेजा या हृदय काटके ख्रीने खा गई, ओर खा रही है । पुरुषोंको 
सहुणहीन कामासक्त नरपशु ही बनाई और बना रही है। ऐसी वह 
तीक्ष्ण विषैल्ली है ॥ 
', इस कारण सब प्रकारसे स्त्री त्यागने योग्य है.। दृढ़ बैराग्य 
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धारण करके मुमुक्षुओने, भीतर, बाहरसे अष्ठ-मैथुनोंको त्याग देना 
चाहिये | कभी उसमें गाफिल होना न चाहिये ॥ 

तहाँ दक्षस्सृतिमें अष्-मैथुनके बारेमें कहा हैः-- 
ओर निर्षक्ष सत्यक्षान दर्शानमें भी लिखा हैः-- 
श्लोक:-- “स्मरण कीर्तन केलिः प्र्नणं गुह्ममाषणं ॥ 

सड्डल्पोषध्यवसायश्र क्रियानिष्पत्तिरेव च ॥?” दक्कषुस्मति ७। ३१।३२॥ 

“९. स्मरण, स्प्रियोका चिन्तन या याद किया करना, २. कीतंन, 
स्त्रियोंके गुणांका विशेष वर्णन करना, ३. केलिः, स्थियोंके साथ चोस- 
रादि, नाना खेल-खेलना-कीड़ा करना, ४. प्रेक्षण, भोग बुद्धिसे र्द्ियों- 
को देखना, ५. गुलछ्य भाषण, एकान्तमें स्थियांसे बोल्चयाल करना, ८. 
संकर्प, स्त्रियोंके प्राप्तैकी इच्छा करना, ७. अध्यवसाय , स्त्रियोंकी प्राप्ति 
का बुद्धिमे निश्चय होना, और ८. क्रिया निष्पत्ति, ख्त्रियोंसे मिलके 
प्रत्यक्ष सम्भोग करना ॥ ऐसे अष्ठ मेंथुन कहा गया है । 
साखीः--- “श्रवण सुमिरन कीत॑ंन, चिंतवन बात इकन्‍्त ॥ 

हृढ़ संकल्प प्रयज्ष तन, प्रापति अष्ट कहन्त ॥”? विचारमाला ॥ 

--इस प्रकार उपरोक्त आठों तरहके मैथुन ओर स््रीका सहवास, 
संसर्गंको भी वेराग्यवानोंने छोड़ देना चाहिये। ख्ली-मुक्तिघातिनी, 
पापिनी, वेराग्य, सुख-विनाशिनी है। कभी किसीरूपमें भी आवें, 
तो भी ख्री-जातिपर विश्वास नहीं करना चाहिये। सक्गअ-साथको 
त्याग देना ही चाहिये। स्थ्रियोंको प्रेम उत्पन्न होनेका ऐसा कोई कमे 
भी नहीं करना चाहिये प्रेमपूर्वक स्त्रियोंसे विषय बढ़ानेवाली बात 
बोलना भी नहीं, ओर मनसे भी स्त्री-सम्बन्धी किसी बातका भी 
मनन वा याद नहीं करना चाहिये । खदा उदास, विरक्त, रागरहित 
हो रहना चाहिये । निश्चय करके स््रीको दुश्खोंके खानी, दुःखदाई ही 
जानना चाहिये। सच्चा शान्ति सुखरूप प्रत्यक्षके स्वर्ग तथा जीव- 
न्‍्मुक्ति वा मोक्षको विनाद् करनेवाली चोरासी योनियोके नाना दुःखमें 
ढकेलके गिरानेवाली सब प्रकारसे निद्य, त्याज्य, नार - प्रत्यक्ष नकका 


[ ६८० ] संयुक्त घट ग्रन्थः । | वेराग्यशतक -- 


कुण्ड सोई नारी है । अतणएव हे मुमुक्षुओ ! अब तो भी मन, वचन, 
कर्मसे इसे त्याग करके दूर होओ, तभी तुम्हें सच्चा खुख मिलेगा, 
ऐसा जानो ॥ ८३ ॥ 

दोहाः-बाधिनरूप धरि गायके । वृषभन प्रिय करि मान ॥ 


सुखकी बेड़ी याहि है | विश्वासधातिनी जान ॥ ८४ ॥ 
संक्षेपार्थ:--- भीतर असलमे छिपी हुई बाधिनीरूपी नारीने बाहर 
कपठसे गायके समान रूप धारण करके हाव, भाव, कटाक्ष करके 
गीत गायके, पुरुषोंको मोहित करके, रिझायी और मूर्ख वेलरूप नर- 
पशु ऐसे पुरुषोंने भी उस ख्रीको बड़ा प्रियकरके हितकर मानके 
उसीसे फँसके विषयोंमें भूल गये। उधर उसने मोका पाते ही, 
विश्वासघात करके उन्हें मारके खा गई, सत्यानाञझ्ाय कर डाली | अरे 
भाई ! यही स्त्री खुशीके केदखाना, तथा खुखकी पुतली मानी हुई 
कठिन वेड़ी है, यान्ती यही सुखकी बेड़ी है। स्री करके ही भमहाबन्धन, 
संसारभरके उपाधियाँ खड़ी होती हैं। चाहे उसे कितने भी प्यार 
करो, तो भी वह किसीकी हितकारिणी नहीं होती है, अतः इसे तो 
विश्वासघातिनी ही जान लीजिये, ओर उसे त्याग ही कर दीजिये ! ॥ 


॥ # || विस्तार निर्णय कथन वर्णन || # ॥ 

टीकाः- प्रन्थकर्ता कहते हैंः-- अर्थात्‌ जैसे जड्शली हिंसकी 
भूखी बाधिन भूखसे व्याकुल होके, आहार ढूँढ़ने निकली, तो वेसे 
उसके भयड्जभ ररूप देखके सब जानवर भयभीत होके भागने लगे। 
तहाँ एक जगह मरी हुई गायकी खाल पड़ी थी, उसे ही बाधिनने 
बाहर पहिरके गायके समान रूप धारणकरली, आगे बढ़ी, तो मस्त 
साॉड़, बेलचर रहे थे, उन्होंने उसे गायके रूपमें देखा, तो वे कामान्ध 
होके उसके पास आये, ओर झट मैथुन करनेमें प्रवृत्त हुये, उतनेमें 
बाधिनीने भी झट-पट खाल फेंकके असलीरूपमें प्रगठ होके, कई 
एक स्राड़ वा बेलोंको मारकर, मांस खाके चली गई । ऐसे वह 
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विश्वासघातिनो भई । ओर इसी प्रकार कागजकी हथिनीको देखके, 
कामीहाथी भी फन्‍्देम पड़के मारे जाते हैं॥ ओर एक कामी गदहा 
भी भोगकी इच्छासे आके, सिंहसे आरूढ़ होने जाकर मारा गया था, 
इत्यादि कथा कई एक हैं॥ सिद्धान्तमें संसाररूपी जज्ञलमें. हिसकी 
बाधिनीके समान कर खमाववाली यही ली है। उसे विषय-भोग 
करनेकी खूब (भूख रूगी, तो नाना प्रकारसे सोलहों झुज्ञरकर अच्छे- 
अच्छे व्याभूषण पहनके अपने असलीरूपको छिपाकर नकली सखुन्द्री 
रूपको धारण करी, ओर देखनेमें गायके समान सीधी-सादी, अबला, 
नप्न, कोमल बनी, ओर नाना तरहसे गाय-गायके, नाच-नखरा 
करके लिपट-झिपटके, रोयके “हे प्राणनाथ ! मेरे आधार तो तुम्हीं हो?” 
पेसी-ऐसी बातें बनाय, नाना तरहसे मोहक वचन कहके पुरुषोंके दिल 
और चोटी अपने हाथमे कर लेती है। ऐसे कामिनियोके फनन्‍्दोंम पड़के 
बेलरूप अनेक पुरुष या बेलके भाई गधे, सॉड़, घोड़े, भेंसा, खूअर 
आदि पशुओंके समान खभाववाले बनके कामान्ध मूर्ख पुरुष भी 
उसे अत्यन्त प्रिय करके मान लेते हैं। “कामाठराणां न भयो न लजा? 

-- कामासक्तको भय, लज़ा कुछ नहीं होता है | ओर जब पुरुष 
भोग करनेको तत्पर होता है, तब बाधिनरूप स्त्री, खालरूप सुन्द्र 
दर्शानेवाले कपड़ोंकों हटाकर भयक्लकर भग-मुखसे आस करके 
पुरुषोंकी सर्वख शक्ति, सहुण लक्षण, क्षणभरमें ही खा लेती है। 
और पुरुषको निकम्मा बना देती है। अन्यत्न भी कहा है।-- 

श्लोक+-- 'खत्रीसज्ञादुद्विजेदयाघीसद्धदप्यधिकं बुध३ || 
व्याप्ती हन्येकवारं हि योपिद्धन्ति नरं सुहुः ॥? मु० स० ॥ 

-- वुद्धिमान्‌ पुरुषोंको त्ली-सज़से व्याप्नीके सहवाससे भी 
अधिक भय मानना चाहिये । क्योंकि, व्याप्नी तो मलुष्यको एक ही 
बार मारती है, परन्तु नारी उसे बारम्बार मारती रहती है ॥ 

श्लोक;+-- “व्याप्रयत्ति हि नरं दन्तैनायत्तितैर्बिनापि तम्‌ ॥ 

योनिरन्प्रेण चादत्कमदत्कमिति वे श्रुतेः॥” मु० स० ॥ 


[ छबू२ | संयुक्त घट प्रन्थः | [ वेराग्यशतक-- 


याध्रथा हतो न ना याति नरकादीन्परस्त्रियः ॥ 
सम्मोगाद्याति तान्‌ कामीत्यादिकं भारते स्परतम ॥?? महाभारत ॥ 
-- व्याप्नी तो पुरुषको दातोंसे काटती है, परन्तु स्त्री तो-- 
“ए्वेतमदत्कमदन्क£ श्वेतं लिन्दुमामिगाम! (छा० उ०८। १४। १) 
मैं बिना दातोंके भक्षणकर जानेवाले इवेत ओर लिबलिबे 
( स्त्रीचिढ-भग ) के प्रति गमन न करूं !-- इस श्रुतिके अनुसार 
दाँतोंके बिना केवछ अपने योनिरन्धसे ही लील जाती है॥ ओर 
महामारतमे भी कहा है कि-- पुरुष व्याप्तसे मारा जानेपर नरकादि 
को प्राप्त नहीं होता। किन्तु वह कामवश परस्थ्रियोंका सम्भोग 
करनेसे घोर नरकोंमे ही चला जाता है।। इस विषयमें अधिक क्या 
कहा जाय ? खस्री-सहुले सभी देहधारियोंकों प्रायः दुःख उठाना 
पड़ता है। अतः स्री-सहका सर्वथा परित्याग करना चाहिये ॥ 
मु० स०॥ खस््रियोंके दोष अनन्त हैं, पुरुषोंकों बॉधकर जकड़के' 
नेवाली यही सुखकी बेड़ी वा सुखरूपमें कठिन दुःखकी बेड़ो 
माया-मोहकी फाॉँसीरूप ही स्त्री है, और विश्वासको घात करने- 
वाली स्रीको वड़ी भारी कुटिल विश्वासघातिनी ही जानो। तहा- 
दक्तात्रेयने भी अवधूत गीतामें कहा है 
श्लाक/-- “न जानामि कर्थ तैन निर्मिता मृगलोचना || 
विश्वासघातकी विद्धि खगमोत्न सुखागलाम्‌ ॥” अ० गीता ८। १२।॥ 
-- हम इस बातको नहीं जानते हैं. कि--- उस सुगढोचनारूप 
स्त्रीको किसवास्ते रचा, वह कैसी है कि-- विदश्वासको घात 
करनेवाली है, ऐसा तू जान, और खर्ग तथा मेंक्ष खुखमें विप्नरूप 
अर्गला है ॥ ऐसे वह अविद्वाशिनी दुष्टा है ॥ 
और ख्त्रियाँ केसे असाध्वी, डुष्दा, विश्वासघातिनी होती हैं, यह 
जानने, दिखलानेके लिये “ज्ञातक” में आयी हुयी कथा यहां लिख 
देता हूँ, सो ध्यानपूर्वक सुनिये !-- 
'ज्ञातक खण्ड १, असातमन्त जातक १॥। ७ । ६१ में लिखा है 
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गोतमवुद्धने कहाः-- 

“हे मिक्षु ! स्थियाँ असाध्वी, असती, पापी, निकृष्ट होती हैं, तू 
इस प्रकारकी पापी स्त्रीजातिके प्रति क्यों आसक्त हुआ है ?” कहके 
बद्धने प्रथमके एक कथा सुनाये ।-- 

॥ # | कथा ॥ १ ॥ # || 

पूर्व समयमें बाराणसीम एक ब्राह्मणको एक पुत्र उत्पन्न हुआ। और 
पुत्रकी उत्पत्तिके दिनसे ही निरन्तर प्रज्ज्वलित आग रकक्‍्ली , गई | 
जब वह' ब्राह्मणकुमार १६ व्षका हुआ, तब उसके माता:पिताने 
कहा--पुत्र ! हमने तेरी उत्पत्तिके दिन आग जलाकर रख दी 
थी। यदि ब्रह्मलोक जानेकी वा तू मुक्ति चाहता है, तो साधु होकेः 
जज्ञलमें उस आगको लेकर चला जा। यदि ग्रहस्थ होना चाहता 
है, तो तक्षशिल्ता जाकर वहाँ छोक-प्रसिद्ध आचाय्येसे विद्या, शिल्प 
सीखकर घर आ। फिर कुटुम्बका पालन-पोषणकर ।” उस ब्रह्मचारीने 
जहुलमे प्रविष्ट हो, अपभ्रिकी परिचर्या न कर सकूँगा, में साधु नहीं 
हो सकूँगा, में ग्रहस्थ ही होऊँगा, कुठुम्ब ही पालूँगा सोच, माता- 
पिताकी आज्ञा छे, उन्हें नमस्कारकर पढ़नेकों गया। और 
आचारयप्रकी एक हजारकी फीसके साथ वह तक्षशिला गया, और 
शिल्प सीख, विद्या पढ़कर समय पूरा करके फिर वापस घर छोट' 
आया । उसके माता-पिताकी उसके ग्रृहस्थ होनेकी इच्छा नहीं थी, 
उसे वे साधु बनाना चाहते थे, उसका कल्याण हो, यह सोचते थे । 
सो उसकी माताने उसे स्व्रियोंके दोष दिखाकर जड्ललको भेजनेकी 
इनच्छासे सोचा-- मेरी बात तो यह नहीं मानेगा, वह आचायये' 
परिडत है, व्यक्त है, वे ही इसे स्थ्रियोंके दोष बता सकेंगे-- यह 
सोच-विचारकर पूछा--'तात ! क्या तूने विद्याटशिव्प सीख आया 7? 
“हु माताजी ! सीख आया ।”-- “असात-मन्र भी तूने सीखा 
क्या ?” “माताजी | नहीं सीखा ४? “हे तात पुत्र ! यदि तूने 'असात- 
मन्झः नहीं सीखा, तो तूने क्या. सीखा ? जा ! फिरसे सीखकर आ 0? 


[ एथ४ | : संयुक्त षट ग्रन्धः । वेसग्यशतक-- 





वह 'अच्छु! कहकर, फिर तक्षशिकाकी ओर चल दिया॥ उस 
आचार्य महापणिडतकी भी, एक सो बीस वर्षकी बूढ़ी माता थी। 
वह उसे अपने हाथसे नहला, खिला, पिछा, उसकी सेवा करता 
था | अन्य मनुष्य उसे वैसा करते देख, घृणा करते । इसलिये उसने 
सोचा-_ मैं जज्ञलमे प्रवेशकर, वहाँ माताकी सेवा करता रहूँगा, 
'बह वहाँले हटकर कोई उपयुक्त जगहमें पर्णशाला बनवाके वहा 
र्हकर माताकी सेवा करते रहने लगा। वह ब्र्मचारी भी फिर 
तक्षशिलामे जा पहुँचा, तो वहाँ आचाय्यैको न देख, आचाय्य कहाँ 
हैं ? पूछा। छोगोंसे पता पाकर वहाँ गया ओर आचार्य्य-गुरुको 
'प्रणामकर खड़ा हुआ । उससे आचाय्य ने पूछा-- “तात | किसलिये 
वहुत जब्दी तू छौट आया ??--“आपने मुझे 'असात-मन्त्र! नहीं 
'खिखाया न ?” वही सीखने आया हूँ ! “तुझे किसने कहा कि-- 
“असात-मन्जः” सीखना चाहिये ???-- “आचार्य ! मेरी माताने कहा ॥? 
आचार्य्यने मनमें सोचा- “अखात-मन्त्र तो कोई मन्त्र नहीं है । 
इसकी माता इसे स्व्रियोंके दोषोंको विदित करा देना चाहती होगी |? 
“सो, अच्छा ! तात ! तुझे असात-मन्त्र भी बता दूँगा”?-- उसने कहा-- 
सुन ! आजसे आरम्भ करके, तू मेरे स्थानपर, मेरी माताको नहलाते, 
खिलाते, पिछाते, उसकी सेवा करना। हाथ, पैर, सिर और पीठ 
दबाते या मलते हुये, “आये ! बूढ़ी होनेपर भी तेरा शरीर ऐसा 
अच्छा सुन्दर है, तो जवानोमें यह शरीर कैसा रहा होगा £ कहकर 
शरीर दबानेके समय, हाथ, पेर आदिके वर्णकी खूब प्रशंसा करना, 
और जो कुछ तुझे मेरी माता कहे, वह बिना रज्जाके, बिना छिपाये, 
मुझे कहना । ऐसा करनेसे अलात-मन्त्रोंकी प्राप्त होगी, न करतनेसे 
नहीं होगी ।” उसने अच्छा आचार्य गुरुजी ! कह, उनकी बात मान, 
'डस समयसे आरम्भ करके जैसा-जैसा कहा था, वैसा-वैसा ही किया, 
और खूब प्रेमसे उस बुढ़ियाकी सेवा करता गया । 

उस विद्यार्थके बार-बार प्रशंसा करनेपर, उस अन्धी, जरा- 
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जीर्ण-बूढ़ीके मनमे भो काम-विकार उत्पन्न हो गया-- ”यह पुरुष 
मेरे साथ रमण करना चाहता होगा ।” ऐसा सोच, उसने एक दिन 
अपने दारीर-वर्णको प्रशंशा करनेवाले विद्यार्थीसे पूछा--मिरे साथ. 
तू रमण करना चाहता है क्‍या ?” “आये ! में रमण करनेकी इच्छा. 
तो करूँ, लेकिन मुझे आचाय्य॑ंका भय है |” तबतक बूढ़ीकी वुद्धि 
भ्रष्ट हो चुकी थी, इससे उसने कहा--यदि तू मुझे चाहता है, तो 
मेरे पुन्कों मार डाल ।”-- "मैंने आचार्य्यके पास इतनी सारी. 
विद्या, शिव्प सीखा, में केसे केवल कामासक्तिके कारण अपने हाथसे 
उनको मारूँगा ।?-- “अच्छा, तो यदि तू मेरा परित्याग न करे, तो 
में ही उसे मार दूँगी ४? ऐसा कहती भई । 

सो देखो ! स्त्रियाँ, ऐसी असाध्वी, पापी, निकृष्ट होती हैं । बेसी, 
उमरमें भी चित्तमें रागोत्प्तिके कारण, कामका अनुकरण करती 
हुई, ऐसे उपकारी पुत्रको मारनेको तैयार हो गई। विद्यार्थीने ज्ञाके 
गुरुको वह सब बात कह दी । क्योंकि, वह शुरूका भक्ति निष्ठ सच्चा 
ही शिष्य था। शुरुने कहा-- विद्यार्थी ! तूने अच्छा किया, जो' 
मुझे सब बात बता दिया, ठीक है, कहकर माताका भी आयु- 
संस्कार क्षीण देख, वह 'आज ही मर जायगी”ः जान, उस विद्यार्थी, 
शिष्यकी कहा-- “विद्यार्थी! आ, हम उसकी परीक्षा करे ४? यह 
कह फिर उसने एक गूलरका वृक्ष छीलकर अपने जितना बड़ा, 
काठका पुतका बनाया । डसे सिर सहित ढककर, अपने सोनेकी 
जगहपर लम्बा लिटठा दिया, और रस्सी बाॉधकर, अपने शिष्यको 
कहा-- 'तात ! कुब्हाड़ा ले जाकर, मेरी माताको इशारा कर?-- 
इधर विद्यार्थीनी ज्कर कहा--आयें ! आचाय्ये, पर्णशारामें अपनी 
दौय्यापर सोये हैं, मैंने रस्सीकी निशानी बाँध दी है । यद्रि सामथ्य. 
हो, तो इस कुब्हाड़ाको ले जाकर मार ।” बूढ़ीने कहा-- “ तू मुझे. 
छोड़ेगा तो नहीं न ?” उसने कहा-- “किसलिये छोड़ूँगा.?”?--फिर 
उस बूढ़ोने कुल्हाड़ेकों ले, कॉपती हुई उठकर, रस्सीके.साथ-साथ. 
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जा, हाथसे छूकर, यह मेरा पुत्र है? करके, काठके पुतलेके मुँहपरसे 

कपड़े हटा, कुल्हाड़ेकों ले, 'एक ही चोटके पहारसे मारूगी! ऐसा 
सोच, गर्दनपर दी ताकके मारा | टन! करके शब्द हुआ । तब डसे 
पता लग गया कि -- यह तो लकड़ी हे । फिर उसी वक्त वहॉपर 
उसके पुत्र आचार्य्य-पण्डितने आके मा ! क्‍या करती है? 

पूछनेपर 'मैं ठगी गई! जान, भयभीत हो, वह वहीं गिरकर मर 
गई। अपनी पर्णशालामे पड़ी रहनेपर भी उस क्षण उसको मरना 
ही था। उसका मृत्यु होना जान, फिर उसके पुत्र पण्डितने डसे 
खतक देखके पीछे दाह-संस्कार कर दिया। फिर पर्णशाल्ामें बैठ 
विद्यार्थीकोी कहा--'तात ! असात मन्त्र कोई पृथक्‌ मन्त्र नहीं है ।- 
स्थ्रियाँ असाध्वी-असती होती हैं । तेरी माताने तुझे असात मन्ज 

सीखकर आ, करके जो मेरे पास भेजा है, वह स्व्रियोंके दोष जाननेके 

लिये ही भेजा है । सो तूने अब प्रत्यक्ष ही, मेरी माताके दोष देख 

'लिये हैं । इसलिये तू जान ले कि, स्थ्रिया असाध्वी, पापिनी, विश्वास- 

आतकी होती हैं। इस प्रकार उपदेशकर, उसे बिदा किया, वह. 
माणवक भी आचार्य्य-गुरुको प्रणमकर घरमें माता-पिताके पास 

गया। तब उसकी माताने पूछा--“अखात-मव्य सीखा ?”?-- हा, 
माताजी [-- “तो अब क्या करेगा ? साथु होगा, प्रप्नज्ञित हो; अश्रि- 

परिचर्या करेगा, वा गृहस्थीमें रहेगा (?--“माताजी ! मैंने प्रत्यक्षतः 

'स्त्रियोंके दोष देख लिये, मुझे अब ग्रहस्थी बननेसे कुछ काम नहीं, 

मैं प्रत्रजित साधु ही हो जाऊँगा? कहके उसने अभिष्रायको प्रकाशित 

करते हुये, यह गाथा कही।-- 

“ छोकमें स्लियाँ असाध्वी होती हैं। उनका कोई समय नहीं 
होता। जैसे दीपककी शिखा या अश्निकी ज्वाला सबको जला देने 
या खा लेनेवाली होती है। वेसी ही वह-ख्री रागानुरक्त तथा 
प्रगल्‍म होती हैं। में उन्हें छोड़, अपनी शान्ति, विवेककी वृद्धि करता 
हुआ प्रत्नज़ित-साथु होऊँगा ॥” 
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“वे माया है, मरीचि हैं, शोक है, रोग हैं, उपद्गवव हैं, कठोर हैं, 
बन्धन हैं, सृत्यु-पाश हैं, गुह्ा-आसय हैं, जो मनुष्य उन स्व्रियोंका 
विश्वास करे, वह नरोंमे अधम नर हे, मूर्ख है ॥? 

ऐसा कहकर वह ब्रह्मचारी भी माता-पिताको प्रणामकर घर- 
गृहस्थीसे निकलकरके विरक्त, प्रत्रजित वा साथु हो गया, इत्यादि ॥ 

५ ॥ 8 कथा ॥ रस 
ओर जातक खण्ड २। ५। १९३ चुलपदुम जातकमे वेसे ही 
एक कथा लिखी हैः-- उद्धिश्नचित्त मिक्षुको समझाते हुए गौतमबुद्ध- 
ने कहा-- “मिक्षु ! ख्री अकृतजश्ञ होती है, मित्रद्रोही होती है, 
कठोर हृदया होती है । पुराने पण्डित दाहिनी जाँघका लोह पिलाकर 
भी, जीवन-दान देकर स्लीका चित्त न जीत सके। ऐसा बताके 
एक कथा कहा+-- 

एक समयमें बाराणसीके राज़ाके एक पुत्र पेदा हुआ, पदुमकुमार 
उसका नाम पड़ा। यह जेष्ट था, उसके ओर भी छः भाई हुये। 
वे सातों जन क्रमले बड़े हो, विवाहकर राजाके मित्रोंकी तरह 
रहने, लगे। एक दिन राज़ाने राजाहृणमें खड़े होकर उन्हें बड़े 
ठाट-बाटले राजाकी सेवामें आते देख, सोचा--यह मुझे मारकर 
राज्य भी ले सकते हैं। ऐसी शह्ढा होनेसे सशक्लित हो उसने उन्हें 
बुलाकर कहा--तात ! तुम इस नगरमें नहीं रह सकते, दूसरी जगह 
ज्ञाओ। मेरे मरनेपर आकर कुछ-प्राप्त राज्य ग्रहण करना | 

वे पिंताका कहना मान, रोते-पीटते घर गये। अपनी-अपनी 
स्त्रियोंको ले, जहाँ कहीं जाकर जीवन बितानेके लिये नगरसे निकले। 
रास्ते चलते हुये वे एक कान्तार 5 मस्मूमिमे जा पहुँचे। वहाँ 
खाना-पीना कुछ न मिला | भूख न सह सकनेके कारण उन्होंने सोचा, 
जीते रहेंगे, तो खियां ओर भी मिलेंगी । सबसे छोटे भाईकी स््ीको 
मारकर उसके तेरह टुकड़ेकर, उसका मांस खाया। पदढुमकुमारने 
अपने स्व्री-पुरुषको मिले दो डुकड़ोमें एकको, दोनोंने खाया, एक 
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रख छोड़ा । इस प्रकार छः दिनोमे, छः ख्ियोका मांस खाया गया। 
पदुमकुमारने एक-एक करके छः दिनोंमें छः टुकड़े जो भये, सो रख 
छोड़े थे । सातवें दिन उसके स््रीकों मारनेकी पारी आई, तो उसने 
वही छः टुकड़ा उन्हें देकर कहा-- आज यह खाओ, कल देखेंगे | 

जिस समय वे छहों भाई मांस खाकर सो रहे थे, पदुमकुमार 
अपनी खस्लीको लेकर चुपकेले भाग निकला। थोड़ी दूर चलनेपर 
स्‍त्रीने कहा+--स्वामी ! चल नहीं सकती हूँ । तब डसे कन्धेमें उठा- 
कर ले चला सूर्थादयके समय कान्तारसे निकले थे | सूर्योदय होनेपर 
फिर स्त्रीने कहा-- स्वामी ! प्यास लगी है। पतिने कहा-- भद्दे ! यहाँ 
पानी नहीं है। लेकिन वह घड़ी-घड़ीमें बार-बार पानी माँगती रही । 
तब पुरुषने कहा-- यहाँ पानी तो नहीं है, तुझे ज्यादा प्यास रूगी 
है, तो ले यह मेरी दाहिनी जाँघका लोह पीले । ऐसा कहके, जाँघमे 
तलवारसे प्रहार कर दिया, रक्त निकला, तो उसने वही पीया | 

फिर चलते-चलते वे क्रमसे महानदीपर आये । फिर वहाँ पानी 
पी, नहाकर फल, मूल खाते हुये आराम करनेकी एक जगहपर 
विभ्राम किये । ओर वहीं फिर गड्गञाकी भोड़की जगहपर झोपड़ी 
बनाकर रहने लगे | मु 

गह्के ऊपरके हिस्सेमें किसी राज्यापराधी चोरकों, हाथ-पाँव 
तथा नाक काटकर बोरेमें बिठा, गह्लामे बहा दिया गया था। वह 
बहुत चिह्लाता हुआ उस जगह आ लगा। पदुमकुमारने उसके रोने- 
पीटनेकी करुणापूर्ण आवाज सुन, दुःखी देख, दया-स्वभावसे, 
मेरे रहते कोई दुःख-प्राप्त प्राणी नष्ट न हो, सोच उसकी रक्षाके 
लिये गज्ञा किनारे जा, उसे डठा, आश्रमपर छा, काषायसे धो, 
लेपकर उसके जखमोंकी चिकित्सा की । तब तो उसकी ख्री बड़ी 
घृणासे उसपर थूकती हुई फिरती थी-- कैसे इस प्रकारके लुब्जेको 
गज्ञासे लाके सेवा करते हैं, कहके रूठती थी। परन्तु सत्रीका मन 
बदलनेमें कोई देर नहीं लगती, उनका चरित्र जानना अदक्य है ॥ 
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फिर पश्चात्‌ उसकी जखम ठीक होनेपर पदुमकुमार उसे और 
अपनी स्त्रीको झोपड़ीमें छोड़, जज्ञऊसे फल, मूल लाकर उसका तथा 
भार्याका दोनोंका पालन करने छगे। उनके इस प्रकार रहते हुये 
समयान्‍्तरमें वह रुत्री उस छुब्जेसे आकृए हो गई। उसने उसके 
साथ अनाचार, व्यभिचार, भोग किया, फिर उस दुष्टके बहकावेमें 
आकर वा अपने ही मनसे अपने पतिको किसी प्रकार मार देना 
चाहिये, ऐसा सोचने लगी । फिर छल-कपट करके पुरुषसे बोली-- 
कष्टमें मैंने तुम्हारे कन्धेपर बैठे हुये जिस समय कान्‍्तारसे निकल 
रही थी, इस पर्वतकों देखकर एक मिन्नत मानी थी-- देवताकी 
पूजा करूँगी। हे पर्वत-निवासी देवता ! यदि में, ओर भेरा खामी 
सकुशल जीते निकल जायेंगे, तो में तुम्हारी बलि चढ़ाऊँगी। सो 
उसकी बलि देना है, इत्यादि कही | 

पदुमकुमार उसकी माया नहीं जानते थे। उन्होंने अच्छा कह, 
उसकी बात सीकार किया; और ब्रलिकर्म तैयारकर उससे बलि- 
पात्र उठवाकर पर्वेतपर चढ़े । 

उस स्त्रीने पतिसे कहा--“खामी ! देवतासे भी बढ़कर तुम ही 
उत्तम देवता हो। इसलिये पहले तुम्हें ही वन-पुष्पोंसे पूज, 
प्रदक्षिणाकर, वनन्‍्द्नाकर, पीछे देवताकों बलि दूँगी ।” उसने धर्म- 
पतिको प्रषातकी ओर कर, वन-पुष्पोंसे पूजा की | फिर प्रदृक्षिणाकर, 
प्रणाम करनेवालीकी तरह हो, पीछे जा, पीठमे धक्का दे, प्रपातसे 
नीचे गिरा दिया। “शत्रुकी पीठ देख ली? सोच, सन्‍तुष्ठ हो, वह 
पर्चंतसे उतर छुब्जेके पास गई। देखिये! जो विचाहिता पति, 
सुन्दर राजकुमार था, सद्‌गुणी, दयाहु था, जिसने आपतकालमें 
युक्तिसे उस स्त्रीको बचाया, कन्धेमें उठाके छाया, जाँघका अपने 
रक्त भी पिलाया, हर प्रकारसे उसकी रक्षा किया। परन्तु वह 
विश्वासघातिनी चुड़ेल स्त्री, उसकी शात्रु मई। अधम, कुरूप, अज्ग- 
भड्, पापी, दुष्ट, छुब्जेके साथ फँसके उसके आसक्तिसे उसकी बातोंमें 

सं० नि० घटू० ४४-- 


[६६० ] | संयुक्त षट्‌ ग्रन्थः । [ वैराग्यशतक--- 


आकर पूजा करनेके बहानेसे, धोखा देके, पतिको भमारनेके लिये 
पहाड़परसे गिरा आयी। फिर उधर क्या हुआ, उसका हाल खुनिये ! 

पढुमकु मार प्रषातके किनारेसे पर्वतसे गिरते हुए, एक गूलरके वृ क्ष- 
पर पत्तों सहितके ढके कण्टकरहित गुम्बमें जा अटका, पर्वतसे नीचे उतर 
न सकनेके कारण वहीं गूलर खाकर शाखाओंके बीचमें बेठा रहा। 

पश्चात्‌ एक गोह जिसका दरीर बड़ा था, पर्वतके नीचेसे उस 
गूलरके पेड़पर चढ़, फल खाता था। कई दिन आते-जाते उससे 
मिन्नता हो गईं, फिर उसी गोहकी सहायतासे वह पहाड़से उतरके 
आया, और एक गाँवमें जाकर रहने लगा। वहाँ रहते हुये, उसे 
कुछ दिनमें पिताके मरनेका समाचार मिला, फिर वह बाराणसी 
राज्यमें जाकर कुलागत राज्यपर अधिकारकर वह राजा हो गया। 
पदुमराज नामसे राज्य करने रूगा, सदावर्त भी खोल दिया, धर्मपूर्वक 
रहने रूगा । छः दान शालायें बनवा, प्रतिदिन दान देने रूगा । 

इधर वह पापिनी स्त्री भी उस लुब्जेको कन्धेपर बिठा, जड्जलसे 
निकल, बस्तियाँमे भिक्षा माँगकर खाने और उस छुब्जेको पोसने 
लगी। छोगोंके पूछनेपर उस लुब्जेको, अपना खास पति बताती 
फिरती थी । जिससे लोग, उसे पतित्रता समझते थे। लोगोंने उसे 
एक बंतकी टोकरी भी बना दी, ओर कहा-- काशीराज बड़ा दानी 
है, तू वहाँ जा, तुझे बहुत धन मिलेगा। वह पापिनी भी छुब्जेको 
टोकरीमे बिठा, उसे खसिरपर उठा, बाराणसी पहुँची, वहाँ दान- 
शाल्ओम खाती हुईं घूमने लगी। 

पठुमराज नित्य दानशालाम ज्ञा, चहाँ आठ' या दशको अपने 
हाथसे दान देकर घर जाते थे । 

एक दिन राजाने उस लुब्जेको ठोकरीमे बिठा रास्तामें टोकरी 
उठाये उसे खड़ी देखा, ओर राज़ाने पूछा-- “यह क्या है !” लोगोंने 
कहा--देव ! एक पतिबत्रता है? फिर डसे पासमें बुलवाकर, 
पहिचानकर लुब्जेकी टोकरीसे निकलवाकर पूछा-- “यह तेरा क्या 
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रूगता है ?”? स्त्नीने कहा-- 'दिव ! यह मेरी बुआका पुत्र है, कुल- 
वालोने मुझे इसे सोपा है। यह मेरा पति है।” और मलुष्य 
उनके बीचके भेदकों कुछ भी जानते नहीं थे। वे उस व्यभि- 
चारिणीकी प्रशंसा करने रूगे--- ओह ! पति देवता ! यह तो बड़ी 
पवित्रता है। राजाने फिर भी उससे पूछा-- “तुझे कुलवालोंने इसे 
सोंपा है? यही तेरा खामी है ?” उसने राज़ाको न पहिचानते हुये 
वीर बनकर कह|-- “जी हॉ! देव! यही मेरा स्वामी है |” तब 
राजाने उससे पूछा--“क्या यह बाराणसो राजाका पुत्र है? क्‍या 
तू पदुमकुमारकी भार््या, अमुक राज़ाकी, अमुक नामकी लड़की 
नहीं है ! मेरी जाघका लोह पीकर इस छुज्जेके प्रति आसक्त हो, 
मुझे प्रपातसे गिरा दिया। वह तू अब अपने सिरपर खुत्यु ले मुझे 
मरा समझ यहाँ आईं है ? में जीता हैँ |” इतना कह-- अमात्योंकों ' 
बुला, राजाने कहा--अमात्यो ! क्‍या मेने तुम लछोगोंके पूछनेपर यह 
नहीं कहा था कि, मेरे छः छोटे भारईयोंने छः स्रियोंको मारकर मांस 
खाया । लेकिन मेने अपनी स्लरीको सकुशलं गा किनारे लाकर, एक 
आश्रममे रहते हुये, एक दरण्ड-प्राप्त लुब्जेको पानीसे निकाल, सेवा 
की। उस स्त्रीने उस आदमीके प्रति आसक्त हो, मुझे पर्वतपरस 
गिरा क्या । में अपने मेंत्री चित्तके कारण नहीं मरा । जिसने मुझे 
पर्वतसे गिराया था, वह कोई ओर नहीं थी, यही दुराचारिणो थी । 
जो दण्ड-प्रापत छुझ्ला था,, वह भी कोई दूसरा न था, यही था। यह 
कहकर गाथाय कहीं-- | यही वह हे। में भी वही हूँ। यह हाथ 
कटा भी वही है, दूसरा नहीं है । जिसे 'यह मेरा कोमार पति? कहती 
है। स्त्रियां बध्य करने योग्य हैं। उनमें सत्य नहीं होता है | इस 
नीच, लोभी, सुतसद॒श, पराई स्त्रीका सेवन करनेवालेको सूसलसे 
मार डाछो । और इस पापी पतिवताके जीते-जी इसके कान, नाक 
काट डालो ॥ ] राजाने क्रोधको नः सम्हाल सकनेके कारण ऐसा 
तो कहा । लेकिन वैसा करवाया नहीं । 


[ ६६२ ] क्‍ संयुक्त घट ग्रन्थः । [ वेराग्यशतक-- 





तब फिर पदुमराजाने क्रोधकों कम करके अपने अमात्योंकों 
बुला, सबके सामनेमें पहलेका सब भेद खोलकर बतलाया। उसके 
छल, कपट, पापकर्म, किस प्रकार उसने धोखा देकर पहाड़ुपरसे 
उसे ढकेल दिया था, सो सब कहा। फिर डस पापिनीको सिरमें 
टोकरो ऐसे कसाकर बँधवाया कि, वह उतार न सके। फिर उस 
लुच्जेकोी उसीमे डालके तुरन्त उसे अपने राज्यसे बाहर निकलवाके 
सीमा पार कराने रूगा दिया । ० का 

राजा बुद्धिमान ओर दयालु था; इसलिये कठोर दण्ड न दे) 
वैसा दोषो, दुए छोग होनेपर भो खालो देशनिकाछा करा दिया। 
फिर धर्मपूर्वकः राज्य करके जीवन बिताया। स्त्रियाँ ऐसी 
दुष होती है ॥ 

॥ # || कथा ॥ रे ॥ # ॥। 

और अण्डभूत जातक (१ । ७। ६२ ) में निम्न कथा लिखी हैः-- 

एक भिक्षु किसी स्त्रीमें आसक्त हो गया था, उसे बुलाकर 
गौतमबुद्धने 'भिश्षु ! क्या तू सचमुच आसक्त है ?! पूछा | 'सचमुच' 
कहनेपर “भिश्ु ! स्त्रियां ( समालकर ) रक्‍्खी नहीं जा सकतीं। 
पूर्व समयमें पण्डित छोग ( > बुद्धिमान) स्त्रियोंको ( उनके ) 
गर्भसे ही सँभमालकर रखनेकी कोशिश करते हुये भी न रख सके! 
कह, एक कथा कही१-- 

पूर्व समयमें बाराणसीमे राजा ब्रह्मदत्तके राज्य करनेके समय, 
बोधिसरव, उसकी अग्न पटरानीकी कोखसे जन्‍म ग्रहणकर, वयस्क 
होनेपर, सभी शिव्पोंमें सम्पूर्णता प्रातकर, पिताके मरनेपर, राज्य- 
पर प्रतिष्ठित हो, धर्मपूर्वक राज्य करने रूगा । वह पुरोहितके साथ 
जूआ खेला करता था, ओर खेलते समय इस द्यूत-गीत ( जुयेके 
गीत ) को कहकर चॉदीके तखतेपर सोनेके पासे फेंकता था-- 
श्लोक:-- “ठब्बा नदी वड्ढगता, सब्बे कह्ठमया वना ॥ 

सब्बित्थियों करे पापं, लभमाना निवातके ॥ 
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[-- सभी नदिया टेढ़ी हैं, सभी बनोंमें लकड़ी है। मोका 
मिलनेपर सभी स्ल्रियाँ पाप-कर्म करती हैं । ] 

इस प्रकार खेलते हुये राजा सदेव जीतता, पुरोद्दितकी हार 
होती। क्रमसे घरकी सम्पत्ति नाश होती देख, पुरोहित सोचने 
लगा-- इस प्रकार तो इस घरका सब धन नष्ट हो जायगा, “में 
एक ऐसी ख््रीको हूँढ़कर घरमें रक्खूँ, जो दूसरे पुरुषके पास न 
जाये ।” फिर उसे यह ख्याल आया,--“में किसी ऐसी स््रीको, जिसने 
पहले किसी दूसरे पुरुषको देखा हो, ( सेमभालकर ) न रख सकूँगा | 
इसलिये में एक ख्लीको उसके गर्भसे आरम्भ करके, रखकर, उसकी 
आयु होनेपर, उसे अपने वशमें कर, ओर उसे एक ही पुरुषवाली रख, 
उसके चोंगिद कड़ा पहरा लगा, राजाके कुलसे घन ले आऊँगा।” 
वह अड विद्यामें हुशियार था। सो उसने एक दरिद्र गर्भिणी ख्रीको 
देख, लड़की उत्पन्न करेगी” जान, उसे बुला, खच दे, घरमें रक्खा । 
फिर उसके प्रसूत होनेपर उसे धन दे, प्रेरितकर, वह लड़की किन्हों 
दूसरे आदमियोंको न देखने देकर, स्त्रियोंके ही हाथमें दे, उसका 
पालन-पोषण करा, बड़ी होनेपर, उसे अपने चरदमें कर लिया। 
जबतक वह ( रड़की ) बढ़ती रही, तबतक वह राजाके साथ जूआ 
नहीं खेला, छेकिन लड़कीको अपने वहामें कर लेनेपर, पुरोहितने 
राजासे कहा-- महाराज ! जूआ खेल । राज़ाने अच्छा! कह, पूर्व 
प्रकारसे हो खेला । पुरोहितने राज़ाके गाकर पासा फेंकनेके समय 
कहा--' भेरिमाणविका स्थत्रीके अतिरिक्त? उस समयसे पुरोहित 
जीतता, राजाकी हार होती । 

बोधिसत्त्व राजाने सोचा, “इसके घरमें एक पुरुषवाली एक स्त्री 
होनी चाहिये |? 

पता लगानेपर ऐसी स्त्री है! जान, इसके सदाचारको तुड़वाऊँगा, 
सोच, एक धूर्तकोी बुलाकर पूछा-- “'पुरोहितकी स्त्रीका शील तोड़ 
सकता है ??। 


[ ६६४ ] संयुक्त पद अन्यः | [ वैराग्यशतक-- 

“देव ! तोड़ सकता हूँ।” सो राजाने उसे धन दे “जल्दी! 
कर कह, भेजा । 

उसने राजासे धनले, गन्ध, धूप, चूर्ण, कपूर आदि खरीद, 
डस पुरोहद्दितके घरके समीप सब खुगन्धियोंकी दुकान रगाई। 
पुरोहितका घर सात तलोंका तथा सात ड्योढ़ियोवाला था । सभी 
ड्योदियोपर स्व्ियोंका ही पहरा था। उस ब्राह्मणको छोड़कर और कोई 
आदमी घरमें नहीं घुस सकता था। कूड़ा फेंकनेकी टोकरी भी. 
देखकर ही अन्दर आने-जाने दी ज्ञाती थी। डस माणविका स्न्नीको, 
केवल वह पुरोहित ही देख सकता था। हाँ ! उसकी एक स्त्री परि- 
सआारिका थी। वह परिचारिका गन्ध, पुष्प, खरीदकर ले जाती 
हुईं, उस धूर्तकी दूकानके समीपसे ही जाती। डस घूतने यह . 
उसकी परिचारिका है? ऐसा अच्छी तरह जान, एकदिन उसे आती 
देख, दूकानसे उठ, जाकर, उसके पैरोंमे गिर, दोनों हाथोंसे पैरोंको 
जोरसे पकड़, माँ! इतने समयतक तू कहाँ रही, कह, रोना 
आरम्भ किया | 

शेष लगे हुए धूतोंने भी एक ओर खड़े होकर कहा-- “हाथ, पेर, 
मुँहकी बनावट और रह्न-ढज्लसे माता-पुञ् एक ही जैसे हैं ।” उनको 
कहते खुन, उस सीने अपनेमे अविश्वास कर, यह मेरा पुत्र ही 
होगा? सोच ख्ं भी रोना शुरू कर द्या। वे दोनों कॉदकर, रोकर, 
एक-दूसरेको गले ऊूगाकर खड़े हुए। तब उस धूर्तने पूछा--भाँ तू 
कहां रहती है ?” 

“तात ! में किन्नर-लीलासे रहनेवाली, श्रेष्ठ-सुन्दरी, पुरोहितकी 
तरुण ख्थोकी सेवा, सुश्रुषा करती हुई रहती हूँ |» “माँ अब कहाँ जा 
रही हैः (55 

“उसके लिये फूल-माला आदि लेने 0? 

“माँ ! तुझे ओर जगह जानेकी क्या जरूरत है? अबसे तू मेरे 
ही पाससे ले ज्ञाया कर” कह, बिना सूल्य लिये ही बहुतसे पान- 








ग्रन्थ: २] पारख सिद्धान्त दर्शिनी श्रम विध्यंशिनी सरल टीका सहित | [ ६६५ | 





पत्र आदि तथा नाना प्रकारके फ़ूल दिये । 

माणविका-ख्ीने उसे बहुतसे गनन्‍्ध, पुष्प आदि छाते देख, 
पूछा--“अम्म ! क्‍या आज हमारा ब्राह्मण प्रसन्न है ?” “ऐसा क्यों 
कहती है ?” “इनकी अधिकता देखकर ।? 

“ब्राह्मणने अधिक मूल्य नहीं दिया, में इन्हें अपने पुत्रके पाससे 

ई' द |११ 

उस समयसे ब्राह्मणका दिया हुआ मूल्य अपने पास रखकर, 
उसी पुत्रके पाससे गन्ध-फ़ूल आदि ले जाती थी। कुछ दिन 
व्यतीत होनेपर, धूते बीमारीका बहाना वना पड़ रहा । उसने डसकी 
दूकानके द्रवाजेपर जा, उसे न देख, पूछा--- मेरा पुत्र कहां है £” 

रे पुत्रको बीमारी हो गई है ।” उसने, जहाँ वह लेटा हुआ 
था, वहाँ जाकर उसकी पीठ मरते हुए पूछा-- तात ! तुझे क्‍या 
बीमारी है ?” वह चुप रहा। “वेटा कहता क्‍यों नहीं ?? 

“मां ! प्राण निकलनेको आयें, तो भी तुझे नहीं कह सकता।?” 
“तात ! यदि मुझसे नहीं कहेगा, तो किससे कहेगा १” “माँ; सुझे 
और कोई रोग नहीं है। तुझसे उस माणविका-ल्त्रीके सॉन्द्येकी 
प्रशंसा खुन, में आसक्त हो गया हूँ । वह मिलेगी, तो जीता रहूंगा, 
नहीं मिलेगी, तो यहीं मर जाऊँगा |” “तात ! यह भार मुझपर रहा 
तू इसके लिये चिन्ता मतकर” कह, डसे आश्वासन दे वहुतसे गन्ध 
फूल आदि ले, माणविकाके पास जाकर, डसे कहा-- 

“असम ! मुझसे तेरी प्रशंसा सुन, मेरा पुत्र तुझपर आखसक्त हो 
गया है। इस विषयमे क्‍या करूँ १? 

यदि उसे ला सके, तो मेरी भोरसे छुट्टी ही है ।” 

डप्तकी बात सुन, वह उस दिनसे, उस घरके कोने-कोनेसे व 
सा कूड़ा इकट्ठा करके, फ़ूल लानेकी बड़ी टोकरीमे डालकर ले जाती 
ओर पहरेदार स््रीके उस टोकरीको देखने रूगनेपर, वह कूड़ा उसके 
ऊपर फेंक देती । वह घबराकर दूर हट जाती। यदि कोई दूखरी 
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पहरेदार स्त्री कुछ कहती तो उसके ऊपर भी, वह उसी प्रकार कूड़ा 
उलट देती । तबसे चाहे वह कुछ लाती, वा ले जाती, कोई उसकी 
तलाशी ८ परीक्षा करनेकी हिम्मत न करती । सो उस समय, वह 
उस धूतंको फू्लोंकी टोकरीमें छिटा, माणविकके पास लिया ले गई। 
धूर्त माणविकाके सतीत्वका नाश कर, एक-दो दिन प्रासादमें ही 
रहा । पुरोहितके बाहर जानेपर, दोनों रमण करते; उसके आनेपर 
धूत॑ छिपा रहता । एक-दो दिनके बीतनेपर उसने कहा--“खामी ! 
अब तुझे जाना चाहिये |” 

“मैं ब्राह्षणको, एक थप्पड़ मारकर जाना चाहता हूँ ।? 

अच्छा ! ऐसा हो; कह, उसने धूर्तको छिपाकर, ब्राह्मणके आने- 
पर कहा-- “आर्य ! में चाहती हूँ क्रि, तुम बीणा बज्ाओ, ओर में 
नाच 0? 

४ भ्रद्रे | अच्छा, नायो” कह वह बीणा बजाने रूगा। “तुम्हारे 
देखते, नाचते लज्ञा आती है, तुम्हारा मुँह चखसे बाँध, ढककर 
नाचूँगी |? “यदि लज्जा लगती है, तो वेसा कर ले ।” 

माणविकाने घना वस्त्र ले, उसकी आंखे ढेकते हुए, मुंहपर 
कपड़ा बाँध दिया। ब्राह्मण मुँह बँधवाकर, बीणा बजाने लछगा। 
उसने थोड़ी देर नाचकर कहा-- “आर्य ! जी चाहता है कि, “तुम्हारे 
सिरपर एक थप्पड़ भारूं।” स्रीके लोभमे फँसे हुए ब्राह्मणने, किसी 
भीतरी वातकों न जानकर, कहा--“भार” । माणविकाने, धूतको 
इशारा किया । 

उसने हलकेसे आ, ब्राह्मणकी पीठके पीछे खड़े हो, उसके सिरपर 
कोहनीसे प्रहार किया। ब्राह्मणकी आँखें गिरनेवाली-सी हो गईं । 
शिरमें फोड़ा पड़ गया। उसने ददंसे पीड़ित होकर कहा--“अपना 
हाथ ला !” ब्राह्मण तरुणीने अपना हाथ उठाकर, उसके हाथमे रख 
दिया। ब्राह्मण बोला--'हाथ तो कोमल है; लेकिन प्रहार कड़ा है |? 
ब्राह्मणको चोट मारकर, धूर्त छिप रहा | धृतके छिप रहनेपर, ब्राह्मण 
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तरुणीने ब्राह्म गके मुँहपरसे कपड़ा खोल, तेल लेकर शिरमे चोटकी 
जगहपर मला। ब्राह्मणके बाहर जानेपर, उस ख््रीने फिर, उस धूर्तको 
टोकरीमें लिटाया, ओर बाहर ले गई। डसने राजाके पास जा, सब 
हाल कह सुनाया | 

राजाने अपनी सेवामे आये हुए उस ब्राह्मणसे कहा--“आओ 
ब्राह्मण ! जूआ खेले-।” 

“महाराज ! अच्छा कहा ।” राज़ाने दूत-मण्डल तैयार करवा 
पहले हीकी तरहसे जुएका गीत गाकर, पाँसा फेंका । ब्राह्मणने 
माणविकाके तपके खण्डन होनेकी बात न जानते हुए, कहा--'मेरी 
माणविकाके अतिरिक्त ।? ऐसा कहनेपर भी, वह हार ही गया। 
राजाने जानकर कहा-- व्राह्मण ! “अतिरिक्त” क्‍या कह रहे हो ? 
तुम्हारी माणविकाका सतीत्त्व भ्रष्ट हो गया है । तुम समझते थे कि, 
शुरू गर्मसे सेभालकर, रखनेसे, सात जगहोंपर पहरा लगाकर 
रखनेसे, तुम स्त्रीको सँमालकर रख सकोगे ? ख्रीको गोदमे लेकर 
साथ लिये फिरनेसे भी, उसे सभालकर रकखा नहीं जा सकता। 
ऐसी कोई स्त्री नहीं है, जो एक ही पुरुषवाली हो । तेरी माणविकाने 
में नाचना चाहती हूँ' कह बीणा वजाते रहनेपर तेरा मुँह कपड़ेसे 
बाँध, अपने जारको तेरे शिरमें कोहनोसे प्रहार देनेके ढिये प्रेरित 
किया । अब क्या “अतिरिक्त” कहते हो ? यह कह, यह गाथा कही- 
श्लोक:-- “'ं ब्राह्मणों श्रवादेसी, बीणं सम्मुख वेठितों ॥| 

अण्डभूता भता भरिया, तासुकी जातु विस्ससे ॥” 

[ ज्ञिसके कारण ब्राह्मणने मुँहपर पद्टी बाॉधकर, बीणा बजाई, 
वह गर्भसे आरम्भ करके पाली गई भार्य्या थी। ऐसी स्त्रियोंका कोन 
विश्वास करे | | 

इस प्रकार राजाने ब्राह्मणको धर्मोपदेश किया। ब्राह्मणने राज़ा- 
का धर्मोपदेश खुन, घर जाकर, उस माणविकासे पूछा-- “तूने इस 
प्रकारका पाप-कर्मे किया ?” 


| [ ६८ ] संयुक्त षट्‌ ग्रन्थः । [ वैराग्यशतक-- 


“आय्ये ! ऐसा किसने कहा ? नहीं किया, प्रहार मैंने ही दिया, 
किसी और ने नहीं । यदि विश्वास न हो, तो "में तुम्हे छोड़, किसी 
दूसरे पुरुषके हस्त-स्पर्शको नहीं जानतीः--ऐसी सत्य-क्रिया कर 
अश्निमे प्रविष्ट हो, तुम्हें विश्वास कराऊँगी। ब्राक्षणने 'णेसा हो? कह, 
लकड़ीका बड़ा ढ़ेर लगवा, उसमें आग दे, उसे बुलवा कर कहा-- 
“यदि अपनेपर विश्वास है, तो अप्निमें प्रविष्ठ हो ?? 

!(णविकाने अपनी परिचारिकाकों पहलेसे ही सिखा, पढ़ा रक्‍्खा 
था--अम्म | तू अपने पुत्रसे कह कि, वह मेरे अग्नि-प्रवेश करनेके 
समय, वहाँ जाकर मेरा हाथ पकड़छे । उसने जाकर बैसा कहा। 
धूर्त आकर परिषदके बीचमें खड़ा! हो गया। ब्राह्मणको ठगनेकी इच्छा- 
से माणविकाने जन-समूहके बीचमें खड़े होकर कहा--“ब्राह्मण ! में 
तुझे छोड़ किसी अन्य पुरुषके हस्त-स्पर्शकों नहीं जानती हूँ। मेरे 
इस सत्यके बलसे, यह असप्लि मुझे न जलाये |? यह कह, वह आगमे 
घुसनेको तैयार हुई । 

उसी क्षण उस धूर्तने, "देखो ! इस पुरोहित-ब्राह्मणके कामको 
इस प्रकारको माणविकाकों आगमे जलाना 5 प्रवेश कराना चाहता 
है” कहते हुए, उस माणविकाकों हाथसे पकड़ लिया। उसने हाथ 
छुड़ा पुरोहितलसे कहा-- “आय्ये ! मेरी सत्य-क्रिया टूट गई। अब में 
आगमे प्रवेश नहीं कर सकती | कैसे ? आज मैने यह सत्य-क्रियाकी 
कि, अपने खामीको छोड़कर, में किसीके हस्त-स्पर्शको नहीं जानती, 
ओर अब मुझे इस आदमीने हाथसे पकड़ लिया ।” ब्राह्मण ज्ञान 
गया कि, इसने मुझे थोका दिया हे। सो उसने उसे पीटकर, 
निकलवा दिया। 

यह स्त्रियां ऐसी असद्धमिणी, अधम, पापिनी होती हैं ! कितना 
बड़ा भी पाप-कम हो, उसे करके, अपने स्वामीकों ठगनेके लिये, “नहीं, 
में ऐसा नहीं करती हूँ? करके प्रतिदिन शपथ खाती हैं। इस प्रकार 
यह अनेक चित्तावाली होती हैं । इसलिये कहा गया है।-- पे 


प्रन्थः २ ] पारख सिद्धान्त दर्शिनी भ्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित । | ६६६ | 
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श्लोकः--“चोरीनं बहुबुद्धीन॑यासु सच सुदुल्लमं ॥। 

थीन॑ भावी दुराजानो मच्छुस्सेवोदके गत ॥ 

मुसा तासं यथा सच्चे सच तासं यथा मुसा ॥ 

गावो बहुतिण॒स्सेव ओमसन्ति वर वर ॥ 

चोरियो कठिना हेता वाला चपलसक्खरा | 

न ता किदश्वचिं न जानन्तियं मनुस्सेस वद्चनं ॥ 

[ ऐसी स्त्रियाँ; जो चोर हैं, अतिवुद्धि हैं, जिनमें सत्यका मिलना 
दुर्लभ है,--उनका भाव, जलमें गई मछलीके पद-चिहृकी तरह दुर्शय 
है. ॥ उनको भूठ चैसा ही है, जैसा सत्य ओर उनको सत्य. बैसा ही 
है, जैसा फूठ | वह बहुत तणके होनेपर, गोवोंके अच्छा-ही-अच्छा 
खानेकी तरह, नये-नये आदमीके साथ रमती हैं ॥ यह चोर, कठोर, 
हिंख्न-प्राणी सद॒श, चपलतामे कड्गर सदशा स्त्रियाँ मलुष्योंके ठगनेकी 
सब विधियोंकोीं जानती हैं । ] है 

इस प्रकारसे अक्खर खसख्त्रियाँ विश्वासघातिनी होती है, ऐसा 
जानना चाहिये ॥ 

॥ # || कथा ॥ ७ ॥ # ॥ 

और तक्क जातक ( १। ७। ६३ ) में बैसी हो एक कथा लिखी है, 
सो भी सुलिये ! 

बुद्धने उसे, 'भिन्नु ! क्‍या तू सचमुच उत्कण्ठित है ? पूछा। 
उसके हाँ ! सचमुच! कहनेपर ट्थ्रियाँ अकृतज्ञ होती हैं, मित्रोमे 
फूट डालनेवाली होती हैं, तू किस लिये उनके प्रति चश्चल हुआ है? 
कह, एक कथा कही-- 

पूर्व समयमें बाराणसीमें राजा अह्मदत्तके राज्य करनेके समय, 
बोधिसत्व ऋषि-प्रत्रज्याके अनुसार प्रत्रजित हो, गज्ञाके किनारे 
आश्रम बना, ध्यानमें रत हो, सुखपूर्वक रहते थे। उस समय बारा- 
णसीके श्रेष्ठीकी एक दुष्ट-कुमारी नामक चण्ड खभावकी, कठोर 
खभावकी लड़की थी। वह दासोको, नोकरोंकों गालो देती थी, मारती 
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थी, एक दिन, उसे लेकर वे गह्जापर खेलनेके लिये गये । उनके 
खेलतें-ही-खेलते सूर्यास्तका समय हो गया । बादल आ गये | आदमी 
बादलाँको देखकर, इधर-उधर भाग गये। श्रेष्ठीकी लड़कीके दासों, 
नोकरोंने सोचा-- “आज हमें इससे छुट्टी पानी चाहिये (5इसकी 
पीठ देखनी चाहिये )।” यह सोच वह, उसे जलके भीतर ही छोड़ 
स्थलूपर चले आये । वर्षा बरसी । सूर्थ भी अस्त हो गया। आँधेरा 
छा गया। उन्होंने उस लड़कीके बिना ही घर लोटकर, “वह कहा 
है?” पूछनेपर कहा-- “गज्ञासे तो पार हो गई थी, फिर हम नहीं 
जानते कि, कहाँ चली गई ।” रिस्तेदारोंको दूँढ़नेपर भी पता नहीं 
लगा । 

बह चीखती, चिल्लाती, पानीमे बहती, बोधिसत्त्वकी पर्णशालाके 
समीप जा पहुँची । उसने उसका शब्द खुन, सोचा-- यह खस््रीका 
शब्द है, में इसे बचाऊँगा।” ओर उसने तिनकोंकी मशाल छे, नदीके 
किनारे जा, उसे देख 'डर मत, डर मत! कहा। तब आश्वासन दे 
अपने हाथी सदृश बलसे, नदीको तेरते हुए जाकर, उसे डठा लाया; 
और आग बनाकर दी । शीत दूर हो जानेपर मधुर फल, फूल छाकर 
दिये | उनके खा चुकनेपर पूछा--'कहाँकी रहनेवाली है ? कैसे 
'गड्गामे गिर पड़ी ?” उसने वह दाल कह दिया। उसे तू यहीं रह 
कह, दो-तीन दिन पर्णशाल्ममें रखा ? और खय॑ खुलेमे रहा। दो-तीन 
दिनके बाद कहा-- अब ज्ञा ।” वह इस तपखीका ब्रह्मचय? तोड़, 
इसे साथ लेकर जाऊँगी, ऐसा सोचकरके नहीं गईं। समय बीतते-बीतते 
सत्री-माया और ख्ी-लीला दिखा, उसने उस तपस््रीका ब्रह्मचर्य नश्टकर, 
उसके ध्यानका छोपकर दिया।वह उसे लेकर जड़लमें ही रहने रूगा । 
तब उसने उससे कहा-- “भय ! हमें जज़लमें रहनेसे क्‍या लाभ ! 
अब आबादीकी जगहपर चले ।? वह उसे लेकर एक सीमान्‍न्तके 
आममें गया, और वहा मद्ठा वेंचकर जीविका कमा, उसे पालने 
रूगा। तक्र बेचकंर जीविका करनेसे, उसका नाम तक्र-पण्डित पड़ 
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गया। ग्राम-वासियोंने उसे खर्चा दे 'हमें उचित-अज्लुचित वताते 
हुए यहां रहे? कह आामद्धारपर एक कुटिया बनवा, उसमें बसाया | 

उस समय, चोर, पर्वतसे उतरकर, आस-पास, दूट-मार किया 
करते थे । एक दिन उन्होंने उस गाँवकों लूटा, ओर ग्राम-वासियाँसे 
ही उनका सामान उठवाकर, जाते समय, उस श्रेष्ठीकी लड़कीको 
भी अपने निवास-स्थानकों ले गये। वहाँ जाके बाकी सब जनोंको 
तो छोड़ दिया; लेकिन चोरोंके सरदारने उसके रूपपर मुग्ध हो, 
उसे अपनी भारया बना लिया । 

बोधिसत्त्वने पूछा:--“अमुक नामक कहा रही ?? 

“्चोरोके सरदारने पकड़कर उसे अपनी भार्या बना ली |”? यह 
सुनकर भी बोधिसर्त्व 'वह मेरे बिना वहाँ नहीं रहेगी, भागकर 
आ जायगी! सोच उसकी प्रतीक्षा करता रहा। श्रेष्ठीकी लड़कीने 
भी सोचा--“में यहाँ सुखसे रह रहो हूँ । कहीं वह तक्र-पण्डित 
किसी कामसे यहाँ आकर, मुझे यहाँसे ले न जाये, ओर में इस 
सुखसे वश्चित हो जाऊँ। सो मेँ उसे चाहती हूँ करके उसे बुलाकर 
मरवा हूँ ।” यह सोच उसने एक आदमीको बुलाकर सन्देशा भेजा, 
-- मैं यहाँ ठुःखी हूँ । तक्र-पण्डित आकर मुझे ले जाये |” 

उसने उस सन्देशकों सुन, उसपर विश्वासकर लिया, और 
जाकर ग्रामके द्वारपर पहुँच, खबर भेजी | उसने बाहर आ, उसे 
देख, कहा--“आय्य ! यदि हम इस समय भागंगे, तो चोरोंका 
सरदार हमारा पीछाकर, हम दोनोंको मार देगा। इसलिये रातको 
भागेंगे।” यह कह उसे लिया, खिलाकर कमरेमें बिठाया। 
शामको चोरोंके सरदारके आकर, शराब पीकर मस्त होनेपर 
पूछा--“खामी ! यदि इस समय अपने प्रतिदन्दीको देख पाओ, 
तो क्‍या करोगे १? 

“यह करूँगा, वह करूँगा” कहनेपर, बोली--'तो क्या वह दूर 
है ? क्या वह कमरेमे नहीं बैठा है !” चोरोके सरदारने मशालू ले, 
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वहाँ जाकर उसे देख, पकड़, घरके बीचमें गियाकर, कुहनी आदिसे 
यथेच्छ॒ पीटा । वह पीटते समय, ओर कुछ न कहकर, केवल इतना 
ही कहता+-- 

श्लोक:--“'कोधना, अ्रकतज्ञु च पिसुणा मित्तदूमिका ॥” 

--क्रोधी, अकृतज्ञ, चुगलखोर, मित्रामे फ़ूट डालनेचाली ॥ चोरने 
डसे पीटा, बाँधकर डाल दिया, और अपने खाकर सो रहा। 
उठनेपर, शराबकी नशा उतरनेपर, फिर उसे पीटना शुरूकर 
दिया। वह भी केवल वह चार शब्द ही कहता रहा। चोरने 
सोचा--“यह इस प्रकार पीटे जानेपर भी, और कुछ न कहकर, 
'केचछ वह चार शब्द ही कहता है। में इससे पूछूँ।” उसने उस 
'छड़कीको सोया जान, उससे पूछा--भो ! तू इस प्रकार पीटे जाने- 
'पर भी किसलिये केवल यह चार शब्द ही कहता है ??? 

तक्र-पण्डितने 'तो सुनः कह, वह सब बातें शुरूसे कहा! “में 
पहले वनमें रहनेवाला एक ध्यानी, तपस्वी था। सो मैंने इसे गज्ञामे 
'बही जाती हुईको निकालकर, पाछा। इसने मुझे प्रलोभन दे, 
ध्यानसे च्युत किया। मैं जहर छोड़, इसका पालन-पोषण करता 
हुआ सीमान्‍्तके आममें रहने छगा। खो इसने चोरोंद्वारा यहाँ 
लानेपर 'ें दुःखसे रह रही हूँ, मुझे आकर ले जाओ मेरे पास 

सन्देश भेज, मुझे यहाँ बुला, अब तुम्हारे हाथमें फेंसा दिया। इस 
'कारणसे में ऐसः कहता हूँ ।” 

चोर सोचने रूगा--“जिसने इस प्रकारके गुणवान्‌; उपकारी 
आदमीके साथ इस प्रकारका बर्ताव किया, वह मेरे साथ क्‍या 
'डपद्रव न करेगी ? इसे हटाना चाहिये।” डसने तक्र-पण्डितको 
आश्वासन दें, उसे जगा, तलवार ले 'चछ, इस पुरुषको ग्राम-द्वार- 
'घर मारूँगा? कह, उसके साथ झमसे बाहर जा, 'इसे हाथसे पकड़! 
कह उस पुरुषको, उसके हाथमे पकड़ाते हुए, तकूबार लेकर तक्र- 
भप्ण्डितकों मारते हुएकी तरह, उसी ख्रीके दो ढुकड़े कर दिये। 
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फिर शिरसे नहाकर, घर लोट आया, ओर कुछ. दिनतक तक्क 
पण्डितको प्रणीत भोजनसे खंतर्पितकर पूछा--अब कहाँ जायगा ?? 

तक्र-पण्डितने कहा--' मुझे अब ग्रहस्थसे मतरूब नहीं। ऋषि- 
प्रब्रज्याके अनुसार प्रत्रजित हो, उसी जड़लमें रहँगा ।" 

“तो में भी प्रत्रजित होऊँगा ।” कह, दोनों जनें प्रश्नजित होकर 
उस भअरण्यमे जाकर रहने रंगे । फिर तपस्या करते हुए ही जीवन 
बिताये । बुद्धने यह गाथा कही-- 

श्लोक:-- “कोधना अ्कतज्जू च पिसुणा च विभेदिका ॥ 

ब्रह्मचरिय चर भिक्‍्खू ! सो सुर्ख न विहाहिसी ॥? 

[ भिक्षु) जिसपर तू आसक्त है, वह स््री क्रोधी है, अकृतश्ञ है, 
चुगरूखोर है, मित्रोंमे फूट डालनेवाली है। “भिश्चु ! तू ब्रह्मचय 
पालन कर। इससे तेरे ध्यान सुखका नाश न होगा |” ] ऐसा 
समझानेपर उस भिक्ष॒ुका मन शान्त हो गया ॥ 

अतपव ख््रियोंकों दुर्गुगोंकी खानी जानकर, उनके सह्ल करनेको 
इच्छा बिलकुल नहीं करना चाहिये। खदा स्व्रियोंसे दूर रहकर 
वेराग्यमय जीवन बिताना चाहिये ॥ । 

|| # ।। कथा ॥ ४ ।। # |। 

ओर मुदुपाणी जातक (३।२। २६२ ) में ऐसे ही एक कथा 
आयी है, सो भी खुनिये (-- 

बुद्धने एक विच्छिप्तच्ित्त भिश्षुकोी सभामें छाये जानेपर पूछा-- 
“सचमुच भिक्षु! तू उद्धिम्नचित्त है ?” उसके “सचमुच” कहनेपर 
बुद्धने कहा-- 

“प्रिश्लु ! स्थियाँ कामुकताकी ओर जानेसे रोकी नहों जा सकतीं । 
पुराने पण्डित भो अपनी लड़कीकी रक्षा नहीं कर सके। पिताके 
हाथ पकड़े रहनेपर भी लड़की, पिताको बिना खबर होने दिये, 
: कामुकताके वशीभूत हो, पुरुषके साथ भाग गई ।” यह कह एक 
कथा कही+-- 
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पुर्वे समयमें बाराणसीमे ब्रह्मदत्तके राज्य करते समय, बोधि- 
सत्व उसकी पटरानीकी कोखमें पेदा हुआ । आसुप्राप्त होनेपर 
तक्षशिलामें शिरप सोखा। पिताके मरनेपर धर्माचुसार राज्य 
करने लूगा । वह लड़की ओर भाज्जे दोनोंका घरमें पालन-पोषण 
करता था। एकदिन अमात्योंके साथ बेठे हुए कहा--भेरे 
मरनेके बाद मेरा भाजा राजा होगा। मेरी छड़की उसकी 
पटरानी होगी ७१ | 

आगे, उनके आयु प्राप्त होनेपर, फिर अमारत्योंके साथ बैठे रहने- 
पर उसने कहा-- 

“हम भाज्जेके लिये दूसरी लड़की लायेंगे। अपनी, ऊड़की भी 
दूसरे राजकुलमें देंगे। इस प्रकार हमारे बहुत रिश्तेदार हो जायेंगे ।? 
अमात्योने खीकार किया। 

राजाने भाज्जेको बाहर घर दिया। अन्तःपुरमें प्रवेश बन्द कर दिया। 
वे एक-दूसरेपर आसक्त थे। कुमारने सोचा-- “किस उपायसे 
राजकुमारीको बाहर निकाला जाय ? उपाय तो है।” डसने दाईको 
रिश्वत दी । दाईने पूछा--आर्य्य-पुत्र क्या करना है ?? 

“असम | राजकुमारीको बाहर निकालनेका मौका कैसे मिले?” 
उसने कहा-- 

“राजकुमारीसे बात करके जानूँगी ।” “अम्म ! अच्छा 2 

वह गई । “अम्म ! तेरे शिरमें जूँ है, निकालूँगी” कह, उसे नीचे 
आसनपर बिठा, खयं उँचे बैठ, उसके शिरको अपनी जाँघोपर 
रखकर जूँ निकालते समय, राजकुमारीके शिरमें नख घँसाया। 
राजकुमारीने--“यह अपने तरफसे नखसे नहीं बींधती है, किन्तु 
पिताके भाज्जे-कुमारके तरफसे नखसे बींधती है? ऐसा अज्ुमानसे 
जानकर पूछा-- | 

“अस्म ! तू राज़कुमारके पास गई थी ?” “अस्म ! हाँ !”? “उसने 
कया सन्देश कहा?” 


ः 
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- अम्प्र ! तुम्हें निकाल ले जानेका उयाय पूछता है।” 
राजकुमारोने -- 

“अगर कुमार पण्डित होगा, तो जान जायगा” कह, पहली गाथा 
कही, ओर कहाः--- 

“अम्म ! इसे छे ज्ञाकर कुमारको कहना ।?? 
श्लोक:-- “पाणी चे मुदुकोचस्स, नागोचस्स सुकारितों ॥ 

-अन्धकारोें च वस्सेय्य, अथनून . तदासिया ॥” 

_ उसके पास कोमल हाथ हो, सिखाया हुआ हाथी हो, अन्धकार 
हो, और वर्षा बर्षे; तब निश्चयसे उसका उद्देश्य पूरा होवे । ] 

वह उसे सीख कुमारके पास गई। कुमारने पूछा--“अस्म ! 
राजकुमारीने क्‍या कहा ?” 

“आरय्य-पुत्र | ओर कुछ न कह यह गाथा भेजी है।” उसने 
वह गाथा कही । कुमारने उसका अर्थ जानकर उसे भेज दिया-- . 
“असम! जा |? 

कुमार इस बातको भरी प्रकार जान, एक रूपवान्‌ कोमल हाथ- 
वाले छोटे सेवकको सजाकर; मज्लल हाथीके पीलवानको घूँस दे, 
हाथीको सिखा, उपयुक्त समयकी प्रतीक्षा करने रूगा। 

कृष्णपक्षकी अमावस्याको आधीरातके बाद, घनी वर्षा हुई। 
उसने सोचा, राजकुमारीद्ाारा बताया गया दिन आज हे। खर्य॑ 
हाथीपर चढ़, कोमल हाथवाले छोटे सेवकको हाथीपर बेठा, जाकर 
रनिवासके खुले आगनमें हाथीको बड़ी दीवारसे सटा, खिड़कीके 
समीप भीगता हुआ ठहरा। राजा लड़कीकी रखवाली करता हुआ, 
दूसरी जगह सोने नहीं देता था। अपने पास छोटे बिस्तर पर 
खुलाता था। “आज कुमार आयेगा” जान, बिना सोये लेटे-लेटे 
राजकुमारीने कहा--तात ! नहालेकी इच्छा है ।” 

, £अस्म ! आ” कह' उसका हाथ पकड़ खिड़कीके समीप लाकर 
कहा--“अस्म ! नहा ।” वह उसे खिड़कीके बाहरके छज्लेपर रस 
सं० नि० घट० ४५---- 


[७०६ ], . संयुक्त षढू ग्रन्थः । [ वैराग्यशतक-- 
पक आकर 





एक हाथ पकड़े खड़ा रहा। नहाते. हुए उसने कुमारकी ओर हाथ 
बढ़ाया । उसने उसके हाथसे गहने उतारकर सेवकके हाथमे पहना, 
डसे उठाकर राजकुमारीके पास छज्जेपरए रखा । उसने उसका हाथले, 
पिताके हाथमें दिया। पिताने उसका हाथ पकड़कर छड़कीका हाथ 
छोड़ दिया । वह दूसरे हाथसे भी आभरण उतार, उसके दूसरे 
हाथमे पहना, पिताके हाथमें रखकर कुमारके साथ चली गई। 
राजा “मेरी रूड़की ही है? समझ, उस लड़केको, नहानेके बाद 
शयन-ग्रहमे सुला, द्वार बन्द कर, कुण्डी दे, बँंचड़ा लगा, अपने 
बिस्तरपर जाकर लेटा । उसने प्रातः द्रवाजा खोल, लड़केकों देख- 
कर आश्चर्यचकित होके पूछा-- यह क्‍या बात है! तू कहाँसे 
आया ? लड़की कहा गई ?” उसने उस कुमारीके कुमारके साथ चले 
जानेकी बात कही-। 


. शाजाने दुःखी होकर. सोचा--“हाथ पकड़कर साथ रखनेपर 
भी स्लरीकी हिफाजत नहीं की जा सकती । स्तिया इस प्रकारकी 
हिफाजत न की जा सकनेवाली होती हैं।” डसने दूसरी दो 
गाथाये कही+-- । 
श्लोक:-- “अनला मुदुसम्भासा दुप्पूष. ता नदोसमा ॥ 
सीपन्ति न॑ विदित्वान, आरका परिवजये ॥ 
यं एता उपसेबन्ति छुन्दसा वा घनेन बा॥ 
जात वेदों व संठानं खिप्पे, अनुदहन्ति नें ॥ 
[ इन ( स्त्रियों- ) की इच्छा कभी पूर्ण नहीं होती । मसदुभाषी 
होती हैं ( मेथुनादिसे ) नहीं पूर्ण होनेवाली होती हैं | & यह नरकमें 
डुबोती हैं। यह सब जानकर पण्डित आदमी इन्हें दूर हीं रंखे ॥ 





48 “मिछ्ुओं ! स्त्रियों तीन चीजोंसे अतृत्त हो मर जाती हैं। कीमसी तीन !' 

है | ८ रे 4 2 

२ मैथुन-धम्म, २ बच्चा पैदा करना, ओर ३ शरज्जञार करना। भिक्षुओं ! स्त्रियाँ 
इन तीन चीजोंसे अतृप्त हो मर जाती हैं,॥? अंगुत्तर-निकाय; तिकनिषात ॥. . 


कीत कह कमा > कि | की हक 
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जिस पुरुषसे भी वे सम्बन्ध करती हैं, चाहे रागसे, चाहे धन- 
लोभसे, उसे वे आगके समान शीघ्र ही जला देती हैं । ] 
ओर ऐसा कहा भी गया है।-- 


श्लोकः-- '(बलवन्तों दुब्बला होन्ति, थामवन्तों5पि हायरे ॥ 


चक्खुमा अंधिता होन्ति, मातुगामवबंगता ॥ १॥ 
गुणवन्तों निग्युणा होन्ति, पत्जावन्तो5पि हायरे |॥ 
पता बन्धचने सेन्ति, मातुगामवसंगता ॥ २ ॥ 


ग्ज्मेन॑ च तप॑ शीलं, सच्चं चागं स्ति मर्ति ॥ 
अच्छिन्दन्ति. पमत्तस्स, पत्थदू भीव तकरा ॥ ३ ॥ 
यशं कित्ति घितीं सूरं, बाहुसलं पजाननं ॥ 
खेपयन्ति पमत्तस्स, कट्ठपुड्ज॑ व पावकों ॥? ४ ॥ 

[ स्त्रियोंके वशीभूत होनेदाले लोग, बलवान भी डुबंल हो 
जाते हैं, शक्तिमानोंकी शक्ति घट जाती है, आखबाले अन्धे 
हो जाते हैं ॥ १॥ 

गुणवान्‌, निर्गुण हो जाते हैं। प्रज्ञावानोंकी प्रज्ञा भी घट जाती 
है ! प्रमादी छोग बन्धनमें बँघ जाते हैं ॥ २ ॥ 

जिस प्रकार मार्ग लूटनेवाला चोर, लोगोंको ल्यूटता है, डसी 
प्रकार मनुष्यका अध्ययन, तप, शील, सत्य, त्याग, स्मृति, मति, 
सभी लुट जाती है ॥ ३ ॥ 

जिस प्रकार लछकड़ीके ढेरको आग जला देती है। उसी भाँति 
प्रमत्त मनुष्यका यश, कीति, घृति, शूरता, बहुश्रुत-भाव, शान, सभी 
नण्ट हो जाते हैं ॥ ४ ॥ | 


( ठगनेवाली, महामाया, ब्रह्मचयंको प्रकृुत करनेवाली, ख्तरियाँ उसे डुबा 
देती हैं, ऐसा जान, परिडत आदमी स्त्रियोंसे दूर ही रहे || स्तिया--माया, मरीची, 
शोक, रोग, उपद्रव, कठोर, बन्धन, मृत्यु पाश, गुह्याशय होती हैं। जो पुरुष 
इनका विश्वास करे, वह अधम नर है। ) 


| ७०८ ] संयुक्त घट ग्रन्थः | [ वैराग्यशतक-- 


ऐसा कह महासत्त्वने सोचा--( लड़की ओर भाज्जेसे द्वेष करके 
तो कुछ लाभ होनेवाला नहीं । आखिर ) भाज्जेको तो मुझे ही पोसना 
है।( वे दोनों प्रेमसूचमे बँध चुके है, तो उसमें बाधक होनेसे क्या 
सार ? फिर अपने प्रथम वचनको यादकर शान्‍्त हुआ, और उन 
दोनोंको आद्रपूर्वक बुलवा समझा, बुझाके ) बड़े सत्कारके साथ 
लड़की उसीको दे, उसे उपराज ( युवराज ) बनाया। वह भी मामा- 
के मर ज्ञानेपर राज्यपर प्रतिष्ठित हुआ । 

राजा बुद्धिमान होनेसे, वहा ओर कुछ विशेष बिगाड़ नहीं हुआ। 
इस तरह स्थ्रियोंका विश्वास नहीं होता है। यह कथा खुनके 
उत्कण्ठित भिश्षु शान्त हो गया ॥ 

| [| # || कथा ६ ॥ # ॥ 

और त्रिया-चरित्रका दूसरा प्रकरण--( १ ) में जो बात लिखी है. 
सो भी सुन लीजिये 

एक मनुष्य बड़ा नटखट था, स्त्रियॉंके छलबलको खुनके, अपनी 
सत्रीको ऐसा ताके रहता था, कि--किसी स्त्रीको या बुढ़िया दाई तकको 
भी उसके पास न आने देता। पर यह न समझता था, कि सब 
स्त्रियां एक-सी नहीं होती हैं। जैसे एक हाथकी पाँचों उँगलिया 
एक-सी नहीं होतीं । 

निदान वह मूर्ख उसके पास खदा बेठा रहता था। जब कभी 
किसी आवश्यक कामके लिये बाहर जाता, तो घरके द्रवाजेके 
बाहरसे ताला रूगा जाता । एक दिन घरके बाहरी द्रवाजेमे ताला 
लगाके कुछ आवश्यक कामके लिये वह बाहर चला गया; इतनेमें 
एक चने बेचनेवालेने उस गलीमें आ पुकारा-- “चना लो, गरम 
चना लो |” कहता आया। उस पुरुषकी घरमें बन्द स्त्नीने चने 
बचनेवालेकी पुकार खुन करके द्रवाजेके पास आकर उसे बुलाके 
भीतरसे कुछ पेसोंको एक-एक करके किवाड़की दरारसे बाहर 
निकालकर दे दिया ओर कहा कि-- इन पैेसोंके चने तोलके इसी 
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दरारकी राहसे भीतर डाल दो । जब उसने उसी दरारकी राहसे 
चने फेकके डाल दिये, तब वह उठा ले गई | इतनेमें उसका खाविन्द्‌ 
( पति ) दरवाजेपर आ पहुँचा, वहाँ चनेवालेको देख, किवाड खोल 
अन्द्र ज्ञाके, बड़ा क्रोध प्रगट करके बोला कि---अरी अभागिनी ! भले 
मानसोकी स्त्रियां कहीं ऐसे द्रवाजेपर आके कोई वस्तु मोल लेती 
है !”” यह बात सुन, वह स्त्री कहने रूगी कि-- भरे मूर्ख ! तू बूथा 
क्रोध करता है, कोई अपनी स्त्रीको ऐसे केदर्म डाल रखता है ? जो 
कोई बुढ़िया भी घरमे रहती, तो कोई घरका काम न अटठका 
रहता, और घरकी बस्ती दूनी देख पड़ती। यह खुन वह पुरुष 
बोला कि, मुझे स्त्रियोंका विश्वास नहीं। जब चाहे तब एक नया 
छल बनाके खड़ा कर दं। यह सुन वह स्त्री, यों कहने लगी 
कि-- अरे महामूढ़ ! तू यह बातें बथा करता है, जो स्त्रियां 
छली होती हैं, वे अपने खाविन्दके शिरपर घड़ा धरकर वहाती है, 
ओर कुछ वश नहीं चलता, और अपनी तो वही दशा है किः 

“कर तो डर, न कर तो डर”?--- 

“शेर खाय तो मुँह लाल, न खाय तो मुँह लाल ॥” 

“क्या करे ऐसी हाल है। यह वाते सुन, पुरुष कहने लगा कि-- 
वे ओर ही नामद होते हैं, जिनकी स्त्रियां छिपे-छिपे खरची जाती हैं, 
किन्तु चतुर लोगोंकी स्त्रियोँंकी क्या सामथ्य कि, किसीसे आंखें 
मिला सके | यह वचन सुनकर वह परमचतुरी उस वक्त चुप हो 
रही, पर मनमें कहने रगी कि-देखूँ तो भड़वे ! बह तेरी चतुराई 
और चौोकसी केसे तेरे सिरपर डालती हूँ। तद्नन्‍्तर कुछ दिन तक 
तो पुरुषके मन-माफिक बर्ताव कर, हाव-भाव, कटाक्षद्धारा पुरुषको 
अपने वशमें कर लिया। फिर कई दिन बीतनेपंर वह स्त्री अपनी 
माया फेलाके, कलेजेकी पीर वा दुःख, दर्द, रोग होनेका बहाना बना- 
कर लोटने, तड़फने लगी । तब उसके खाविन्दने बहुतेरे बड़े-बड़े 
नामी वेच्रोकी दिखलाया, परन्तु किसीनेडसके रोगका भेद न जान 


[७१० ] संयुक्त षट ग्रन्थः | [ वेराग्यशतक--- 





पाया। इसलिये अच्छा कर नहीं सके। तब एक चतुर बेचने 
कहा कि-- इसकी ओषधि हम लोगोंसे तो क्या ? खास धन्वन्तरीसे 
भी न हो सकेगी। क्योंकि, न जाने इसे कौन-सा रोग हुआ है ? 
कुछ पता ही नहीं लूगता है, कहके चला गया | 

निदान जब उसका खाविन्द अपने वद भर सब कहींकी ओषधि 
कर चुका, तब भी अच्छी होती हुई न देखके अन्तमें निराश ओर उदास 
होकर यह' कहने छगा कि-- नेहके वैद्यकी दुकान कहाँ है ? प्राणोंकी 
ओऔषधिका क्या नाम है ? खाविन्दकी यह बाते खुनके स्त्री कहने 
लगी कि-- प्यारे! तुमने मेरे रोग दूर करनेके लिये बहुतेरे उपाय किये, 
पर उन किसीने भी कुछ गुण न किया; जो कुछ हुआ सो हुआ । अब 
एक काम ओर करो कि-- किसी अच्छी चतुर दाईकों बुलाके दिखला 
देखो; क्योंकि, स्त्रियोंकी औषधि स्त्रियाँसे ही बन पड़ती है। यह सुन 
कर वह कहने लगा कि-- प्यारी ! तेरे क्लेश दूर करनेके लिये मुझे 
सब कुछ अज्ञीकार है। निदान वह बुद्धिहीन मूढ़ पुरुषने एक बुढ़िया 
संसारकी नटखट चतुर छलीको अपने घरमें बुला काया। उस दाईने 
भी उसके पास जा, सब दरीरके नस-नाड़ियोंको ओर एक-एक कलसे 
उसे देखा । भलीभाति देख लेनेपर तो कोई कलरू-बेकलीकी न पाई; 
तब यह अचस्भा देख, उस बीमार मक्कारसे बोली कि-- तूने छल 
करके इस विचारेको क्यों दुःख दे रक्‍खा है । यह बात उस दाईके 
मुँहसे सुनकर वह स्त्री कहने रूगी कि-- अये गुरुघण्टठाल दाई ! 
इस मेरे छलका यह कारण है कि-- इस मूढ़ अभागीकों मेरा कुछ 
भी विश्वास नहीं, ऐसा यह कह चुका है । यद्यपि मैंने इसके सिवाय 
आजतक भी किसी परपुरुषका मुँह नहीं देखा है, इतनेपर भी 
इसने मेरे सामने एक बड़ा बोल बोला है, उसका फल इसे दिखाना 
चाहती हूँ, चाहे इसमें हानि वा लाभ कुछ क्‍यों न हो, यह बात 
करके ही दिखान। चाहती हूँ। अब तुझे इसीलिये बुलाया है कि-- 
तू मेरे कामके लिये सहायता कर। किसी युक्तिसे भी हो, एक जवान- 
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को फुसलाके, मटकाम॑ छिपाकर, फिर इसी उद्लूके सिरपर मठका 

उठवाके शामको ले आ। रात भर में उससे रमण करके चढ़ी हो 
जाऊँगी; फिर सबेरे इसीके सिरमें उठाके मठका ले जाना; समझा ! 
तू मेरी ऐसी मदत कर । भरपूर इनाम दढूँगी। तुझे विश्वासी जानके 
अपने मनकी बात कही हूँ, बोल ! क्या करेगी ? यह बात सुनके 
धूर्त कुटिनी दाई बोली, कि-- यह कितनी बड़ी बात है ? यह तो में 
सहजमें बन्दोबस्त कर दूँगी, तू विश्वास कर, मैं इसमें तेरी साथी हूँ। 
देखते रहना, सब बात मेरे चुटकी बजाते ही ठीक हो जायगी । ऐसा 
कहके निदान उसके पाससे उठकर उसके खाविन्दके पास आके 
कहने रूगी कि-- तू ने ऐसी परी जैसी चन्द्रमुखी सुन्दरी कान्ताको 
घुला डाला । यह खुनके वह बोला कि-- अब मुझसे कुछ भी डपाय 
नहीं बन पड़ता है, वही देखता हूँ, जो भाग्य ( तकदीर ) दिखलाती 
है। दाई बोली--तम वूथा इतना सोच करते हो, परमेश्वर वा खुदा- 
की कृपासे में इंसे एक ही दिनमें अच्छा किये देती हँ। यह सुनकर वह 
खुद होके बोला कि-- इससे और क्या भला है ? और मुझे यही तो 
चाहिये। भलाई करना और पूछ-पूछके, वाहजी ! जैसे हो, बैसे उसे 
अच्छा करो। उसके आराम होनेके लिये घन तो क्‍या वस्तु है, जो मेरे 
प्राण भी काम आवबे, तो में उसके नामपर निछावर कर डालूँ। यह 
सुन, अब उल्लू पकड़में आया, सोचके बुढ़िया बोली कि-- जहा तूने 
इतने सारा रुपये खर्च किये, तहाँ पाँच सो रुपये ओर खर्च कर, 
जो तेरी प्राणप्यारी एक दिनमें चड़ी होके अच्छी न होवे, तो तलचार 
से मेरा गला काट डालना । खुन; बाबू ! भेरी बेटीकी ऐसी ही दशा 
हो गई थी, भाग्यवश अनायास ही एक भहात्मा वा बड़े फकीर उधर 
आ निकले, मुझे अति दीन, दुःखी देखकर मेहरवानी ( दया ) करके 
पाँच सो रुपये रूगाके ऐसा एक यन्त्र, ठोटका बना दिया कि-- एक 
ही दिनमें रात-भर एक कोठरीमें टोटकेके साथ मेरी बेटीकों रुख 
देनेसे सबेरे वह लड़की भली, चड्डी हो गई थी। अब उस टोटके, 
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वा, यन्त्रको मेरा बेटा प्राणके समान रक्षा करके रखता है | यदि जो तू 
इसके लिये पांच सो रुपये खर्च करे, तो रातभरके लिये बेटेकी 
चोरीसे उसे में तेरे घर ले आऊँ, ओर तेरी जोरू (स्त्री ) को अच्छा- 
कर फिर चहीं पहुँचा दूँ । पर यह बात किसीको प्रगठ न हो, क्योंकि, 
मेरे बेटेका खभाव बड़ा बुरा है, अति क्रोधी है, जो कहीं वह 
जान पावेगा, तो मुझे जीता न छोड़ेगा । यह बात सुनकर वह बुद्धि- 
हीन मूढ़ आदमी, उस बुढ़ियाके पेरॉपर सिर रखकर कहने लगा 
कि-- तू मेरे प्राण बचाये देती है, में अपने जीते जी तुझसे उऋण 
न होऊँगा। तब वह नटख“ट धूते बुढ़िया बोली कि--देखो! एक शर्ते 
है' कि, उस ठोटके, वा यन्त्रको तू ही अपने सिरपर ला,ओऔर पीछे वहीं 
फिर वापस पहुँचा दे । निदान जो-जो बुढ़ियाने' कहा, सो-सो उसने 
सब मान लिया। क्‍्योंकि--[ “मरता कया न करता” ] ऐसा कहा है। 

आखिरमें यह मक्कार धूर्त बुढ़िया उस उब्लूको अपने मायाजालूमें 
फाँसकर, अपने घर चली आई, ओर बन्दोबस्त करने रगी । और एक 
अच्छेसे खिल्ले गुण्डा जवानको बुलाके उससे कहने लगी कि-- अरे 
बेटा ! सुन, तेरे मजे उड़ानेके लिये में एक सोनेकी चिड़ियाके समान एक 
खूबसूरत औरतको फँसा आई हूँ, उसका सन्देश तेरे पास छाई हूँ, 
पर एक मटकेमे बेठके तुझे चलना पड़ेगा । उसकी यह बात -सुनकर 
वह गुण्डा जवान मस्तान ताल ठोकके मूछोपर ताव देके, बोला 
कि-- यदि ऐसी बात है, तो मठका तो क्या ? जो उससे भी छोटेसे 
पाञमे बन्द करके ले चलोगी, तो भी में वहा खुशीसे चलूँगा, और 
जो कहीं लड़ने, भिड़नेकोी भी कहोगी, तो सिर तोड़ेंगे, मुँह न मोड़ेंगे। 
फिर वह धूत बुढ़िया उस मस्ताना गुण्डे जवानकों, सब बात समझा 
बुझाके अपने घरमें उसे बैठाके, उस निपट मूर्ख उल्लूके पास चली 
आई, इतनेमें सांझ भी हो गई । तब उस डह्लूके पह्ेंकी अपने घर 
लाके, उस मस्ताना गुण्डे जवानको छिपे-छिपे मठकेमे बिठा, मोटे- 
कपड़ेसे ऊपर मटकाके मुँह ढांक, बाधके ठीक-ठाककर लेनेपर बाहर 
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आके बोली कि-- लो मीयाँ साहब! यह अचूक यन्त्र ठोटकेका मटका 
है, इसे अपने सिरपर रखके धीरे-धीरे अलाह मीयाँको याद करते 
हुए घर ले चलो | वह काठका उल्लू जेसे निपट मूर्खने भी मठकेको 
सिरपर चढ़ाके अपने घर लाया। यह कुछ भी भेद न समझा कि--- 
इसमें सिर झुकानेकी बुरी बात है। उधर बुढ़िया भी उसके साथ ही 
आई ओर उसकी जोरू ( स्त्री ) को नहला-घुला, अच्छे साफ खुथरे 
कपड़े पहिना, सर्वाज्ञ झुज्लर कर, अतर लगा, पान खिला, हार-पान 
रखचा, चारों ओर बहुत-सी अगर-कपूरकी बत्तियाँ जला, सब प्रकारसे 
सज-धजके रह महल तैयार कर दीं। ओर उस घरवालेसे बोली कि-- 
तुम अब रात भर और सवेरे, में आ पहुँचू तबतक, इस कोठरीमें मत 
जाना; कोई जायेगा, तो ठोटकेकी करामातसे उसमे जानेवालोके 
प्राणोंका बड़ा खटका, खतरा लगा रहता है, समझा | इसलिये द्र- 
वाजेमें बाहरसे ताला लगाके तुम वाहर ही खोते पड़े रहो। उसने 
भी उसकी बात मान ली | वुढ़िया घर चली गई। इधर उस बिना 
सींग-पूँछके नरपशुने भी उसकी बातोंमे विश्वास कर कोठरीके बाहर 
दरवाजेपर पलक्क डाल, उसपर तोशक बिछा, सिरहाने तकिया लगा, 
किवाड़ोंमे ताला लगा, वहीं पेर फैलाके बेखबर होके सो रहा। उधर 
मौका देखके स्त्रीने मटकेके ऊपरका ढक्कषन, कपड़ा खोल दी। तब वह 
खिज्ञा मस्ताना शुण्डा जवान, मठकेसे निकला। दोनों परस्पर मिले, रात- 
भर उस सज्नीसे गुण्डा, विषय भोग-विलास करता रहा। इंस तरह 
त्रिया-चरिजसे धूर्त सत्रीकी इच्छा पूण हुईं। और भोर होते-होते वह 
स्त्री भी भली-चड़ी हो करके उठ बेठी। ओर समय जानके वह खिज्ला 
मस्ताना गुण्डा जवान भी मटकेमें जाके छिप रहा। तब सबेरे ५ बजे 
ही बुढ़िया आके धूर्ताईकी व्यचस्थाको इश्ारोंसे ठीकठाक करके 
बोली कि-- मीयाँ साहब ! जागो ! कोठरीका ताला खोलो, और 
अपनी जोरूको देखो, योटकेकी कैसी करामात है ? उसने आँख उठाके 
स््रीको जो देखा, तो वह अच्छी, भली-चह्ली होके बेठी थी । यह देख 
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करके दोड़के बढ़ियाके पेरॉपर गिर पड़ा। तब बुढ़िया बोली कि-- 
अभी थोड़ी रात और अँघेरी है, अतः इस मटकेको मेरे घर ले जाके 
पहुँचादो। जो कि यदि उजियाला हो जायगा, तो फिर मेरे ओर तुम्हारे 
दोनोंके लिये बदनामी होगी। निदान वह अजान जवान बेल समान 
उस मटठकाको सिरपर रखकर ब॒ढ़ियाके साथ जा, उसके घर पहुँचाने को 
ले चला। समय संयोगसे उस समय मार्गमे एक जगह एक हलवाई 
अपनी दुकानके नीचे कराही थो रहा था। उसने देखा कि-- एक 
मनुष्य अच्छे साफ-खुथरे कपड़े पहिने, मटका सिरपर घरे हुण आता है, 
चह उसे नजर लगाके देखने छगा। तबतक वह निबंद्धि उब्लू भी 
हलवाईके पास आ पहुँचा, और उसे अपनी तरफ ताकते हुए देख 
लाजके मारे आँखें फेर लीं और कराहीके धोनेसे उस जगह कीचड़ 
हो रहा था, और कुछ गोबर भी वहाँ पड़ा था, उसमें एकाएक 
जो उस डबलूका पैर फिसला, तो मुँह भरा आगेकी ओर धड़ामसे 
गिर पड़ा, और मटका भी सिरसे गिरके ठुकड़ा-ठुकड़ा होके फ़ूट गया । 
तब उसके भीतरसे मस्ताना शुण्डा जवान निकला, तो उससे कपड़े 
झाड़-पोछके जूता हाथमे ले, उस उब्लूके पद्ठेका गला पकड़, एक-दो 
तमाचा लगाके फिर कहने लगा कि-- अरे बेवकूफ मसखरे ! तू मले- 
भानसोपर मटका पटकता है? परमेश्वरने कुशलकी! जो कोई ठिकरा 
मेरी आँखमें और नाकमें लग जाता, तो फिर तेरा सिर मारे जूतियोंके 
परहारसे गज्जाकर डालता | तू बड़ा नालायक दिखता है, अबे ! तूने 
मुझपर मटका क्यों फेंका ? बता, में अपने रास्ते जा रहा था, तूने अन्धा 
होके धका देके मेरे ऊपर मटका पटक दिया, इत्यादि कहके इधर तो 
वह मस्ताना गुण्डा जवान उसकी दुर्दशाकर झकझोर रहा था, और 
उधर धूत बुढ़ियाने भी उसका हाथ पकड़के कह रही थी कि--भरेरे! 
बला लेँ तेरी ? तुमने तो मुझे अब बड़े संकटमें डाल दिया, अबे सुन ! 
यह मटका तो होीरे-पन्‍्नेके दामोसे भी भारी मोलका था, मेरा बेटा मुझे 
छूने तक नहीं देता था, और कहता था कि--जो तू इस मठकेमें 
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हाथ लगाचेगी, तो तेरी टाँगे चीर डालूँगा। हाय खुदा ! अब वह 
मेरी क्‍या दुर्देशा करेगा, अब क्या करूँ? कहाँ जाऊँ? 
तब तो वह मूर्ख काठके उल्लूके समान जड़ बनके चुपचाप खड़ा 
रहा, ओर दोनों ओरसे पकड़े ज्ञानेपर चोकन्ना हो रहा था। निदान 
मस्ताना गुण्डा जवानसे हाथ जोड़, उसके पेरों पड़, विनती करके 
माफी मांगी, तब कहीं. छूटा, ओर बुढ़ियाको पाँच सो रुपये तो 
मटका ले जानेके पहले ही दे चुका था, और फिर मठका फोड़नेके 
दण्डमे पाँच सो रुपये पीछेसे देके तब जाके कहीं वुढ़ियासे छुटकारा 
पाया। परन्तु इतना सब होनेपर भी उसकी जोरू (स्त्री ) के 
आराम होनेके आनन्दमे इस नुकसान ओर बेहरमतीकों कुछ मनमें 
न' छाया । इधर यह विचित्र तमाशा सबेरे ही देख करके उस हल- 
बाईने कहता भया कि-- भाई ! ऐसा अनूठा चरित्र तो मैंने पहिले 
कभी नहीं देखा था, जो आज्ञ देखा | यह तो बड़ा ही विचित्र मामला 
देखा। यह बिना किसी कारणके ऐसी गजब बात नहीं भई होगी । 
समें ज़रूर बड़ा भारी रहस्य छिपा होगा । जब उसने युक्तिपूर्वक 
डस बुढ़ियाके द्वारा सब भेदकों जाना, तब यह बात लोगोंमे जाहिर 
करके पुरुषोंको चेतावनी देते हुए बताया कि-- एक तो मनसे 
स्त्रियोंका विश्वास नहीं करना । दूसरा इस दृश्टान्तका सूर्खे आदरमीकी 
सरीखी कड़ाकड़ी बन्धनमें रखके रखवारी भी करते नहीं फिरना । 
यदि उसे विगाड़ पेदा करना है, तो तुम्हारे हजार रखवारी करतेपर 
भी किसी-न-किसी युक्तिसे चह स्त्री बिगड़ ही जायगी; फिर फ़ूट 
होनेकी बात करनेसे क्या लाभ ? ग्ृहस्थोने मध्यस्थ भावसे स्च्रियोंसे 
बतेना चाहिये । 
स्त्रियोंके ऐसे-ऐसे नाना चरित्र होते हैं, सत्संगी, विवेकी, बैरा- 
ग्यवान्‌ ही, उनसे बच पाते हैं। नहीं तो सव लोग उनमें ही फँसे 
रहते है, तो भी कुछ भेद नहीं जान पाते हैं। 
जेसे कहा है कि 


[७१६ ] संयुक्त षट्‌ ग्रन्थः । | वैराग्यशतक-- 





चोपाई:--“ त्रिया चरित्र जानै नहिं कोय | खसम मारके सत्ती होय ॥४ 
दोहाः---“'नाक छिंदाई क्षणिकमें, रती कनकके काज || 
तुलसी त्रियके बदनमैं, कहाँ शरम कहाँ लाज ॥ 
पनघट गयेसे पनघटे, पनश्रट वाकों नाम ॥। 
ठुलसी कब्रहें न जाइये, पनिह्ारिनके धाम ॥” 

और एक परीक्षा लेनेवाले पुरुषने श्वास रोके रखनेपर पतिको मरा 
ज्ञानके स्त्रीने तस्मे खाके, सीरा-पूरी आलमारीमें छिपा रखी थी, यह 
जानके पुरुषने उसे त्याग दिया, ऐसी एक कथा है। दूसरे एक पुरुषने 
सत्रीकी परीक्षाको मूर्दावत्‌ बनके खम्बेमें पांव अड़ाके फँसा रखा था । 
लोगाने खम्बा काटनेको कहनेपर, “नहीं खस्बा मत काटो, इनके ही 
पैर काट छो” ऐसा ख्रीने कही, ऐसी कथा है। तीसरा कुलीन क्षत्रियकी 
स्‍्त्रीने व्यभिचारिणी होके जारके कन्धेमें चढ़के तमाशा देखनेपर श्वसु 
रने उसे पहचानके उसके पेरसे पायजेब, झाॉजन उतार ले गया, फिर 
पतिको उठाके छाकर वेसे ही तमाशा देख, उसने उल्टा रवसुरको ही 
दोष रूगाई, ऐसी कथा है ॥ 

ओर जातक ( १५। ७। ६० ) में लिखा हैः-- एक ग्यहस्थ शिष्यने 
स्‍त्रीके दोष देखके दुःस्ती हुआ, फिर आचायंके पूछनेपर उनसे वह 
ब(त बताया। तब आचाय॑ ने कहा-- “तात ! स्त्रियां सबके लिये है। 
यह दुःशीला हैं, करके पण्डित छोग उनपर क्रोध नहीं करते” कह, 
डपदेश-सखरूप यह गाथा कहीः--- 

श्लोक:-- “यथा नदी च पन्‍थों च पाणागारं सभा पपा ॥ 

एवं लोकित्थिये नाम नास॑ कुज्कन्ति परिइता ॥? 

[ जैसे नदो, महामार्ग, शराबखाने, धर्मशालायें, तथा प्याऊ, 
सबके लिये आम होते है, वेसे ही लोकमें स्त्रियां सबके लिये साधा- 
रण होती हैं । पण्डित ८ बुद्धिमान लोग, उनके विषयमें क्रोध नहीं 
करते है। | 

ऐसा खुनके शिष्य शानन्‍्त हो गया। इसी प्रकार ग्ृहस्थ लछोगोने 
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स्न्रियोंमे मध्यस्थ भाव रखना चाहिये। अति आसक्ति विनाशका 
कारण हो जाता है, सो जानना चाहिये ॥ 
इत्यादि प्रकारके कथा, अनेकों घटनायें संसारमे हुईं ओर हो रही 
है, यहापर तो संक्षेपमें नमूनामात्र दिखला दिया गया है। सचमुच 
स्त्रियां विश्वासकों घात करनेवाली होती हैं। उनका विषय, चरित्र 
जानना अत्यन्त कठिन है। वे तो सिर्फ स्वार्थ साधनेकों ही 
जानती हैं। हितोपदेशमें लिखा है।-- 
श्लोक+-- स्थान नास्ति छरणुं नास्ति नास्ति प्राथयिता नरः ॥ 
तैन नार न नारीणां सतीत्वमुपजायते ॥” हितोपदेश ॥ 
-- है नारद ! स्त्रियाँ पतिबता तब हो सकती हैं कि--या तो 
उनके व्यभिचारका कोई स्थान न हो, या समय न हो, या चाहने- 
वाला ही कोई न हो ॥ 
श्लोक:--न खस््रीणामप्रियः कश्चित्यियों वापि न विद्यतै ॥ 
गावस्तृणमिवारण्ये प्राथयन्ति नव॑ नवम ॥१ हितोपदेश ॥ 
“-सित्रियाँका न तो कोई प्रिय है और (वास्तवमें ) न कोई अप्रिय 
है । किन्तु जैसे गायें चनमें नया-नया तण हूँढ़ती है, चैसे ही स्त्रियाँ 
नये-नये पुरुषोंके खोजमें लगी. रहती हैं ॥ 
श्लोक:-- न लजा न विनीतत्वं न दाणिण्यं न भीझता ॥ 
प्राथनाउमाव एवेक सतीत्वे कारणं रस्त्रियाः ॥” हितोपदेश ॥ 
--स्त्रीके सती होनेका कारण--न लरज्जा है, न नम्नता है, न 
दानशीलता है, ओर न डर है, यदि कोई है, तो केवल उसे चाहके 
प्रार्थना करनेवालेका न होना, यही एक अभाव हे ॥ 
इ्लोक:--'उसना वेद यच्छार्र॑ यज्च वेद चृहस्पतिः ॥ 
सस्‍्वभावे नेव तच्छार्र॑ स्रीबुद्ों सुप्रतिष्ठितम ॥” हितोपदेश ॥ 
“--शुक्राचार्य और चहस्पति जिन श्ास्ञ्रोंको जानते हैं, वे सब 
शास्त्र, छल, कपट करनेका गुप्त कला, कोशल स्त्रीकी बुद्धिमें खभावतः 


रहते हैं ॥ 


[ ७१८ ] संयुक्त घट ग्रन्थः । [ वैराग्यशतक-- 


जैसे लताओंके पासमें जो कोई भी हूँठ-व॒क्षादि होते है, वेलि 
डसीमें लिपटके चढ़ जाती है, वैसे ही स्थ्रियोंके समीपमें भी चाहे 
जैसा अवगुणी पुरुष रहता हो, ग्रण-अवगुणको न देखकर स्त्रियां 
उसीसे फँसके लिपट जाती हैं। विश्वासघात कर बेठती हैं, ऐसी 
यह दुश्श होती हैं ॥ यहाँ दोहाके अर्थमें सारांश यही है कि-- 
बाधिनीरूपी ख्रीने गायके समान सोम्य-सुन्द्ररूप धरी । उसके 
बाहरी सुन्द्रताको देखके बेलरूप अज्ञानी पुरुषोंने उसे प्रिय कंरके 
माने, उसके भीतरके कपटको कुछ नहीं जाने। यही स्त्री ही तो 
खुखकी खास बेड़ी बनी हैं। और मोका पाके पुरुषोंकी पतित ही कर 
देती हैं । उनके सर्च खा जाती हैं, तो भी तृप्त नहीं होतीं। इसको 
विश्वासघातिनी ही जानो, और कभी स्त्री घटधारियोंके सह मत 
करो। पारखी, सन्त, त्यागी, वैराग्यवान्‌ सत्पुरुषोंके सदा सत्सह्ञ करतें 
हुए अपने जीवनका खुधार करो, यही सार शिक्षा है, सो जानो ॥८४७॥ 
दोहा/-मृत्र रक्त दुर्गन्‍्ध इृढ़ । अमेध्य धूषित दवार॥ 
(१ ७ मे 3५ 
चर्मकुण्डमें जो रमे | पच्चे सो तहाँ निधोर ॥ ८५॥ 
ः. संक्षेपार्थ:-- स्त्रीका शरीर' एक बड़ा भारी नकेकी खानी बनी 
है। दर्शों द्वारोमे अपंवित्र नक-ही-नक॑ भरा पड़ा है। द 
'चौपाई;--- “दर्शों द्वार नरककी खानी | तहाँ जीव चाहे अवादानी ॥” पं० ग्र० ॥ 
और उसका भगद्वार तो बजबजाता हुआ मैलाका स्थांन ही हे । 
जहाँसे बार-बार मूत्र, रक्त बहा करता है, जिससे बड़ी भारी डुर्गन्धि 
'डठती है, वही दुर्गन्धका दृढ़, मजबूत कोठी है। अमेध्य > अंपवित्र 
'मल, मूत्रका भण्डार, धूपित 5 बदबू बहनेवाला, ऐसा बह छूणित 
'अधोद्वार है | चमेकुण्ड ८ चोतरफसे मांसके ऊपर चमड़ीका घेरा 
'यंड़ा हुआ, गहरा भाग, भगकुण्डके महानकेमें जो पुरुष-स्त्री सम्भोग 
करके र्मण करता है, सो गधे, कुत्ते, खुअरोंके समान नर-जन्मको 
व्यर्थ बितायके पच-पचके मर जाते हैं। फिर अध्यासवश निश्चय ही 
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उसी नक॑कुण्डमें जाके ड्बते हैं। अर्थात्‌ यह निश्चय है कि, भग-भोग- 
के वासनावश जीव चोरासी योनियोंमें सोई भग द्वारा गर्भवासमें 
जाके मल, मूत्रमे लथ-पथ होके वहीं पचता हुआ दुःख भोगता रहता 
है। इसलिये मैथुन भोगकी वासना जीतेजी एकदम छोड़. देना चाहिये । 
॥ # ॥ विस्तार निर्णय कथन वर्णन ॥ # ॥ 

टीकाः-- भ्रन्थकर्ता कहते हैंः--अर्थात्‌, हे मुमुक्षु पुरुषो ! विचार 
करो, ओर स्त्री-भोगके तरफसे आसक्ति परित्याग कर दो । चिवेकसे 
स्त्नी-देहमें दोष ओर मलीनताकों देखो । मल, मूत्र, पित्त, कफ आदि 
विकार ही उसके दारीरमें भरा है। उसमें कोई अच्छी चीज धरी 
नहीं है, और ऋतुकालमें योनिसें बहता हुआ रक्तमेंसे सड़ा हुआ 
मूदंके समान बड़ी दुर्गन्ध आती है। ऐसे निरृष्ट वस्तु भरा हुआं 
योनिद्वार अत्यन्त छुणा करनेका स्थान है । 

अवधूत गीतामें भी कहा है।-- 

श्लोक/--'भृत्रशोणित दुर्गन्धे ह्ममेध्यद्वारदूषिते ॥ 

चर्मकुण्डे ये रमन्ति ते लिप्यन्ते न संशयः |? झ० ८। १३ ॥ 

“-निश्चय करके सूत्र ओर रक्तसे दुर्गन्‍्धयुक्त मलूके द्वारोंसे दूषित 
इस चर्मकुण्डमें जो पुरुष रमण करते है, वे डुःखमय खंसारमें छिप्त 
होते हैं, इसमें कुछ भी सन्‍्देह नहीं है ॥ कामी लोगोने भूठ-सूठ ही 
स्‍त्री-देहकी प्रशंसाके पूल बाँधे है, वे सरासर मूर्ख है। नहीं तो 
पेसे प्रत्यक्षम मल, मूजादि तुच्छ वस्तुसे भरी हुई नारी-घटकी कोन 
बुद्धिमान पुरुष प्रशंसा करेगा। सच पूछो, तो स्त्रीके मन भीतर भी 
अत्यन्त कुटिल, दुर्गुण, दुर्भावनादि ही भरे पड़े हैं, ओर बाहर दरीरके 
सर्वाज्ञेमे तो मल-विकार भरा ही हुआ है। जिसके लिये कामीजन 
मर मिठते हैं, वह मुख्य भगद्धार तो मृत्र ओर अत्यन्त डुर्गन्धित रक्त 
आदिसे भरा हुआ, मेला भरा हुआ एक चमड़ेकी थेलीरूप कुण्ड या 
नरकंका तालाब ही है। उसमें तन, मन, धन लगाके जो रमण करते हैं, 
वे निश्चयसे ही शरीर छूट जानेपर भी वहीं गिरके पच-पचके 


[ ७२० | संयुक्त घट गनन्‍्थः । [ वैराग्यशतक-+ 





चोरासी योनियोंके दुशः्ख भोगते रहेगे। मुमुक्षु सर्वखसारमें 
कहा हैः--- 
श्लोक:--“चर्मंखरण॒डं द्विधा छिन्नमपानोंद्गार वासितम्‌॥ 
तत्र मूढ़ा रमन्ते ये प्राणुरपि धनैरपि॥ 
जत्रीणामवाच्यदेशस्थ क्षिन्ननाड़ीवरण॒स्य च || 
ग्रभेदेषपि मनोमेदाजनः प्रायेण वच्च्यते ॥” मु० स० ॥ 
“जो अपना वायुसे वासित या डुर्गन्धित दो भागोंमे बेटा हुआ 
एक चमड़ेका खण्डमात्र ही है, उसमें जो छोग प्राण ओर धन खोकर 
भी रमण करते है, वे मूर्ख ही हैं ॥ स््रियोंके अवाच्य देश यानी भग- 
द्वार ओर एक लिबलिबे नाड़ी वण ( नाखूर ) में कुछ भी भेद नहीं. 
है । तथापि उनमें मनोवृत्तिके भेद्से मनुष्य प्रायः ठगा ही जाता है ॥ 
विचारसागर तरह ५ भें कहा हेः-- चौपाईः-- 
“गीलो मलिन मूत्रतँ निशि दिन । खवत मांसमय रुधिर जु छुत बिन ॥ 
चर्म लपेस्थो मांस मलीना। ऊंपरि बार अशुद्ध अलीना ॥ 
इनमें कौन पदारथ सुन्दर | अ्रति अपवित्र ग्लानिकों मन्दिर ॥ 
झादे. मूतको मनुपतनारों | रुधिर मांस त्वक अख्थि पसारो॥ 
लगत जु नीके स्थूल नितम्बा | तिनके मध्य मलिन मल बम्बा ॥ 
तट ताके ते अति दुर्गन्‍्धा। हे आसंक्त तहाँ सो अन्घा॥”३०८॥ 
इस प्रकार नरक कुण्डरूप नारीमे फँसनेवालॉके लिये तो नर्कका 
द्वार खुला ही हुआ है, वे सीधे ही नर्ककोक या न्नौरासी योत्रियोँ- 
की यात्रा करते हैं। फिर उनका निस्तार कभी . नहीं होता है। 
बल्कि पशु आदि नौच खानीमें जाके नाना डुः्ख भोगा करेंगे । 
कहा हैः--“सूकर कूकरके योग, जन्म तैरों भयो ॥”? अमिलाष सागर ५ ॥ 
बस इसी तरह विषयाध्यासी जीव सब चोरासी योनियोंके चक्रमें ही 
सदा मटका करते हैं। भग ओर गर्भमें बारम्बार गोता लगाया करते हैं। 
विषय-वासना त्यागे हुए त्यागी पारखी सन्त कोई बिरले ही मुक्त होते 
है, ऐसा जान लीजिये ! ॥ ८५ ॥ 
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दोहाः-कुटिल डिम्म संयुक्त है। सत्य शोच्य नहिं ताहिं ॥ 
जीवनके बन्धन यही | ग्रिये करि मानत ताहिं ॥८5॥, 


संक्षेपार्थ:-- हे मुम॒ुक्षुओ ! विचार करके देखो ! तो स््रीमें भीतर 
और बाहर दुर्गुण ही दुर्गुण भरे पड़े हैं। सद्ढणोके तो उनमें कहीं 
नाममात्र भी दीखता नहीं । खत्यकी धारण ओर उभय पवित्रता, 
सदाचार, शुभ विचार आदि तो नारीमें रश्चकमात्र भी नहीं है । 
असत्य, अपवित्रता, मूर्खताके साथ-साथ कुटिलता, डिस्म + यौवन और 
रूप-सुन्दरतादिके अत्यन्त दम्भ, अभिमान, हंकार, क्रोध, ईर्षा, काम, 
लोभ, मोह, भय, छल, कपट, आशा, तृष्णा आदि अनेकों विकार, 
दुर्ुगसंयुक्त वह भरी पड़ी है । यही स्त्री नर-जीवोके लिये महाकठिन 
बन्धनकारी है, यही कालरूपिणी हैं। परन्तु विवेकहदीन मूर्ख पुरुष उसे 
ही प्रिय करके अपने अर्धाड्िनी मानते है। भववबन्धनमें जकड़ पड़ते है॥ 
॥ # ॥विस्तार निर्णय कथन वर्णन ॥ # ॥ 
टीकाः-- भ्न्थकर्ता कहते हैं. अर्थात्‌ ,जिसे लोग अच्छी, भली, 
भोली-भाली कहते है, वह स्त्री तो वास्तवमें केसी है कि, बड़ी ही कुटिल 
है; स्विया ही तो कुटनी भी बनती हैं। उनके मनमें तो कपट जाल, बिछी 
हुईं है, ओर डिक्म या दम्भकर भूठी हड्ढलार संयुक्त रहती हैँ । उसमें 
न सत्य है ओर न शोच 5 पवित्रता ही है। बाय सब प्रकारसे 
जरजीवोको बॉथनेवाली मुख्य भवबन्धन यही स्थ्रियाँ बनी है। उसे जो 
प्रिय करके मानते है, वे ही कठिन बन्धनमें बँध जाते है। दत्तने भी 
अवधूत गीतामे कहा. हैः-- 
श्लोकः--“कोटिल्यदम्मसंयुक्ता सत्यशोच विवर्जिता ॥ 
केनापि निर्मिता नारी बन्धनं सर्व देहिनाम्‌ू ॥? अ० ८। १४ ॥ 
--कुटिलता और दम्भ करके संयुक्त जो स्त्री है, वह सत्यसे 
ओर पवित्नतासे रहित है, ऐसी स्न्नीको किसने निर्माण करके रचा 
है ? ( उसके पाप कर्मने रचा है, अतः ) निश्चय करके यह सम्पूर्ण 
सं० नि० घटू० ४६-- 
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जीवॉके बन्धनका कारण है ॥ ओर मुख्य आठ प्रकारके दोष स्त्रियामे 
खाभाविक विशेष रुपसे रहते हैं। इसलिये स्त्री समस्त दुर्गुणोंकी 
खानी हैं | तहाँ नीतिकारोने कहा हैः-- 
श्लोक:--'अ्द्धतं साहस॑ माया मूख॑त्वमतिलोमता ॥ 
अशौच निर्दय॒त्वं च ख््रीणां दोषाः स्वमावजा:॥” चाणक्य० ॥ 
दोहाः--“साहस, मूठ, छुल, मूखंता; लोभ अति अपविन्रता ॥ 
निदंयता, भय आठ यही; नारि स्वभाविक दुष्टता ॥? 

“जान बूझके भी भ्रूठ बोलना, कुकर्म करनेमें अत्यन्त साहस करना, 
छल-कपटसे माया,[मोह फैलना, कितने भी समझाओ, तो भी हठ न 
छोड़नेकी मूर्खता, अत्यन्त लोभ बढ़ायके लुब्ध रहना, तन, मनादिकोंकी 
अपविचन्नता, और निर्दयता- मौका पड़नेपर सब प्राणियोंकी हिंसा 
करनेवाली, ऐसी हिसकी, घातकी, ये सब दोष स्ल्रियोंके खाभाविक 
होते हैं ॥ चाणक्य नीति २। १॥ 

ओर वही बात तुरलूसीदासजीने भी कहा है।-- 
चौपाई:--“'नारि सुमाव सत्य कवि कहहीं | अवगुण आठ सदा उर बसहीं ||” 
“साहस अन्त चपलता माया | मय अविवेक अशौच अदाया ॥' 
और विचारसागर तरह्कष ५ में भी वेसे ही कहा है+--- 
चौपाई:-- “कपट कूटको आकर नारी । में जानी अब तजन विचारी ॥”” 
चौपाई:--“कोटि वज्र॒ सद्भात जु करिये | सबको सार खींचि इक धरिये | 
तियके हिय सम सो न कठोरा | ऋषि मुनि गण यह देत ढेंढोरा ॥ 
पढ्यों पुराण बेद रुद्रति गीता | तक निपुण पुनि किनहु न जीता ॥ 
करत अधीन ताहि तिय ऐसे | बाजीगर बन्दरकूँ. जैसे ॥ 
सब कछु मन भावत करवावत । पढ़ पशुहि भल भौति नचावत ॥ 
उक्ति थुक्ति सब तब हीं विसरै | जब परिडत पढ़ि तिय पै ढिसरे॥ 
,. जे नर नारि नयन शर बीधे | तिनके हिये होत नहिं सीधे ॥ 
नारि बुरी वेश्या अरू परकी | तीजी नरक निशानी घरकी ॥ 
तजत विवेकी तिहेुम नेहा | करे नेह तिय शठ मुख खेहा ॥? 
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दोहाः-- “अर्थ धर्म अरु मोक्ष कूँ, नारि ब्रिगारत ऐज़ ॥ 

। सब्र॒ अनथंकों मूल लखि, तजै ताहि हे चेन ॥” ८६ ॥ 

ओर प्रश्नोत्तरीमें कहा है।-- 
श्लोक:-- “बद्धों हि को यो विषयानुरागी कावा विमुक्तिविंषये विरक्तिः ॥! 

प्रक्ष-- इस संसारमें बँचा हुआ कोन है ? 

उत्तर--जो विषयोंमें अनुराग या स्नेह करनेवाला है ॥ 

प्रक्ष--विशेष मुक्त कोन है ? 

उत्तर--जो विषयोंसे विरक्त है, वही मुक्त है या होता है ॥ 

“हार किमेक॑ नरकस्य नारी |” 
प्रशभ--नरक जानेका एक मुख्य द्वार कौन-सा है ? 
उत्तर--स्त्री ही मुख्य नकीकी द्वार है ॥ 
“क़िमत्र हेये कनक॑ च कान्ता |? 

प्रक्ष--ईइस जगततमें त्यागनेयोग्य क्‍या चीज़ है ! 

उत्तर--कनक द्रव्य, ओर स्त्री त्याग करने योग्य है ॥ 
“विज्ञान्महाविज्ञतमो५स्ति को वा, नायों पिशाच्या नच वंचितोयः | 
का शरहुला प्राण भ्वतां च नारी, दिव्यं त्रतं किंच निरस्त दैन्यम्‌ ॥?” प्र० १६॥ 

प्र्च--ज्ञानियोमं भी महान ज्ञानी कोन है ? 

उत्तर-- नारीरूप प्रिशाचिनीसे जो ठगा गया न हो, सो 
उत्तम ज्ञानी है । 

प्रश्ष-- प्राणियोंको बेड़ीरूप झछुला 5 बॉधनेवाली साकल कोन है ! 

उत्तर-स्त्री ही मजबूत बेड़ीरूप सॉकल है ॥' 

प्रक्ष--दिव्य उत्तम बत कोन-सा है ! 

उत्तर--दीनपनेसे मुक्त होना, उत्तम अत है ॥ 

इस प्रकारसे नरजीवोंकों महा बन्धनकारी यही स्त्री है। परन्तु 
ऐसा न जानके बहुतेरे स्त्रियोंकों ही प्रिय करके हितकारी मानते 
हैं। वे मोहसे ढके हुए अज्ञानी मूढ़ है, कितनेक स्त्रियोंके पक्षपाती 
स्‍्त्रीपशु लोग भाँति-माँतिसे स्त्रियोंकी स्तुति करते है, बड़ी प्रशंसा 
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करते हैं, वे चापलूस लोग कामी कुत्तेके समान नीच होते हैं। जैसे 
कुत्ता मूँक-भूँकके काटनेको दौड़ पड़ता है. तेसे ही वे कामान्ध 
नरपशु भी स्त्रियॉँंकी निन्‍दा करनेवालोंसे लड़-झगड़के, मार-पीट 
करनेको भी उतारू होते हैं। वे पापी स्त्रियोंके हथियार बनते हैं। 
कपटसे कितनोंको उन दुष्टोने मार भी डाले है। तो भी क्या विष, 
कभी अमृत हो सकता है ? कभी नहीं । सच्ची बात कहनेको किसका 
डर है ? नारी साक्षात्‌ नक॑कुण्ड ही हैं । परन्तु विषयी बावरे लोग 
नाराज होके ऐसा कहते हैं किः-- 

दोहाः-- “नारी निन्‍्दा मंत करों, नारी नरकी खान ॥ 

नारीसे नर होत हैं, ध्रुव प्रह्द समान ॥ 

स्व्रियोंके पक्षपातियोंने जो ऐसा कंहा है, सो गलत है। उसका 
उत्तर हम भी ऐसा दे सकते है।-- 

दो हः---“नारी निनन्‍दा सब्र करों, नारी नककी खान ॥ 

नारीसे नर हो रहे, रावण कंस शैतान ॥१? 

असलूमें ल्लियोंका सह करके ही तो पुरुष बिगड़ते हैं। पतन 
कंरनेवाली तो वही हैं, और खुधार, त्याग, वैराग, शुभ सद्गुणादि्‌ 
तो जीवोकों शुभ संस्कार और साधु सदगुरुकी कृपा, सत्य उपदेश 
ग्रहण, सत्सक़् आदिसे ही होता है। ओर अनेकों मनुष्योम किसी 
एक-दो माताओंने कभी कदाचित्‌ पुत्रको कल्याण भार्गम छगनेकी 
प्रेरणा किया है। वह तो अपवादमात्र ही होनेसे नगण्य.हे । नहीं 
तो समस्त ख्तरियाँ सहुरुके वचनमें-- “पूत-म्रतारहिं बैठी खाय” और 
“अपने बलकवहिं रहल मारि” बीजक | ऐसे ही कर रही हैं, अतएव 
स्त्रियोंकों त्यागनेमें ही भलाई है, प;ऐसा जानना चाहिये ॥ ८६ ॥ 


दोहः-- तीन छलोककी जननी | सो भग नके निदान ॥ 


...तहाँ जाय जीव रति करत । अन्तहु सोई ठिकान ॥८७॥ 
संक्षेपार्थ---तीन लोक ८ सात्तिवक, राजस और तामस. प्रकृति- 
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वाले त्रिगुणी प्राणियोंको वा देव, दानव, मनुष्य वर्ग इन सकरूको 
जन्म देनेवाली या उत्पन्न करनेवाली माता जो है, सो निदानमें तो 
भगवती यानी भग धारण करनेवाली ख्र्री ही हैं। आखिरमें तो उसके 
भग - योनिद्वार जो है, सो तो नकी कुण्ड ही हैं। उसी द्वारसे अध्यासी 
जीव गर्भमे जाते और तीन खानीके सम्पूर्ण शिशु उसी भगद्धारसे ही 
जन्म लेके बाहर आते हैं । अन्तमें तीनों छोकॉंकी जननी जो हैं, सो 
भग ही है ओर वह नकीका स्थान है । नरजीव फिर भी तहाँ अपने 
जन्मस्थानरूप माताके समान स्रीके भगमें लिक डालके रति, भोग या 
मैथुन कर्म, कुकर्म करनेमें प्रेम रूगाते हैं, मातारूप स्लीके साथ निधड़क 
भोग-विलास करने लगे हैं। बड़ी उब्दी कुचाल पशुके समान बर्ताव 
करते हैं । फिर शरीर छूटनेपर अन्तमें वे जीव सब भी वासनावश 
सोई ठिकाने अर्थात्‌ भगछारा गर्भवासको ही प्राप्त होते हैं। आवाग- 
मनके चक्रमे फिरा करते हैं, बिना पारख ॥ 
॥ # ॥ विस्तार निणेय कथन वर्णन ॥ # ॥ 
टीका४-- श्रन्थकर्ता कहते हँः-- अर्थात्‌, खर्ग, सत्यु, पाताल; 
वा अर्थ, ऊघे, मध्य स्थानकोी बाहर तीन छोक कहते हैं । किन्तु 
यहा त्रिगुणी प्राणियोंको ही तीन लोक कहा है । रज, सत्तव, तम, 
इन तीन गुणसंयुक्त तीन खानीके सकल सन्‍्तानोंकों जन्मानेवाली 
माता-स्त्रीरूपमें ही कहलाती है। सो उसके उत्पन्न करनेका मुख्य 
स्थानका नाम ही भग या योनिरन्ध्र कहलाता है। सो निदानमें 
नकीकी खानी, महामलीन ही है । 
इस बारेमें दत्तने भी अवधूत गीतामें कहा हैः -- 
श्लोकः-- “अेलोक्य जननी धात्री सा भगी नरकं श्रवम ॥ 
तस्यां जातो रतस्तत्र हा |! हा | संसारसंस्थितिः ॥? झ० गी० ८। १५॥ 
--जो स््री तीनों लोकोंको उत्पन्न करनेवाली है, समगके सहित वह 
निश्चय करके साक्षात्‌ नरक ही है। तिसी स््रीमेंसे उत्पन्न हो-होके 
पुरुष उसीमें फिर प्रीति करता है या उसी भगको भोगता है । हाय ! 
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हाय ! बड़ा भारी कश्ट या यह दुःखकी ही बात है। देखो! यह 
संसारकी कैसी स्थिति या उब्टी चाल है, या हो रही है ॥ 
जहाँसे उत्पन्न भया, तहाँ ही भगमें जायके, जो पुरुष रतिभोग 
करता है, सो फिर भी वहीं जानेकी तैयारी कर रह। है। सृत्यु 
होनेपर उसी ठिकानेमें जाके निवास करेगा। जितनी बार भग 
भोगेगा, उतनी बार निश्चयसे गर्भवांसमें जायगा। ओर जितने 
स्वियोंसे संसर्ग, मेथुत्त करेगा, उतने स्व्रियोंके गर्भमें बास करेगा, 
तथा चोरासी योनियोंक्रे चक्रका' दुःख भोगता रहेगा। तहाँ 
साखी संग्रहम कहा है।-- 
साखी;:-- “भंग भोगे भग ऊपने, भगते बचे न कोय ॥ 
कहहिं कबीर भगसे बचे, भक्त कहावे सोय ॥ 
नारीकी माँ३ परत, अन्धा होत भुजड्ढ ॥ 
कबीर ताकी कोन गति; जो नित नारिके सद्भध ॥ 
आवागमनके द्वार है, नारी बड़ी बलाय ॥ 
जल बूढ़ा तो ऊबरे, भग बूड़ा मरि जाय ॥? सा० सं० ॥ 
और बीजक भप्रन्थमें कहा है।-- 
रमैनीः-- “एके जनी जना संसारा। कौन ज्ञानले भयउ निनारा!॥ 
भी बालक मगद्वारे आया । भग भोगीके पुरुष कहाया |? 
॥ बीजक, रमैनी १ के चोपाई ६-१० ॥ 
शब्द:-- “'सुमागे ! केहि कारण लोभ लागे ! रतन जन्म खोयो ॥ 
पूवल जन्म भूमि कारण | बीज काहेक बोयो ||” शब्द ८६।| 
इस शब्दकी खानीकी टीका--त्रिहझामें लिखा है, सो वहाँसे देख 
लीजिये ! ॥ 

. “नहाँसे उपने तहाँ समाने, छूटि गये सब तबहीं ।।” बीजक, शब्द श्८ ॥ 
... इस प्रकार एक तो स्त्रियां चेलोक्यकी माता हैं। दूसरा भग 
महानकंका स्थान है। इस बारेमें कुछ भी सोच, विचार न करके 
क्रामासक्तपुरुष आखिर वहीं जायके भग-भोगनेमें प्रीति करते हैं । 
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तो उसका नतीजा यही होगा कि-- देह छूटनेपर जोब वासनावश 
उसी ठिकाने, यानी भगद्वारा गर्भवासको प्राप्त होगा, फिर जन्‍म लेके 
नाना दुः्ख भोगता रहेगा। अतए्व मुक्ति चाहनेवालोने जितनी 
जल्‍दी हो सके, उतना शीघ्र विषय अध्यास, मेथुन कमेके वासनादि- 
को भीतर, बाहरसे एकदम छोड़ देना चाहिये। तभी हित 
हो सकेगा ॥ ८७ ॥ 
दोहाः-- जानो नारी नक है | निश्चय बन्धन मेहि ॥ 
ना जाने मन काहेकी | तहँवाँ दोरो जाहि ॥ ८८ ॥ 

संक्षेपारथः-- हे मुमुश्षु पुरुषों ! इस स््रीको तुम भली-मातिसे नर्कका 
समुद्र ही जानो, और निश्चय करके सब प्रकारसे स्लियाँ भवबन्धनोंमें 
पुरुषोंको जकड़ाके नकमें ही डालमेवाली होती हैं | यह यथार्थ भेदको 
अपरोक्ष रीतिसे न जानने, न समझनेके कारणसे ही सूर्ख पुरुषोके 
मन बार-बार वहीं खोके भग-सोगादिके स्म्ृतिमें खींचा हुआ दोौड़ा 
चला जाता है। अनजान लोगोंका मन तो विषय-वासनामें लूगा ही 
रहता है। परन्तु जानकार कहलानेबालोंका मन भी न जाने क्‍यों 
उधर ही समय-समयपर दौड़ा चला जाता है ? इसका कारण यही है 
कि--पूर्व संस्कार तथा देखे, सुने, भोगे हुयेके कारणविशेषसे स्म्नतिकी 
उपस्थिति और विवेक, वेराग्याभ्यासके कमीके कारणसे ही अनजान 
पुरुषके समान ही, वाणीके जानकारके भो वृतक्ति विचलित होके विषयोके 
तरफ ही मन दोड़ा चला जाता है ॥ प्रयत्न करके वेराग्यको बढ़ायके 
अपने-अपने मनको रोकना चाहिये ॥ 


॥ % ॥ विस्तार निणेय कथन वर्णन ।। # ॥। 
टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हैंः-- अर्थात्‌, हे जिज्ञासु मलुष्यो ! 
ख्रीको तुम अच्छी मत समझो । उसे तो बड़ी बुरी भयड्गञर नकीकी 
खानी, ओर समस्त विकारोंकी पिटारी, काली नागिनीके समान 
जहरीली जानो | ख्थियां ही सकल आपत्तिकी घर हैं। महान बन्धनमें 
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घेरे रखनेवाली निश्चयसे यह विकराल राक्षसी ही हैं। हम तो 
अच्छी तरहसे स्त्ियोंको नर्ककुण्डरूप बन्धनकारी जानते हैं । परन्तु 
ये अज्ञानी लोगोंकी दुर्दशा पशुचाल देखके मुझे करुणा उत्पन्न हो 
जाती है। में यथार्थ समझता हूँ ! तो भी ये मूर्ख पुरुष कुछ भी 
नहीं समझते हैं। जहाँसे जन्मे, फिर वहीं दोड़-दोड़के गमन कर रहे 
हैं'। क्या कहे, समझानेपर भी समझके जागते नहीं। बड़ी विकट 
बन्धन है । दत्तने अवधूत गीतामें कहा है।-- 
श्लोक:--- “जानामि नरक नारीं श्रुव॑ जानामि बन्धनम |। 
यस्यां जातो रतस्तत्र पुनस्तत्रेव धावति ।? अ०गीता ८ । १६ ॥ 

-- स्थ्रियोंकों हम जानते हैं कि-- यह नरकरूप हैं, और निश्चय 
करके बन्धनका कारण भी ख्रियाँ ही है, ऐसा हम जानते हैं। 
परन्तु हाय शोक ! अन्य पुरुष ऐसा नहीं जानते। उनकी तरफ 
देखता हूँ, तो बड़ा अफसोस होता है| क्योंकि, जिस सझीमेंसे उत्पन्न 
होते हैं, भगद्धारा निकलते हैं, फिर युवा होके उसीमें क्रीड़ाको करने 
लगते हैं । पुनः उसीमे जानेके लिये निश्चय करके दोड़ भी लगाते 
हैं। अर्थात्‌ सभी पुरुषोंकी उत्पत्ति भगद्धारासे हुई है, फिर मातारूप 
स्‍त्रीम आसक्तः होके कामान्ध छोग भग-भोगनेके लिये ही बार-बार 
उधर ही दोड़ते हैं । बड़ी घनी अज्ञानका आवरण पड़ा है। जिससे 
बारस्वार गर्मवासको ही प्राप्त होते है ॥ प्रश्नोत्तरीमे कहा है+-- 
श्लोक:-- “विषाद्विषं कि विषयाः समस्ता, दुःखी सदाको विषयानुरागी ॥” १३॥ 


प्रक्ष--विषसे भी अधिक विष कौन-सा है ? 

उत्तर-- सब प्रकारके पश्चविषय, विषसे भी अधिक जह- 
रीले विष हैं ॥ 

प्रश्ष-- हमेशा दुःखी कोन है ? 

उत्तर-- जो हमेशा विषयोंमें प्रेम करनेवाला है, सो सदा 
डुँशली रहता हैं ॥ 
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एलोकः-- 'श्ञातुं न शक्यं हि किमस्ति सर्वैयोषिन्मनों यच्चरितं तदीयम्‌ ॥  * 
प्रश्च-- किसीसे भी जाना न जाय, ऐसा क्‍या है ? 
उत्तर-- स्त्रीका मन ओर उसका चरित्र अज्ञात होता है ॥ 
ओर योगवाशिष्ठमें कहा है+-- 
श्लोक:--“ज्वलतामतिदूरेष्पि सरसा अपि नीरसाः ॥ 
स्त्रियों हि नरकामिनामिन्धनं चारु दारुणम ॥” योगवाशिष्ठ | 
स्त्रियां ( देखनेमे ) सरस होकर भी ( वास्तवमें ) बड़ी नीरस 
होती हैं। ये अत्यन्त दूर जलनेवाले नरकाप्िका अति दारुण एवं 
सुन्दर ईन्धन ही हैं ॥ 
श्लोक+-- “इतः केशा इतों रक्तमितीयं प्रमदातनुः ॥ 
किमेतया निन्दितवा करोति विपुलाशय३ ॥ १ ॥ 
अआपातरमणीयतलं केवल कल्प्यते स्त्रियः ॥ 
मुने तदपि नासख्यत्र मम मोहेककारणम्‌ || २॥ . 
सर्वधां दोषरलानां सुसमुद्विकयानया |। 
दुःख अडलया नित्यमलमस्तु मम स्त्रिया | ३ ॥ 
यस्य स्त्री तस्य भोगेच्छा निःस्रीकस्य क्र मोगभूः ॥ 
स्त्रियं त्यक्वा जगत्त्यक्तं जगत्त्यक्त्वा सुखीभवेत्‌ ||” ४ ॥ योगवाशिष्ठ ॥ 
--इधर बाल ( केश ) छितरे हैं ओर इधर दूसरी तरफ रक्त भरा 
है-- बस, इतना ही यह स्त्रीका शरीर है। भरा! इस निन्दित 
शरीरसे महानुभाव क्‍या करते हैं? या क्या करेंगे ? ॥ ( रामचन्द्र 
कहते हैंः--- ) स्त्रियोंकी केवल आपात रमणीयता या सर्वाह्ष 
खुन्दरता, कल्पनाकर ली जातो है, किन्तु हे मुने ! मुझे तो मोहकी 
एकमात्र कारणरूप वह भी प्रतीत नहीं होती॥ सम्पूर्ण दोषरूप 
रलोंकी एकमात्र पिटारी और दुः्खोंकी झुझ्जललारूप इस स्जत्रीसे तो 
सदाके ही लिये मेरा कोई प्रयोजन न हो ॥ जिसके ( पास ) ख्री 
होती हे, उसीको ( विशेष ) भोगोंकी इच्छा होती है। स््रीहीनोंके 
लिये तो भोंगका स्थान ही कहाँ है? जिसने स्त्रीको ( वैराग्य 
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विचारसे ) त्याग दिया, उसने सारा संसार त्याग दिया; अतः 
संसारको त्यागकर मनुष्य सुखी हो जायगा ॥ 

इस प्रकार हे सन्‍तो ! निश्चय करके बड़े भारी बन्धनमे हो 
डालनेवाली इस स्त्रीको नककी खानी, जीता-जागता यमपुरी ही 
जानो । ऐसा न जानके न मालूम यह मूर्ख मन वहा ही दोड़-दोड़के 
क्यों जाता है ? इस तरहसे तो यह फिर-फिर भी नकेवास ही करेगा, 
गर्भवासके केदम पड़ जञायगा । इसलिये अभी ठीक तरहसे यह बात 
जानके सच्चे त्याग-वेराग्ययकों धारण करो। गाफिल होके कभी 
स्त्रियोंमे राग मत करो, दोषोंकों देखके समझके ही दूर 
हो रहो ॥ ८८ ॥ 

दोहाः--भग आदि कुच पाशलों | घोर नककी खान ॥ 
. जो नर तहँवाँ स्मत है। सो जियतहि नके समान ॥८8॥ 

संक्षेपार्थ:-- हे सन्‍तो ! स्त्रियोंके भगसे शुरू करके नवोंद्वार 
ओर कुच - दोनों स्तन, छाती, कण्ठके आस-पास तक घनथघोर बड़ी 
भारी नक मल-मूत्र, पीब, चर्बी, रक्त, मांस, कफ, पित्त, वात इत्यादि 
घोर नर्ककी खानो हैं। वहाँ सब ठोर नरक हो नकी भरा पड़ा है। 
जो पुरुष ऐसी स्त्रियोंके साथमें भग-भोगादि करके रमण करते हैं, 
सो मानो जीतेजी नकमे समायके या प्रवेश करके घृणित नर्क॑में ड्रब' 
रहे हैं। उसी नरककों ही खा-पीके प्रत्यक्ष नरकके निवासी बड़े 
डील -डोलवाले कीड़े ही बन रहे हैं । जब जीते ही नक॑ कुण्डमे पेठके 
नरक भोग रहे हैं, फिर मरनेके पीछे उनकी दुर्गंतिका क्या पूछते" 
हो ? उसी प्रकार अनेकों जन्म पर्यनत चोरासी योनियोंके दुःख ही 
भोगते रहेगे। अतणच अपना हित चाहते हो, तो स्त्री-सड़्का भोग 
त्थागके शुद्ध विरक्त हो रहो ॥ 

॥ # ॥ विस्तार निणेय कथन वर्णन ॥ #॥ 
टीकाः--- अन्थकर्ता कहते हैंः-- अर्थात्‌: हे मुमुक्षुओ ! स्त्रोके: 
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प्रति भूठी सुन्दरता, कल्पना करके मोहके गाँठी मत बाधों | इतने 
समझानेपर भी नारीके प्रति तुम्हारी राग निचृत्त नहीं हुई। तो तुम 
अब स्त्रियोंके सर्वाहुको एक-एक करके अरूग-अलग उसके अख- 
लियतको विचार करो । फिर तुम्हे शुद्ध बुद्धिसे देखनेले स्त्रियोंकी 
देह, घोर नककी खानी ही दिखाई देगी। मलीन अज्न-भज्ञ भग आदिसे 
लेके कुचोंके पाशतक सब ठिकाने नरक ही तो भरा है। कोन-सी 
अच्छी वस्तु धरी है, उसमें हड्डीकी कझ्लालके ऊपर मांस, रक्त, लपेटके 
नसोंसे कसकर, उसपर त्वचा मढ़ी गई है। और ऊपरसे वस्च्रोंसे 
ढॉँकके पुरुषोंके नेत्रोपर धूर झौक दी गई है, मोहका चश्मा चढ़ाके 
उसे सुन्दर देखते हैं। स्त्रियोंके ऊपर आसक्त होते हैं, भोग-विलास 
करते हैं, यही अज्ञानका प्रताप विशेष मूर्खता है। अगर बीचका 
पर्दा हठा दिया जाय, तो पिशाचिनीके रूप उसे देखके सब भय-भीत' 
हो जायें । परन्तु जबरदस्त पर्दा पड़ा है, इसलिये अन्धेरेमे भटक 
रहे हैं । जैसे कुत्ता सूखी हड़ी चबाके अपने ही मसोड़ाके रक्त 
चाटठके प्रसन्न होता है! तेसे संसारी लोगोंका भी यही हाल 
हो रहा है। तहाँ सहुरुने बीजक प्रन्थमें कहा हैः - 
शब्दः-- “इहै पेड़ उत्पति परलयका । विषया सब बिकारी ॥ 
जैसे श्वान अपावन राजी | त्यों लागी संसारी ॥” शब्द ५६ ॥ 
“ना हरि भजसि न आदत छूटी” ॥ बीजक, शब्द ४७ ॥ 
और दत्तने भी अवधूत गीतामें कहा हैः-- 
श्लोक/-- भगादिकुचपर्यन्त॑ संविद्धि नरकार्णवम्र्‌ || 
ये रमन्ति पुनस्तत्र तरन्ति नरक॑ कथम्‌ ॥” आ० गीता ८ | १७ ॥ 
-- यह स्त्रीके भग आदि अक्ञोंसे लेकरके स्तनों पर्यन्त नरकका 
महासमुद्र भरा पड़ा है। हे नर! तिसको तू सम्यक्‌ प्रकारसे या 
अच्छी तरहसे जान, और जो पुरुष नारीके गर्भमें रहकर फिर उसके 
योनिसे पैदा होकर भी फिर तिसी स्त्रीमे मग भोगते हुए र्मण करते 
हैं, अब कहो भला ! वे किस प्रकारसे नकसे अलग होकर नरकसे 
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केसे तर सकेंगे ? कदापि नहीं तर सकेंगे। सर्वदा नक-सागरमें ही 
ड्ूबते रहेंगे ॥ ओर सुन्दर विलछासमें लिखा है। खुनिये (-- छुन्दः-- 
*“उदरमेँ नरक, नरक अधद्वरनमें | कुचनमूँ.. नरक, नरक भरी छातीहे ॥ 
कण्ठ मैं नरक गाल, चिब्रुक नरक बिम्ब । मुखमें नरक जीभ, लारहु चुवाती है ॥ 
नाकमें नरक श्रांख, कानमैं नरक बहे । हाथ पॉव नख-शिख, नरक दिखाती है ॥ 
सुन्दर कहत नारि, नरककों कुरढ यह। नरकमें जाइ परे, सो नरक पाती है ॥३॥ 
कामिनीको अद्भ अति, मलिन महा अ्रशुद्ध। रोम-रोम मलिन, मलिन सब द्वार है॥ 
हाड़ मांस मजा मेद, चामसेँ लपेटिराखे । ठोर-ठोर रकतके, भरेई भर्डार है ॥ 
सूत्रह पुरीष आंत, एकमेक मिलि रही। ओर ही उद्रमाहिं, विविध विकार है || 
सुन्दर कहत नारी, नख-शिख निद्रूप । ताहि जो सरा है सो तो, बड़ा ही गँवार है।[४|| 
| ॥ सुन्दर विलास ॥ 
इस प्रकार द्रअसलमे स्थ्रियाँ घोर नर्ककी ही खानी हैं । भग 
क्या है? रोरव नकीे है । मुख क्या है ! कालकूट विष भरा हुआ 
घड़ा है । कुच क्या है ? विषकी गोली हैं । मोटी-मोटी हड्डियोंके चार 
टुकड़े जोड़के दोनों पैर बने है, पेटमें सड़ा हुआ मैला भरा पड़ा है ! 
खाली चामके ढक्कनसे ही सब निकृष्ट चीज छिपी हैं । तहाँ व्यासने 
कहा हैः -- 
श्लोकः-- “सर्वाशुविनिधानस्थ कृतप्नस्य विनाशिनः ॥ 
शरीर कस्यापिकृते मूढाः पापानि कुव॑ते ॥ 
यदि नामास्य कायस्य यदन्तस्तदूबहिर्मवेत्‌ ॥ 
दण्डमाद्राय लोकोड्यं शुनः काकांश्व वारयेत्‌ ॥? मु० स० ॥ 
-- हाय ! सारी गन्द्गीके खजाने, कृतन्न और विनाशशील इस 
देहके लिये ही मूढ़ पुरुष नाना प्रकारके पाप-कर्म करते हैं ॥ और 
इस शरीरके भीतर जो ( मल, मांस, रक्त, मज्जा, आदि दुर्गन्‍धमर्य 
वस्तुएँ भरी पड़ी ) हैं, वे ही यदि बाहर निकल आधे, तो यह लोग 
( इसको रक्ताके लिये ) हाथमें डण्डा लेकर कुत्तों ओर कौओंको 
हू टाता फिरेगा ॥ और शुकदेवने भी कहा हैः-- 


शिनी 
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श्लोक+-- “अमेध्यपूर्ण कृमिराशिसंकुलं, खभावदु्गनन्‍्धमशोचमश्नुवम्‌ ॥ 
कलेवर मूत्रपुरीपभाजनं, रमन्ति मूढ़ा न रमन्ति परिडताः ॥? 

“- जो गन्दगीसे भरा हुआ, कीड़ों, मकोड़ोंके समूहसे संकुलित, 
खभावसे ही अत्यन्त दुर्गन्धित और अत्यन्त चञ्चछ, अस्थिर + स्थिर 
न रहनेवाला है। डस मलरू-मूत्रके पारूप शरीरमें मूढ़जन ही खुख 
मानते हैं, पण्डित जन ८ विवेकी तो स्वेदा उससे विरत ही होते हैं ॥ 

और विष्णु पुराणमें भी कहा है।-- 

श्लोक-- “मांसासकपूयविस्मृतरस्नायुमजास्थिसंहतो ॥ 

देहे चेत्यीतिमानमूठी मचिता नरकेडपि सः ||” विष्णु पुराण ॥ 

-- मांस, लोह, पीब, विष्ठा, मूत्र, सस्‍्नायु, मज्जा और अस्थियांके 
समूहरूप इस नर-नारीके देहमे यदि किसी मूढ़ पुरुषकी प्रीति हो 
सकती है, तो वह नरकमें भी प्रेम कर सकता है ॥ अतः भग, कुचसे 
लेके सिर पर्यन्त स्थियाँ महान नरककी खानी है । जो पुरुष नरपशु, 
होकर तहाँ ही प्रीति लूंगायके ख्री-भोग करनेमें रमते हैं, सो जीते 
ही नर्कवासीके समान हैं । कूकुर, खूअर, गधे आदि पशुओंके समान' 
ही उनकी जिन्दगी भी व्यर्थ चली जाती है। मरनेपर भी उसी 
नकवासकों या चोरासी योनियांकों ही प्राप्त होते हैं॥ इसलिये 
प्रथमसे ही स्त्री विषयकी आसक्ति एकदम छोड़ देना चाहिये, तभी 
कब्याण होवेगा ॥ ८० ॥ ह 

दोहाः--बिष्ठा नकंको भोग यह | भग जो भया निमोन॥ 
क्यों नहिं जानत चित्त तू ! तहाँ क्‍यों धवत जान १ ॥६०॥ 

संक्षेपार्थ:--- त्याग करने लायक मरू-मूचका घर, मैला-ही-मैला 

भरा हुआ, यह जो भगकुण्ड याती स्त्रीकी योनिद्वार निर्माण होता 

भया | सो पापके कारणसे ही भग संयुक्त रत्री देह निर्माण हुआ है, 

और उसके साथ भगभोग या मैथुन करना, मानो विष्टारूपी नकका ही 

भोग करना है। यानी विष्ठटा खानेके समान ही निकृष् तुच्छ कम है।. 
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मैलेले भरा तालाबमें ड्ूबनेके समान अत्यन्त घुणित निन्द्नीय है। 
हे नर ! तू ऐसा क्यों नहों चित्तमें विवेक करके जानता है। अन्धा, 
सूखे बनके पशुके समान तहाँ ही भग-भोगके नकेमे ड्ूबनेकों क्‍यों 
दोड़ा चला जाता है ? अभी मनुष्य जन्‍म पाये हो, तो इसे सत्सह्- 
विचार करके अच्छी तरहसे जानछो। ओर सच्चे मनुष्य बनके 
विषयासक्तिको छोड़ दो। सहुण रहनी, रहस्य, त्याग, बैराग्यको 
धारण करके अब भी चेत करके मुक्तिमागगभे लागो। नहीं तो पीछे 
बड़ी दुर्दंशा होगी | हे जीव ! तुम अपने खरूपको जानो । भोगासक्ति 
चासनाको परित्याग करके स्थिर हो जाओ ॥ 
॥ # ।॥ विस्तार निशेय कथन वर्णन ॥ # ॥ 

टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हैः--- अर्थात, नक॑ स्थानमें क्‍या 
होता है ? विष्ठार जिसे भाषामें लोग “गू? कहते है, मूत, पीब, खून, 
बद्बूदार पानी, इत्यादि डुर्गन्धित पदार्थ गचरपचर होके भरा 
रहता है। जहाँ कीड़े बिलबिलाते रहते हैं।. वेसे जगहमें पविचत्र 
पुरुषको, तो क्षणभर ठहरना भी कठिन हो जाता है। फिर उसे छूना, 
उठाना, शरीरमें मलना ओर खाना, तो अशक्य है | चाहे भले ही मर 
जावे, परन्तु वैसा उनसे हो नहीं सकता है। ओर सूअर, कुत्ते 
आदि पशु तो मैलाको ही प्रसन्न होके खाते हैं। ऐसे ही जिस पदार्थ- 
को तुच्छु समझके वेराग्यवानोंने त्याग दिया, उसे ही संसारी विषयी 
लोगोने प्रसन्नतासे अरहण किया है। यहाँ उपदेश खास करके त्यागी 
मुम॒ुश्ुआँंके ही लिये है।. तो देखो ! यह स्त्रीका भोग सरासर विष्ठा, 
नकका ही भोग है। भग जो निर्माण भया है, सो भी विष्ठादि मरू-सूचसे 
अरा हुआ खास नकीका कुण्ड ही है । फिर हे चित्त ! तू चेत करके 
असली बातको जानकर उपराम क्‍यों नहीं होता है? क्‍यों मनमें 
ग्लानि नहीं करता है, तहाँ ही स्त्रीमे नकवास करनेको क्‍यों दौड़ा 
जाता है ? आवागमनका दुःख भूलके क्‍यों भवसागरमें कूद-कूदके 
शिर पड़ता है ? जाग, चेतकर ! ॥ 


] 
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ऐसे ही दत्तने अवधूत गीतामें कहा है।-- 
शुलोकः- “विषछ्लादिनर्क॑ घोरं मर्ग च परिनिर्मितम || 
किमुपश्यति रे चित्त कर्थ तत्रेव घावसि ॥” अ्रवधूत गीता, ८। श्८ ॥ 
-- विष्ठा आदिकों करके घोर नरकरूप ऐसी स्त्रीकी भग रचित 
भया है । जहाँ नर्कके सिवाय ओर कुछ नहीं । हे चित्त ! तो फिर तू 
उसमें क्या देखता है? ओर फिर किस लिये तिसी स्त्रीकी तरफ 
दोड़ता है ? क्‍या तू नर्कमे हूबना चाहता है ? ॥ 
विचार सागर तरक्ल ५ में कहा हेः-- 
“थ्रभु पुरीष परडा यह रण्डा | दिय मुद्ि कोन पापको दण्डा ॥ 
बोलत बैन व्याल कागनिके | भेड़ मैंसि न्योरी नागिनीके | ४३ ॥ 
प्रेतरूप धरि लघ्म अ्रमड्गल | भिरिफिरि मिरत मेष मनु दक्ञल || 
ज्यों लोगत मद्रपो मतवारों | गिनत मलीन गलीन न नारो ॥ ६३ ॥ 
तव्यों नर नारि मदन मद अन्धे | अति गलीन अ्रज्भधनमें बन्चे |” वि० सा०४ ॥ 
अतः स्त्री देहमे भग जो निर्माण भया, सो विष्ठादि मेला भरा 
हुआ नक में जीवोंको भेजनेके लिये कुस्भीपाक नरकका एक महा- 
द्वास्रूप ही बना है । जो उसमें प्रवेश किये, सो महानक॑मे आधे मुख 
गिर पड़े, ओर गिर ही रहे हैं । हे मुमुश्षु ! तुम ऐसा अपने चित्तमें 
क्यों नहीं ज्ञानता है? कुतियाके पीछे दोड़नेवाले कुत्तेकी नाई" 
तू भी क्‍यों स्त्रीके पीछे भग-भोगनेकी तृष्णासे दोड़ता है? 
खबरदार ! अब भी सावधान हो जा! नारीके सह्कको छोड़ दे। 
नहीं तो कालरूप स्त्रीसे तू मारा जायगा, तो फिर जन्‍्म-जन्मा- 
न्तरमें भी तेरा कहीं ठिकाना नहीं लगेगा । सहुंरुने बीजक शब्दमें 
कहा है।-- 
शब्द+-“बुन्दसे जिह् पिएड सञ्जोयो | अग्रिकुएश रहाया ॥ ३ ॥ 
जब दश मास माताके गमं। बहुरि लागल माया॥ ४ ॥ 
बारहुते पुनि बुद्ध हुआ | होनहार सो हुआ॥ ५ ॥ 
जब यम अइहेँ बाधि चले हैं। नेनन मरि-भरि रोया ॥ ६ ॥ 


[ ७३६ | संयुक्त घट ग्रन्थः | [ वैराग्यशतक-- 





जीवनकी जनि आशा राखों | काल धरे हैं श्वासा॥ ७॥ 
बाजी है संधार कबीरा ! चित्त चेति डारों फॉसा ॥ बीजक शब्द ८६॥| 
अतएव पारखी साधु-गुरुके खत्सक् करके सचेत होकर 
सकल विषय फन्‍्दाको परित्याग कर डालो । ओर पूर्ण वैराग्यको ग्रहण 
करके सदाके लिये छुखी हो जाओ ! ॥ ९० ॥ 
दोहाः- चर्म कुण्ड दुर्गन्‍्ध, दृढ़ |भग सो नके बखान ॥ 
देव देत्य औ नर सकल | खण्ड्यो सबनको ज्ञान ॥६१॥ 
संक्षेपार्थ:-- हे भाई ! यह त्याग, वैराग्यकी बात और स्त्रीकी 
भरपूर निन्‍दा, खाली अकेला मेंने ही कहा हो, ऐसा बात नहीं । बल्कि 
सारे ज्ञानी, वैयग्यवानोंने भी पहिले-पहिलेसे ही कहते हुए मुमुश्षुओं- 
को चेताते आये हैं। सोई बात दढ़तासे में भी कहता हूँ ! खुनो ! 
मड़ेसे घिरा हुआ कुण्ड, जिसमें अत्यन्त दृढ़ महान दुगन्ध आता 
है, सो भगरूप योनिद्वार हो महान नकी है, ऐसा शानियोंने बखान 
किये हैं, सो सर्वथा अक्षरदशः सत्य है। सो नर्करूप भग भोगनेवाले 
चाहे देवता हो, देत्य हो, ओर सम्पूर्ण मनुष्य हो, ऐसे नरजोवोंके 
समेत सबके ज्ञान, गुण विचारका खण्ड-खण्ड होके विनाश हो गया। 
वे सब अज्ञानी सूढ पशुवत्‌ हो गये। ऐसा हानिकारक यह स्त्री विषय 
है॥ यानी भग भोगनेवाले सबोके शानादि सहुण नष्ट, भ्रष्ट हो गया । 
स्‍्त्रीने सबके ज्ञानकों खण्डित करके पुरुषोंको अज्ञानी नरपशु बनाया, 
ऐसी यह स्त्री पिशाचिनी है ॥ 


॥ % ।| 'विस्तार निणेय कथन वर्णन || # ॥ 
टीकाः-- अ्रन्थकर्ता कहते हैं।-- अर्थात्‌ , सभी विवेकी, त्यागी, 
सन्‍त भहात्माओंने बड़ी भारी दुर्गन्‍्ध आनेवाला चर्म कुण्डरूप ' 
भगको खास नकेस्थान कहके बखान किया है। जिसके स्पर्श, मेथुन 
करनेसे वीयंपातके साथ-साथ ज्ञान, बोध, विचार, चैराग्य आदि 
सकल सदगुण देव, देत्य और सर्व मनुष्योंका एक साथ  खण्डित 
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हो गया, ओर. उसी- तरह सहुणोंका विध्वंश हो ही रही है । 
प्रत्यक्षमं वही यमछोकका भोग है-.। भग-भोगते रहनेवाला 
मुक्तियदसे -पतित होकर चोरासी योनियाको ही प्राप्त होता है । 
चाहे अभो वह देवताके समान पूज्य भाना जाता हो, या 
देवता ही कहलाता हो, तथा देत्यके समान पराक्रमी, तमोगुणी 
हो, ओर रज़ोगुणी मनुष्य कहलानेवाले पुरुष हों, ऋषि, मुनि, 
खिद्ध। साधक, इत्यादि कोई भी क्यों न हो, उन सबका ज्ञान, भग- 
भोगसे-खण्डित हो गया, ओर खण्डित हो ही रहा है। तहाँ दत्तने 
भी अवधूत गीतामें कहा हैः-- 
श्लोक:-- “भगेन चरम्मकुण्डेन दुगन्धेन अणेन च॥। 

खरिडत॑ हि. जंगत्सव सदेवासुरमानुषम्‌ ॥?”? झआर० ८। १६ ॥ 
-- अरे हाय! जो स्त्रीका भग है, वह चमेका एक कुण्डरूप 
महा दुर्गन्धिका घर है। जिसे कोई पृति ( सड़ी हुई, बड़ी बदबू 
आनेवाली जगह ) कहते हैं। और घावकी तरह आकारवाली इस 
भगने देवता,-दानव ओर मलुष्योंके सहित सम्पूर्ण जगत्‌को खण्डित- 
कर दिया। यानी भगन-भोगके' कारणसे हो सब विनाशको प्राप्त 
हो रहे हैं ॥ देखिये |! गोतमकी स्त्री अहिल्याके पीछे भमग-भोगमें 
लगके इन्द्रके शरीरमें सहस््र भग होनेका गोतमका शाप हुआ, 
तो गलित कुष्ठी बना। पुत्रीसे भोग करनेके कारणसे ब्रह्माकी पूजा 
बन्द हुयी । गुरु-पल्िसे भोग किया, तो चन्द्रमाको कलड्ढ छगा। 
इत्यादि देवता कहलानेवाले भी पतित भये। दानवोंके राजा शुस्भ, 
निशुस्भ भी एक स्त्रीके कारणसे ही लड़-लड़के मर गये | रावण वगैरह 
भी स्त्रोकें कारणसे ही मारे गये | मनुष्योंमें बाली, कीचक, कोरव, 
इत्यादि अनेकों छोग' उसी कारणसे मारे गये ओर अभी भी स्जत्रीके भगा- 
सक्तिके विकारसे ही सब पुरुष नष्ट, भ्रष्ट, पतित हो रहे है । कहा है।-- 

साखीः--- “नारि नशावै तीन गुण, जेहि नर पीछे होय |। 
भक्ति मुक्ति औ ज्ञानमैं, पैठि न सकिहेँ कोय ॥”? चो० आं० ॥ 

से० नि० षटू० ४७-- 


[ ७श्थ ] संथुक्त षट ग्रन्थ | [ वैराग्यशतक-- 





साखीः-- नारी कुण्डी नरककी, त्रिरता थार्म बाग ॥ 
बिलले साधू. ऊबरे, सब जंग मूआ लाग ॥” चोौ० आं० ॥ 
संसारके समस्त त्रिगुणी पुरुषोंके शञानादि सह्णोंका विनाश 
ख्रीका सज्ञ करनेसे ही हुआ और हो रहा है । ख्रीसे प्रेम बढ़ानेका 
फल अन्‍न्तमें चाहे कोई भी हो, उसे नरकरूप भग-भोगमें ही ख्री 
गिरा देती है। पिता अपने ही पुत्रीसे भोगकर बेठता है। जैसे 
ब्रह्मादिकोंने जाहिर किया। पुत्र भी अपने मातासे ही भग-भोग 
कर लेता है । जैसे शिवादि तीनोंने किया। भाई अपने बहिनसे 
मैथुन कर लेता है। शिष्य भी गुरुपलिसे भोग कर लेता है। जैसे 
चन्द्रमाने किया । मुख्य-मुख्य प्रतिबन्ध इन्हींमे लोक समाजने रूगाये 
हैं। ज़ब वहाँ भी नहीं रुकते, तो दूसरेकी तरफ रुकनेकी बात 
क्या पूछते हो? यह काम-विषयको जीतना अत्यन्त कठिन है। 
कुसड़्से दूर रहकर ख्रीका परित्याग करके सत्सह्ल विचार द्वारा 
रहके ऐसे तो जीता भी जा सकता है । परन्तु स्लरियोके साथ रहकर, 
कामोत्तेजक आहार, विहार करके स्ज्रियोमं विशेष गाढ़ा प्रेम बढ़ाय 
करके तो कामको जीवना असम्भव हो जाता है। जब बड़े-बड़े 
पण्डित, ऋषि, मुनि आदि भी कुसक्ष सत्नीका सहवाससे पतित भये, 
फिर और की तो बात ही क्‍या है ? | कहा है+-- 
चौपाई:--- “को न कुसक्गभति पाय नशाई। रहै न नीच मते चतुराई ॥ 
कैसहु चतुर होय किन कोऊ | नीच सन्भ करि विगरत सोऊ॥”रामा०॥ 


ओर स्सखतिकारने भी कहा हैः-- 
श्लोकः-- “मात्रा खख्ला दुहित्रा वा न विविक्तासनों भवेत्‌ | 
बलवानिन्द्रियग्रामो विद्वांसमपि कष्ति ॥” मनुस्मृतिः ॥ 


-- माता, बहिन तथा पुत्रीके साथ भी बुद्धिमान्‌ पुरुषोने, 
कभी एकान्त ख्यानमें बेठना नहीं चाहिये। क्योंकि, इन्द्रियां 
प्रबल हैं, इसलिये ये विद्वानकों भी अपने वश्में करके 
खँच लेती हैं ॥ 
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श्लोक:-- “पिता रक्षति कोमारे भर्ता रक्षति योवने ॥ 
पुत्र स्थाविरे भावे न ञज्ी खातन्त्रय्महंसी ॥!” मनुस्म॒तिः ॥ 
--वाल्यावस्थामें ख््रीकी रक्षा पिता करता है। जवानीमें पति 
रक्षा करता है, बुद्धावस्थामें पुत्र रक्षा करता है, इसलिये ख्रीको 
कभी भी खतन्‍्त्रता न देनी चाहिये ॥ 
निरंकुश खतन्‍्त्र चलनेवाली स्त्रियाँ बड़ीबड़ी उपाधियाँ, 
प्रपंच खड़ी कर ठेती हैं। जहाँ-तहाँ विन्न ही उपस्थित करती 
फिरती हैं। अतएव स्त्री जातिमात्रका कभी विश्वास न करे। 
जहाँ स्लरियाँ जाती रहती हों, उस स्थानमें विरक्त पुरुषोने अकेले 
कभी निवास न करे | सहुरुने तो यहाँ तक मनाही किया है कि+-- 
साखी;-- “गाय मैंस घोड़ी गधी, नारि नाम है तास ॥ 
जा मन्दिरमें ये बसें, तहाँ न कीजे बास ॥” चो० अं० सा०॥ 
साखीः-- “सुन्दी न सोहै, सनकादिकके साथ ॥ 
कबहुँक दाग लगाबै, कारी हॉंड़ी हाथ ॥” बी० र० ६६ ॥ 
यह अनुभव किया हुआ वाक्य अक्षरशः यथार्थ सत्य है ॥ 
देव, देत्य और सकल नरोंका ज्ञान ख्रीने विनाश कर दिया 
है, और ज्ञान खण्डित करनेका तो उसका खभाव ही है। अतएच 
सदा सावधानीसे स्व्रियॉँके जालोंसे बचे रहना चाहिये। स्त्रियोमे 
प्रेम करके जो गाफिल होते हैं, सो भेड़, बकरोंकी नाई, मारे जाते 
हैं, ऐसा जानके मुमुचुओंने सदा, सबेदा स्त्रियोके तरफसे ग्लानि 
करके, मन उदास रखना चाहिये ॥ ९१ ॥ | 
दोहाः--- देह नक महा घोरमें | पूरित श्रेणित जान ॥ 
निर्माण भई बड़वामुखी | भगसुखि तिरिया जान ॥६२॥ 
संक्षेपार्थ--- हे सन्‍्तो ! विचार करो, स्व्रीपुरुषादि सभीकी 
देह-नकेरूप मैला रज, वोर्यका सम्बन्ध करके बना हुआ है। मद्ाघोर 
नर्वरूप गर्भमे निवास करके देह बना, जो रक्त रज़खला स्वत्रोकी 
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योनिसे बाहर निकलता था, सोई गर्भमें एकत्रित होके शरीर 
तैयार हुआ। तब ऐसा जानो कि-- यह' देह महान घोर नर्कका 
स्थान गर्भवासमें श्रोणित- रक्त आदि सप्त धातुकी परिषुष्टिसे 
विशेष खून पूरित होके बना ओर समय पूरा होनेपर योनिद्वारासे 
निकला है। जब यह अपना शरीर ही पेसा मलीन है, तो जहाँसे 
यह बनी, वह स्थत्रीकी देह, तो और भी महामलीन है। घनघोर 
नरक उसकी देहमें भरा पड़ा है । उसे तो खटमरू सरीखी रक्तका 
पुतली ही जानिये ! हर महीने दुर्गन्धित खून योनिसे बहा करता 
है। नारी बड़ी अपविन्न होती हैं। कहते है--बड़वानल नामके 
अश्ि समुद्रके गर्भमें रहके सदा पानी शोषण किया करता है। 
वैसे ही स्त्रीको भी भगमुखी > भग ही है, वीर्य शोषण करनेके मुख 
जिसके, मानो जीता-जागता बड़वामुखीरूप यह स्त्रिया निर्माण 
भई हैं। जो पुरुषोंकी सारी शक्ति, सामथ्यको भगमुखकेद्वारा ही 
चूस-चूसके खैंच लेती हैं, और पुरुषोंको निकम्मा, बद्ध बना देती - 
हैं, तब भी वह तृप्त नहीं होती हैं। ऐसा इसे महाराक्षसी ही 
जान को । अथवा भगमुखी स्थत्रीको बड़वामुखी अश्निवत्‌ ही अतृप्त 
रहनेवाली जान लो ॥ । 
॥ # ॥ विस्तार निर्णय कथन वर्णन ॥ # ॥ 

टीकाः-- प्रन्थकर्ता कहते हैं।-- अर्थात्‌, जिसका काय खराब 
दीखे, उसका कारण क्या अच्छा हो सकता है ? कभी नहीं । तेखे 
ही इस देहमे दर्शोद्दारोमे नर्क-ही-नर्क, भरा है। जो नित्यप्रति निकला 
करता हैं, उत्पत्ति भी नर्कसे ही भया है। विशेष करके सर्वाज्ञमे 
रक्त भरा है। ओर रक्त, मांस, त्वचा, नाड़ी, हाड़, मज्या और 
रोमसहित सप्त धात॒का यह शरीर बना है। सो यह घट स्त्रीके 
गर्भमं हो निर्माण भया है। अतणव सम्पूर्ण मलका भण्डार, नकका 
कुण्ड स्त्रीका शरीर ही है। क्योंकि, थोड़ेसे नमूनासे ही बहुत कुछ 
संण्डारका सी पता रूग जाता है। इससे अपने देहको देखके स्त्नीकी 
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देहमें महाघोर नर्क मऊ, मूज, रक्त, पित्त, कफ आदि विकारसे 
पूर्ण जाना जाता है। सो यह तो प्रत्यक्ष ही दिख रहा है। दत्तने 
भी अवधूत गीतामें कहा है।-- 
शुलोक:-- “देहाणंवे महाघोरे पूरितं चेव शोणितम्‌ ॥ 
केनापि निरमिता नारी भगं चैव अधोमुखम |[?आ० ८। २०१ 
“-- स्त्रीके शरीररूपी समुद्रमे महान घोर नरकरूपसे निम्धथ 
करके लोह ओर अन्य अनेकों विकार भरा हुआ है। निश्चय करके 
किसने या किस पापसे स्त्री घट रची गई है ? ( सो अंज्ञात होनेपर 
भी बड़ा भारी पाप ही कारण मालूम पड़ता है )। जिस कम ने इस 
स्‍त्रीके शरीरमें भगद्धवारको अधोमुख किया है ॥ 
यदि खास करके दोनों मुखसे भक्तण करनेवाली बाधिनकों 
देखना हो, तो स्त्रीको ही देख छों, वह एक साथ दोनों मुखसे 
पुरुषोंको खा जाती है । साखी संग्रहमें कहा हैः।-- 
साखी;---फरटी कानकी बाधिनी, तीन लोककों खाय ॥ 
जीवत फाड़े काल ज्यों, म॒ुये नरक ले जाय || 
नारी नहीं यह नाहरी, करे नयनकी चोट॥ 
पारती बिरले बाँचई, गुरुपूराकी ओट ॥ 
इस भग केरी प्रीतिसे, केते गये गड़न्त ॥ 
केते अजहँ जायंगे, नरक हँसनत हंसन्त ||” साखी सं० || 
सचमुच ही यह स्त्री बड़वामुखी अभ्िके समान ही धधकती 
हुई सहणोंको भस्म करनेवाली ऐसी निर्माण भई है। समुद्रमें 
रहनेवाला बड़वाशि तो खाली विशेष जल मात्रकों ही शोषण करता 
है। वहा रहनेवाले जीव, जन्तुका वह कुछ हानि नहीं करता है। 
परन्तु बड़ी विकराल मुखवाली भगमुखी स्ज्रियां तो उससे बढ़के 
होती हैं | ये तो पुरुषोंके ओर खय॑ अपने जीवके भी शत-सहर्रगुणा 
हानि कर देती हैं। जब मुक्तिमार्गको ही नष्ट कर देती हैं, तब और 
बाकी क्‍या रहा? पुरुषोंको दोनों हाथोंके पासमें कसके निचोड़ 
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लेती हैं। ऊपरसे मुख चूमके नीचेसे बल-वीर्यादि शक्तिको खैँच 
लेती हैं। बुद्धि, विवेक, विचार, वैराग्य, ज्ञान, ध्यान, स्थिरता, 
पराक्रम, पुरुषत््व, धेर्यादि समस्त हंस गुण लक्षणोंको विनाशकर, 
जन्म-जन्मान्तरके लिये जीवॉको चौरासी योनियोंके चक्रमें डाल 
देती हैं। ऐसी यह अधम, पापिनी हैं। ऐसा न जानके मूर्ख पुरुष 
उसीका गुलाम बने रहते हैं । ओर पतज्जीके नाई हो, दिन-दिन विषय 
भोगके जड़ाध्यासी होके जल मरते हैं। कभी उनके निस्तार नहीं 
होता है | तहाँ सहुरुने बीजक रमेनीमें कहे हैंः-- सुनिये [-- 
रमैनीः-- “दिन-दिन जरैे जलनीके पाऊ। गाड़े जायें न उमँगे काहू ॥ 
कन्धन देई मस्खरी करई। कहुधों कोन भांति निस्तरई १॥ 
अकर्म करे ओऔ कर्मको धावै। पढ़ि गुनि वेद जगत समुझावे ॥ 
छूँछे परे अकारथ जाईं। कहहिं कबीर चित चेतहु माई | ॥७» 
|| बीजक, रमेनी ५६ ॥ 
सहुरुने अब भी चित्तमें चेत करके बचाव करनेके लिये कहे हैं । 
नहीं तो नरजन्म व्यर्थ चला जायगा। फिर और अनन्‍्तों जन्म 
आवागमनमे ही भटकते रहना पड़ेगा। अतएव बड़वापि सर्॑श 
भयड्जर भगमुखी स्त्रीको दुए, दुश्मन जानके उससे दूर हो रहिये। 
तभी जीवनका सुधार ओर कल्याण प्राप्तकर सकोगे, सो जानो ॥९२॥ 
दोहाः-- भीतर सब विधि नक है। बाहर कीन्ह सिद्धार ॥ 
तू नहिं जानत बावरे ! ज्ञान विरोधिनि नार ॥६३॥ 


संक्षेपार्थ:--- इस स्त्रीके घट भीतर तो सब प्रकारसे निक्ृष्ट मल, 
मूचादि नकी दुर्गन्‍्धी पदार्थ ही सर्वाइुमे भरा पड़ा है । खास करके तो 
नकसे बनी हुई यह स््री देहकी पुतली है। वहाँ अच्छे पदा्थंका तो नाम- 
मात्र भी नहीं है, यदि ढूँढ़ो तो भी सार कुछ नहीं मिलेगा | परन्तु ये 
स्त्रियाँ मायाकेखरूप होनेसे बड़ी धूर्त होती हैं । सब तरहसे भीतर नरक 
छिपाया हुआ होतेसे भी बाहर अच्छी-अच्छी सुन्दर कीमती वस्त्रांसे उस 
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मरू-पेटारीको ढाक करके नाना तरहसे वस्त्राभूषण पहिर, षोड़श 
झुज्शार बनाकर, खूब मन रगगायके देहको सजाती हैं । जिसे देखके 
कामी पुरुष पतड्जीवत्‌ लुब्ध हो जाते हैं, ओर स्त्रीके रूप ज्वालामें 
गिर-गिरके मर जाते हैं। हे मुम॒क्षु! यदि तुम स्त्रियाँके असली 
रूपको नहीं जानते हो, उसके भेदकों नहीं पहिचानते हो, तो में 
समझता हूँ कि--- तुम सरासर पागल बने हो। क्योंकि, पागल ही 
उल्टी समझवाले होते हैं। अरे ! बावरे ! तू क्यों नहीं जानता कि-- 
स्त्री ही आवागमनका कारण, नकेका घर है ! यह स्त्री तो वास्तवमे 
मुक्ति शञानकी विरोधिनी हैं। यह किसीको भी मुक्त होने देना नहीं 
चाहती हैं । क्योंकि, नारी ही काल हैं। इसलिये छल, बल, कपट, 
आदिका प्रयोग करके भवजालमें हो जीवोको झुलाये रखना चाहती 
हैं। ओर मुख्य करके जन्म, मरण, ओर गर्भवासमें ज्ञीवोंको डालनेका 
काम स्त्रीने अपने हाथमें ले रखा है। यह मनमोहिनी माया देखने- 
मात्रकी सुन्दरी है, भीतर बड़ी भयावनी है। जिसने शान-विरोधिनी 
सत्रीको भीतर, बाहरसे परखके छोड़ा, वही पुरुष धन्य है ! वही मुक्त 
हो सकते है, ऐसा जानके स्त्रीका त्याग करो ॥ | 

॥ # ।॥ विस्तार निशेय कथन वर्णन ॥| #॥ 
टीका:-- अ्न्थकर्ठा कहते हैं:-- अर्थात्‌ , सित्रियाँ बाहर देखनेके 
लिये तो बड़ी भारी झ्ुक्ञलार करती हैं। उसका वर्णन सहुरु 
श्रीपूरणसाहे बने स्वयं ही बीजक टीकाको हिण्डोला २ में, एक कवित्त 

कहा है, सुनिये !-- | 

कवित्तः--- “नाकमैं. बेसर रचि, अंगहँ केसर जामेँ। 

भोंहकी कमान बिच, अज्ञन रेख लाई है॥ 

कचमें. फुलेल टीका, बेंदी काहु जामें मेल ॥ 

मोतिके. मेलसारी, जरतारी भाई है॥ 

शोभत विशाल भाल, ताहूपर रेख लाल ॥ 

कण भूषण कण्ठमाल, डोलत छुबिछाई है॥ 
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चंपकली पश्चकली- दुलरि, तिलरि मोहन॑माल ॥' 


रत़्माल मुक्तमाल, भूषित अधिकाई है॥ 

कंकन किकनि मसुद्रेकि, चमक . चूरी॥ 

पॉर्वोमें नूपूर. देई, कामको जगाई है॥” 
ओर भी कहा है।-- 


'कवित्त+-- “नित्रनके कठाज्ष सो तो, तीर ऐसे लागत: आये ॥ 
बेसरकी मोड़ जैसे, नागिनीसि धाई है॥ 
काननके भझोक सो तो, डारत धोख जीबको ॥ 
त्वचांकी शोभा तड़ित, ऑखिन पर छाई है॥ 
: जीभमनकी बातें, करन चाहत जिब घातें ॥ 
देखि सुर नर मुनि मारते, सो जीवनको भाई है॥” 
माति-भाति वस्त्र धारे, काहु टरत नाहिं थरे ॥ 
सकल जीव जाहिं मारे, पूर्ण घटा उरमाई है ॥”? बी० हि० टीका ॥ 
ये सब स्त्रियोंके शज्ञार देखने, दिखानेके लिये मात्र ही भूठा ढोंग है। 
शुज्ञार करके पुरुषोंके आँखोंमे धूर झोक देती हैं । अरे ! उसके भीतर 
तो सब प्रकारसे मल, मूजादि नर्क ही भरा है। इसके सिवाय और 
कुछ भी नहीं है । दत्त ने अवधूत गीतामें कहा हैः-- 
श्लोक:--““अन्तरे नरक॑ विद्धि कोटिल्यं बाह्यममर्डितम्‌ ॥ क्‍ 
ललितामिह पश्यन्ति महामन्त्र विरोधिनिम्‌ ॥” झ० ८। २१॥ 
. + हे भाई ! जिसे तू बाहरसे सुन्दर देखता है, सो ख्रीके शरीर- 
भीतर महान नरक भरा है, और ऊपरसे भूषित है, तथापि कुटिलता करके 
संयुक्त वह दुष्ट है, ऐसा तू जान। और इस जगतूमें संसारबन्धन- 
से छूटने-छुटानेके लिये जो कि, महान्‌ भन्त्ररूप, बैराग्य-बोध-विवेक 
है, उसके विरोधी राग-द्वेषादि विकार संयुक्त स्त्रीको जान ॥ 
एक इन्द्रायण नामका फल होता है। वह बाहरसे देखनेमे 
तो खुन्दर दिखता है, किन्तु भीतर बड़ा खराब बदबू आनेवाला 
होता है | .ठीक इसी प्रकार स्त्री भी भीतरसे अपविन्न नकसे भरी 
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हुईं तथा कुटिलतासंयुक्त है। बाहरकी सुन्दरता बनावटी तो झूठी 
है। सहणोंके विरोधी डुर्गुणोंके साथी होती है। इसलिये बुद्धिमान्‌ पुरुष- 
को चाहिये कि, उसे दूरसे ही त्याग दे | घोखामें पड़के कभी न भूले । 
सर्वथा नर-नारीके शरीर महामलीन हैं । तहाँ सुन्द्रविलासमें 
कहा हैः-- 
छुन्द:ः-- “जा शरीर माहि तू , अनेक सुख मानि रघ्यों ॥ 
ताहि तू विचार यामें, कोन बात भली है॥ 
मेद मजा मांस, रग-रुग्में रक्त भखरों॥ 
पेट्टू. पियरीसीमेँ, ठौर्ठोर मली है॥ 
हाड़नएँ भर्यो मुख, हाइनके नेन नाक ॥ 
हाथ पाडँ सोऊ सब, हाड़नकी नली है॥ 
सुन्दर कहत याहि, देखि जनि भूलें कोई ॥ 
भीतर भज्ञार भरी, ऊपर तो कली है ॥” सुन्दर विलास ॥ 
सवेया:-- “हाड़कों पिंजर चाम मब्यो सत्र, माहिं भरों मल-मृत्र विकारा ॥ 
थूक रू लार परे मुखते पुनि, व्याधि बहै सब ओरहु द्वारा ॥ 
थूक रु लार भर्त्रो मुख दीसत, आखिमें गीड़र, नाकमेँ सेढो ॥ ' 
ओऔरहु द्वार मलीन रहे अति, हाइ रु मांसके भीतर भेढो ॥” 
इस प्रकार स्त्री चाहे बाहर कितने भी झुज्ञर करे, उसके भीतर 
तो सब तरहसे तुच्छ नके ही भरा है। अरे दिवाने ! तू ऐसा यथार्थ 
जानके स्त्रीका त्याग क्यों नहीं करता है ! शुरू शानका विरोध करने- 
वाली नारी नकमे ले जानेवाली काल या महाकाली बनी है। अब भी 
उसका भेद जानके उसे त्यागदो, तभी जीवकी भलाई होगी ॥ ९३ ॥ 


दोहाः--क्यों नहीं जानत चित्त तू ! भग है बन्धन रूप ॥ 


दुर्गन्धित अतिशय मलिन | जाय परत तेहि कूप॥ 8४ ॥ 
संक्षेपार्थ:--- अरे ! भग-भोगना तो सब प्रकारसे भवबन्धनोंमें 
ही ज़कड़ पड़ना है| हे मेरे चित्त! ऐसे असली भेद्को तूँ अब भी 
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क्यों नहीं जान लेता है? ओर अतिशय मलिन, दुर्गन्धित जो भग- 
कूप है, उसी नरक॑मे जा-जाके क्यों अन्धे होके गिर पड़ता है? अब 
तो भी सब प्रकारसे भग-भोगोंको महान बन्धनके रूप जानकर 
सर्वथा छोड़ दे | नहीं तो चोरासी योनियोमें जाके महान कष्ट भोगते 
रहना पड़ेगा, सो जानले ॥ हि 
॥ # ॥ विस्तार निणेय कथन वर्णन ॥ # ॥ 

टीका+-- अ्न्थकर्ता कहते हैंः--- अर्थात्‌, अरे भाई ! चित्तमं ठीक 
तरहसे विचार करके तू इस बातको क्यों नहीं जान लेता है कि, स्त्नीका 
भग-भोग सब प्रकारसे बन्धनका ही रूप है। हे मूर्ख ! तूने उसे क्‍या 
अच्छी चीज समझ रखा है। मालूम पड़ता है, तुम मनुष्यके खाल 
ओढ़े हुये पशु ही बने हो ! तभी तो अतिशय मलिन, महान्‌ दुर्गन्धित 
सड़ी हुई मेलाके समान बदबू आनेवाली, ऐसे भगकूपमें जाय-जायके 
गिर पड़ते हो। विचार सागर तरह्ष पाँचमें कहा हैः-- 
“अ्रहो! मूढ़कों मम॒ सम जगमैँ। भो लम्पट अब लग में भगमैं॥?'वि० सा० त०१५॥ 

ओर तुम पशुवत्‌ भग-भोगके मेलामें छलथपथ होते हो। महा- 
अज्ञानके कारण जेसे पशुको शुद्ध, अशुद्धका कुछ ज्ञान नहीं होता है। 
मल-मूजादिमें ही सदा सना रहता है। तेसे ही हाल विषयासक्त पुरुषोंकी 
भी हो जाती है। पवित्र, अपविन्नका उन्हें कुछ भी ख्याल ही नहीं रहता 
है। वाममार्गी छोग तो कुत्ते, सूअरके समान नीच होते हैं। उनकी बात 
तो जाने दो, परन्तु तुम तो धर्मात्मा, सज्ञन, भक्त, ज्ञानी, और साधु 
होनेका दावा करते हो न ? फिर भग-भोगको बन्धन जानके क्यों 
नहीं छोड़ते हो ? अभी तो तुम्हारे चित्तमें बहुत-सी कामादि विकार 
भरी हैं । तुम्हें अपरोक्ष पारखबोध हुआ नहीं; इसलिये बार-बार 
अत्यन्त मलिन डुर्गन्धयुक्त होते हुए भी उसीमें धाय-धायके भग- 
कूपमें पतित होते हो । याद रखो ! ऐसा ही हाल तुम्हारा रहा, तो 
फिर अनेकों जन्मतक, तुम्हें उसी अन्धेरी कूवाँ गर्भवासको जाते 
रहना पड़ेगा । अतएव हे मुमुक्कुओ ! अभी चेत करो, भगको बन्धन- 
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रूप जानके उसके आसक्ति सर्वेथा छोड़ दो। दिलमे सदा उपराम 
बनाये रखो, तभी मुक्त हो सकोगे ॥ ९४ ॥ 


दोहाः-ऐसो मलिन पिचारिके | ज्ञानिन त्यागो सोय ॥ 
“ ताहि जीव नित चाहे | महा विडम्बन होय || ६५ ॥ 
संक्षेपार्थ:-- हे सन्‍तो ! इस प्रकारसे भग-भोगको ऐेसे अत्यन्त 
मलीन, निकृष्ठ नके के खानी विचार करके ज्ञानियांने भोर विवेकी 
साधु, वैराग्यवानोंने सो उसे सर्वथा परित्याग कर दिये हैं। ओर 
मुम॒क्षुओंके लिये भी स्त्री भोग त्यागनेको कह रहे हैं। परन्तु उधर 
संसारमे देखो, अज्ञानी नरजीव उसी स्थ्रीकी भोग-विछासको नित्य 
चाहते है, रोज ही भोग करते है| देखो ! यह बड़ी आश्चर्यकी वात 
है। महाविडम्बन - विपरीत या उब्टी काम हो रही है, उसी कारणसे 
जीव चोरासी योनियोमे जाके चयताप जन्म, मरणादि उुस्सह दुःख 

पा रहे ह।॥ 

॥ # ॥ विस्तार निर्णय कथन वर्णन ॥ # ॥ 

. टीका+-- श्रन्थकर्ता कहते हैंः--- अर्थात्‌ , शञानी ओर अज्ञानी तथा 
त्यागी और भोगियोंकी चाल एकदम उल्टी होती हैं। इसलिये जो 
बात ज्ञानी लोग निषेध करते हैं, सोई बात अज्ञानी छोग प्रहणकर 
लेते हैं। जैसे मल, मूत्रादिको मनुष्य खराब, त्याज्य समझके फेंक देते 
हैं, ओर उसोको कुत्ते, सूअर आदि पशु, पक्षी अच्छा समझ के खा लेते है । 
ओर रोज ही मेला खानेके लिये चाहते रहते हैं। जहाँ सूअर होते हैं, 
उस जगह कोई मेदानमें टट्टी करनेकों बेठे, तो वे देखते रहते है, 
फिर पास-पासमें आते जाते है, इधर टट्टी, मेछा बाहर निकला कि-- 
मोका पाते ही झट सखूअर आके डसे बड़ी खुशीसे खा लेते हैं। उसी 
मेला खानेके लिये सूअर परस्पर लड़ते-भिड़ते भी हैं, बस ! यही 
हाल विषयी पुरुषोंकी भी हो रही है । परन्तु मेला खाक्के तो उस 
खसूअरका पेट कुछ भर भी जाता हे,और इधर भमग-भोगके तो न किसीके 
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पेट भरे, न इच्छा मिटे । इसलिये भोगी पुरुषोंका दर्जा उन कुत्तों, 
खूअरों, गधधाँसे भी गये बीते नीचे होते हैं । 

पीब भरा हुआ तालाव, मुर्दे सड़े हुए गठर, सड़ी हुईं चमड़ेकी 
कप, मूत्रकी नदी, विष्ठाका समुद्र, रक्त, मांसादि घृणित वस्तु गज़- 
बजाता हुआ विश्ञाल दुर्गन्‍्ध उठनेवाला नर्ककुण्ड, महामलीन, ऐसे 
असलियतको विचार करके तुच्छु, जहर, जान करके विवेकी, ज्ञानी, 
पारखी सन्‍तोने सोई भग-भोग स्त्रीका सज्ञ-साथ, विषय-विल्ासादि 
रागको एकदम त्याग दिया है, ओर मुक्ति चाहनेवालोंकों भी, उसे 
त्यागो, दृढ़ वैराग्यको धारण करो, ऐसा उपदेश दिया है, ओर त्याग- 
वैराग्यका उपदेश अभी भी खन्‍त, महात्मा लोग दे ही रहे हैं, विषय 
भोगोंमें बहुत-सा दोष दिखा ही रहे हैं। परन्तु इतना होनेपर भी 
जीवोको बोध, वेराग्य दृढ़ नहीं, होता है, बड़े अभागे छोग हैं। वर्षोतक 
गुरुका उपदेश खुनके भी स््ो-भोगमें दोष समझते नहीं, जटिल मूर्ख 
ही वने रहते हैं। जेसे जान-बूझके विष खानेबाला भी तड़फ-तड़फके 
मरता है, और न जानके खानेवाला भी मरता है। तेसे ही समझ- 
बूझके विषय भोगनेवाला भी मजबूत चोरासी योनियोके बन्धनोंमें ही 
गिर पड़ता है, ओर न समझके भोगनेवाला भो गिर पड़ता है। 

सहुरुने कहा है।-- 

“जानि बूमि जो कपट करतु हैं | तैहि अ्रस मन्द न कोई ॥ 

कहहिं कत्रीर तेहि. मूढ़कों । भला कोन विधि होई १” ॥बी० शब्द पद 

तहाँ अज्ञानी लोग तो नर-पशु ही बने हैं। उनके लिये तो क्या 
कहना ?। यहाँ अफसोख तो उनके लिये है, जो गुरुका शिष्य सत्लड्ी 
कहलायके भी कामी, विषयासक्त हो रहते हैँ। कितनेक तो एक 
स्वीले भी तप्त न होके दो-तीन और कईयेक खस्थियाँ भी बनाय लेते हैं, 
उन्हें तो गधोंसे भी गया बीता जानना चाहिये। ओर कोई साधुका 
मेष लेके सी छिपे-छिपे व्यभिचार, स्त्री-भोग करते फिरते है, उन्‍हें घिक्कार 
: है! सेकड़ो-सहस्लों बार घिक्कार है ! उन पापियोंको; जिसके कारण 
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भेषमें भी कलड् रूग जाता है। जिसे शानीजनोंने मलिन जानकें 
परित्याग किया, उसी भेलाको वा ख्री-सम्भोगको संमस्त अज्ञानी नर- 
जीव नित्य ही भोगना चाहते है, उसके लिये छल, कपट करके नाना 
प्रयल करते हैं । यही तो महान विडस्बना हो रही है । बिलकुल 
उल्टी बात हो रही है। अवधूत गीतामें भी कहा हैः-- 
श्लोकः-- “अज्ञात्वा जीवितं लब्धं भवस्तत्रेव देहिनाम्‌ || 
अहों जातो रतस्तत्र अहो भव विडम्बना ॥” अवधूत गीता८। २र।। 
--अपने खरूपकों न जानकर विषयाध्यासी होनेसे जीव ख्रीके 
गर्भमें जाकर फिर जन्म लेके आया। नरदेह पाके कल्याण-पथमम तो 
लगना था, जिससे मुक्ति लाभ होती । परन्तु जिससे जन्म हुआ; 
: फिर उसी ख्रीमें, प्रेम छगाके भोग करनेमें प्रचृत्त हुआ। यही आख़्यें- 
पर महाआश्चय विडम्बना होती है कि, देहधारी नरजीवोंकी विषया- 
सक्ति कितना प्रवल है। वन्धनरूप होनेपर भी डसे नहीं छोड़ते है । 
उलट-उलटके उसीमे लगते हैं ॥ बड़ी कठिनाईसे विषयवासना छूटती 
है, सो भी त्याग, वैराग्यके अभ्यास दृढ़ करनेपर ही हो सकती है। 
विषयी लछोगोंका संसर्ग और खत्रीके साथ रहनेवालोंकी वासना छूटती 
तो नहीं, बल्कि कई गुनी ज्यादा ही होके बढ़ जाती है। अतणव 
मुम॒क्षुओंने सदा वैराग्यवानोंके सत्सज्ञके घेरामें ही रहकर विषयी 
छोगोंके कुसड्गसे सदा दूर ही रहना चाहिये ॥ ९५ ॥ 
दोहाः-तत्र मूत्र जो रमत है। देव देत्य नर कोय ॥ 
ते निश्रय नकें गये | संशय करो नःकोय ।॥| ६६ ॥ 
संक्षेपार्थ:-- मूत्र, रक्तादि बहनेवाला, स्त्रीके उस भगद्दधांरमे 
त्रिगुणी मलुष्य, देवता, दानव और मानव या नरजीव जो कोई भी 
भोग-विलासमें प्रेम बढ़ायके, स्त्री-सम्भोग करके, उसमें रमण करते 
हैं । निश्चय-करके वे सब नरक भोग रहे हैं, और मर करके नके- 
कुण्डरूप गर्भवांसमें ही चले गये और जावेंगे। इसमें कोई तनिक 
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भी संशय न करो, “जहाँ आशा तहाँ बासा” अवच्य ही होता है, 
ऐसा जानो ॥ 
|॥ # ॥ विस्तार निर्णय कथन वर्णन ॥ # || 
टीकाः-- प्रन्थकर्ता कहते हैंः-- भर्थात्‌ , हे सन्‍्तो ! तत्न 5 वहाँ 
मूत्र स्थानमें जो रमण करते हैं। वे अवश्य ही नर्कबासी जीव हैं। 
जैसे मैलेके कीड़े मैलेमे ही उत्पन्न हों, वहीं क्रीड़ा करके वहीं मरते, 
जन्मते रहते हैं । तेसे ही भगद्धारसे निकलके पुनः उसी भगका भोग 
करके रमनेवाले कोई भी हों, चाहे साधारण नर या पुरुष मनुष्य हों, 
पण्डित हों, राज़ा-महाराजा हाँ, चाहे देत्यकुलोत्पन्न हाँ, चाहे देवता 
कहलानेवाले हो, चाहे देवताओंके राजा इन्द्र हो, ब्रह्मा, विष्णु, 
महेश ही कोई क्यों न हों, विवेकदृष्टिसे देखिये! तो वे भग-भोगमसे- 
वाले नर्कगामी, नर्कबासी ही हुये हैं, और निश्चय करके वे सब कामा- 
सक्तिके वश शरीर छूटनेपर भी नक॑ स्थान या गर्भवासमें ही चले 
गये और जा ही रहे हैं। इसमें कोई संशय करनेकी जगह ही नहीं 
है। यह यथार्थ कथन है। ऐसे ही दत्तने भी अवधूत गीतामें कहा हैः-- 
श्लोक:-- “तत्र मुग्धा रमनते व सदेवासुरमानर्वा) ॥ 
ते यान्ति नरक॑ घोरं सत्यपेव न संशयः ॥१ आ० गीता ८ | २३॥ 
“--खरूप ज्ञानके बिना जिस स्रीके गर्भवासमें पहिले रहके भग- 
द्वारा जन्म लेके आया, पुनः तिसी स्रीमं मोहित हो करके मूढ़ बुद्धि- 
वाले देवताओं, और अखुरों तथा मजुष्योंके सहित सब पुरुष वहा ही 
रमण करते हैं, ओर भोग-विकासकर हो रहे हैं। वे सब अन्तमें 
निश्चय करके घोर भनेरकमें ही चले जाते हैं, इसमें संशय नहीं है, 
यह' सत्य वाक्य है ॥ क्‍ 
भगकी आसक्तिसे फिर भगद्वारा गर्भवासको ही प्राप्त होते हैं, 
भला ! इसमें सन्‍्देह ही क्‍या है ?। पश्चप्रन्थीमं कहा है।-- 
चौ०:--“जो जहाँ प्रीति अय्ल है जाके | बासा तेई तहाँ है ताके ||” पतश्चग्रन्थी ॥| 


और बीजक रमैनीमें भी कहा है।--- 
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“कबहूँ न भयउ संग और साथा | ऐसेहिं जन्म गमायड आछा ॥ १॥ 
बहुरि न पैहो ऐसो थाना। साधु सक्भञति तुम नहिं पहिचाना ॥ २ ॥ 
अब तोर होइहैं नरक महँ बासा | निशिदिन बसेठ लबारके पासा॥” बी० २० ४४॥ 

और भी कहा है।--- 

“नरक सवे नरकंकों कीड़ा | चन्दन ताहि न भावे जू ॥” सु० वि० ॥ 

नरकके कीड़ोंके सिवाय दूसरा कोई नकमें नहीं खुख मान सकते 
हैं। जैसे चामके कीड़े वहीं उत्पन्न होके उसीमे आनन्द मानते हैं । तेसे 
ही विषयासक्त पुरुष भी मूत्र, छोह आदि बहता हुआ, योनि द्वारासे 
निकलके फिर भी उसीमें रमण करते रहते है । निःसन्देह निश्चयसे 
यह जानो कि, वे जैसे पहले नकमें गये थे, वेसे फिर भी वे भगभोक्ता 
छोग उसी नरक स्थानमें जाचेंगे। ज्ञितनी बार जितने स्लियासे भोग 
किये हैं; उतनी बार, उतने सब ख्रियोंके गर्भमे जाके जन्म लेचेंगे। 
इसी तरह चोरासी योनियोके चक्रमें पड़ा करेंगे। अतएव मनुष्यको 
चाहिये कि, भगमोगको छोड़के, विरक्त शुद्ध साथु दो जावें। तभी 
मलुष्य जन्म पाया हुआ सफल होवेगा ॥ ९६ ॥ 

दोहाः-- अग्निकुण्ड सम नारि है | घृत समान नर होय ॥ 
छूबते पिघलत तुरित | ताते बर्जित सोय ॥६७॥ 

संक्षेपार्थ-- हे जिशासुओ ! यहाँ उपमामें खस्थ्िया धघकती 
हुई अश्निके कुगड-समान हैं। वह रूप ज्वाला योवनमें प्रज्वलित 
होती हैं, और घी भरा हुआ घड़ेके समान, पुरुष घट बना है। अतः 
स्रीके छूते ही पुरुषके मन काम-ताप करके तुरूत ही पिघल- जाता 
है । जैसे अम्निके तापसे घी पिघलके फौरन टपकने लगता है। 
तैसे स्त्रीके स्पर्शले वीयंपाततक हो जाता है। इसवास्ते अपने 
वैराग्यको ढढ़ रखनेके लिये साधकोने कभी, किसी प्रकारसे भी 
सत्रीका स्पर्श न करे। वैरग्यवानोंने, साधुओंको स्त्रियोंको छूने 
तथा स्त्रियोंसे शारिरीक सेवा करानेकों- सर्वथा अनुवित बतला- 


बन 
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के उसके. लिये बर्जित >मनाही किया, है, खो इसको ध्यानमें 
रखना चाहिये ॥ _ हे हि ड़ ५८ 

. -॥ # ॥ विस्तार निणेय कथन वर्णन ॥ # || 

टीका+-- अन्थकर्ता कहते हैंः--अर्थात्‌, अप्निकी उष्णत्त्व और 
घीका द्रवत््व स्वभाव होता है। इसलिये अपस्लिकी आँच पानेसे घी 
तुरन्‍त ही.पिघल जाता है। अगर घी उसी अश्निमें गिर पड़े, तो ज्वाला 
और भी प्रच्ण्ड हो जाती है, और लपटसे सारे घीके घड़ेकी जल्लां- 
के स्वाहाकर देती है| इसी प्रकार यहापर जलता हुआ अजश्िकुण्डके 
समान स्त्री है। उसके झुज्ञर, हाव, भाव, कटाक्ष, नखरा, नाना 
प्रकारके चाल, कुचाल सोई अप्निके रपटोके समान निकलते रहते 
हैं, ओर जमा हुआ घीके घड़ाके समान पुरुषका स्वभाव होता है। 
कदाचित्‌ स्त्री-पुरुषका पकड़ावरूप स्पर्श हुआ, तो चाहे बह 
कैसा ही साधु, सन्त ही क्यों न होवे, पूर्व संस्कार उदय होके 
फौरन ही पुरुषका तन; मन पिघल जाता है, डखी ओर आकर्षित 
हो जाता है, बिजलोके करेंटसी चमक सारे शारोरमें दोड़ जाती 
है, रोमाश्व हो आता है, मनसे विवेक, विचार गायब हो जाते हैं, 
कामासक्ति बढ़ जाती है, यदि वहाँ उपयुक्त समय मिला, तो समय 
मिलनेपर सारे त्याग, वेराग्यकों तिलाज्ञकि देकर भग-भोगनेमे भी 
तत्पर हो जाते हैं। जिससे नैतिक पतन तो हो ही जाता है, ओर 
भेद खुलनेपर लोकमें हँसी, निन्‍्दा, अपमान भी होने रूग जाता है; 
पीछे वे नष्ट, भ्रष्ट होके पशुसे भी बदतर कुचाल करके कालके गालमसें 
समा जाते हैं। अतः स्त्रीका स्पर्शसे अधःपतन होनेका भय लगा 
रहता है ओर कितनेक तो पतित भी हो जा चुके हैं, ओर कितनेक 
अभिमानी अविचारी साधुवर्ग भी इसी तरहसे पतित भये हैं । पहले 
तो वे समझते हैं, कि--हम त्यागी, वैरागी हैं, हमें कोई आसक्ति 
नहीं । फिर पीछे--“हमने आपके मायाकों जीत लिया?--कहकर 
पीछे नारदके पतन होनेके सरीखी उनकी भी दुरदशा हो जाती है। 
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वे बाबाजी, उपदेशक बनके जहाँ-तहाँ मनमाने घूमते हैं? देश- 
विदेशमें जाते हैं, बहुतेरे स्त्रियोंकों चेलियाँ बनाते हैं। कोई-कोई 
लोग तो स्त्रियोंको भेष देके साधुनी बनाके उसे साथ-साथ -लेके 
फिरते भी हैं, कोई उन्हें ही भण्डारी बनाते हैं। तहाँ पहिले कुछ 
दिनतक तो हाल' ठीक ही रहता है। फिर पीछे :नित्यके सहवाससे 
मोहमे आकर्षित हो जाते हैं, ओर गीतावाली बाबाकी नाई दुरद शा- 
ग्रस्त हो जाते हैं। नारी-पुरुषोंके घट स्वमावका परस्पर सिंचाव 
तो अनेकों जन्मसे रूगा ही हुआ रहता है, सो अंकुरित होता है । 
झत्रियोंके प्रार्थना करनेपर कि“--सेवा- बिना हमारा कैसे कल्याण 
होगा !?--वे कच्चे मृढ़ साथु प्रसन्न होके उनसे अयोग्य रीतिसे 
शारीरिक सेवा भी कराने लगाते हैं। जैसे कि, स्नान कराना, कोपीन 
आदि कपड़े घुलाना, तेल लगवाना, हाथ-पैर, आदि सर्वांग दबवाना, 
इत्यादि करानेसे उन दोनोंका मन विकारी, कामासक्त हो जाता 
है। जिससे--'छूबवते पिघलत तुरित” होके मैथुन सम्बन्ध तक भी: 
होने लग जाता हैं, और खसदाके लिये उनका महानपतन हो जाता 
है। इसलिये साध्षुओंको आलरूसी होके कभी कुचालका बर्ताव 
नहीं करना चहिये। ऊपर लिखीहुई शारीरिक सेवां स्व्रियोंसे 
करानेके लिये सख्त मनाई हैं। ख्त्रियोंकों छूने देनेतकके छिये 
भी पतनके कारणरूप बीज होनेसे सद्गुरुने मनाई किये हैं। गुरु 
नियमके सीढ़ीसे उतरनेवालेका फिर कभी किसी तरह भी - मलाई - 
नहीं हो सकती है | सद्गुरुने बीजक साखीमें कहे हैं:-- 
साखीः-- “गुरू सीढ़ीते ऊतरे | शब्द बिमूखा होय ॥ 
ताको काल घसीटि हैं | राखि सके नहिं कोय ॥” बी० सा० २८६ ॥ 

सद्शु रुकी शिक्षा-- नियमकी सीढ़ीसे कभी उतरना नहीं चाहिये । 
में विशेष विद्वान वा बोधवान हूँ, समझके जो गुरुके नियम छोड़ेंगे, वे 
ही अवश्य पतित होंगे। बहुतेरे इसी तरह नष्ट, भ्रष्ट हो भी चुके हैं । 
ऐसा जानके सावधानी रखना चाहिये । दत्तने भी कहा है।-- 

सं० नि० षटु० ४व्य-- 
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श्लोंकः-- “अप्निकुण्ड समानारी छतकुम्मसमों नरः ॥ 
संसगंण विलीयेत तस्मात्ता परिवजयेत्‌ ||” अ० गीता &। २४ ॥ 

--जलती हुई अप्निके कुण्डके समान स््री है, ओर घृतके कुम्भके 
समान पुरुष है। नारीके सम्बन्ध होनेसे नर पिघल जाता है। 
( तथा पतन भी हो जाता है ) विसो कारणसे उस स्त्नीको मुमुक्षु 
पुरुषोंने परित्यागकर देवें ॥ और अप्नि पुराणमें भी कहा है।-- 
तप्ताज्ञाससमा नारी छत कुम्मसमः पुमान्‌ | तस्मात्‌ घृत॑ वहि नेकत्र स्थापयेद्‌ बुधः ॥ 
घृत कुम्मोड्मि योगेन द्रवते न तु द्शनात्‌ । पुरुषो दशनादेव द्रवते यद्धिमोहितः ॥ 

--सत्री तप्त अज्ञरके सदश है, ओर पुरुष घृतके घड़ेके समान है । 
इसलिये बुद्धिमानकों चाहिये कि, घृत और अश्लिको कभी एकन्र 
न रक्‍खे, अर्थात्‌ साथमें स्त्रीकों कभी न रखे ॥ ओर घीका घड़ा 
अग्नरिके संयोगसे पिघल जाता है, किन्तु अश्नि देखनेमात्रसे पिघ- 
लता नहीं। परन्तु यहाँ पुरुष तो स्त्रीको देखनेमात्र हीसे भी 
मोहित होकर पिघल जाता है ॥ इससे अप्विसे भी बढ़कर सनन्‍्ताप 
देनेवाली स्त्री है। अतः स्ो-संसगंसे सदा दूर ही रहना चाहिये ॥ 

और आत्म पुराण अध्याय ७ में कहा हैः-- 

“विलीयते घृत॑ यद्गदग्नेः संसर्गतस्तथा ॥ नारी संसर्गतः पुंसोधैर्यनश्यति सर्बथा ॥॥5 

-- जैसे अश्निके सम्बन्धसे घ्रत पिधघल जाता है, तेसे ही ख्रीके 
संसगंसे पुरुषको धीरता भी नष्ट हो जात है ॥ 
श्लोकः-- “एक एव प्रतीकारों नारी सप॑ विषरे भ्रुवि॥ 

आसाम्च स्मरणं तदरदशनादेश्व वजनम्‌ ॥”? 

“-- पृथ्वीतलूमें स््रीरूपी सर्पके विषके हटानेका एक ही उपाय है, 
स्थियोंके रूपक्रा स्मरण न करना ओर उनके दर्शन आदिकोंका 
नकरना |! 

“वासना यत्र यस्यस्यात्स तं स्वप्नेषु पश्यति । स्वप्तवन्मरणे शेयं वासनातों वपुदणाम्‌ |? 

“-- जिसमें जिसकी वासना रहती है, सो उसको वह स्वम्सें भी 
दीखता है, स्वप्तकी तहर मरणमें भी जान लेना। मरणकालमे 
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जिसकी वासना जिसमें रहती है, उसीको वा उसीरूपको बह प्राप्त 
होता है। क्योंकि, वासनामय ही इसका दारीर बना है ॥ कांमी 
पुरुषोंके ओर खस्त्रियोंके सह़ले पुरुष भो कामी हो जाता है। और 
अन्मान्तर तथा देहान्तरमें भी कोधी, लोभो, मोही हो हो जाता है ॥ 

इसलिये. वेराग्यमें पदार्पणः करनेवाले जिज्ञासु साधुओंक़ो 
चाहिये कि-- सदा सचेत रहें। अकेले स्वतन्त्र होकर मनमाने 
कंभी कहीं न घूमे । सेवकॉके घरमे भोतर कभी अकेला न सोवें। दो- 
चार मूर्ति विरक्त सन्‍्तोंके साथ ही चलें रहें। अपने देहके समस्त कार्य 
स्वयं ही कर लेवें ओर नारियोंसे तो कभी देहकी सेवा न कराबें 
जहातक हो नारीके साथ स्पर्श न हो, इस बातका ध्यान रखें। क्योंकि 
नारीको छूने-छुवानेसे मन विकारी हो जाता है, सम्भव है अध+ 
पतन भी हो जाय | इसलिये वेसा करना सर्वथा वर्जित है, और 
त्याग, वेराग्यलहित जोवनको बितावें। सदा अष्ट मैथुनोंको बाहर 
भीतरसे बचाते रहें। पारखी सहुरुके नियम, आशज्ञापूर्वक निराश 
चर्तमानमें बतें। इस तरह अपना हित कव्याण करें। इसी प्रकार सब 
साधुओने सद्गुण रहनीयुक्त वर्तना चाहिये ॥ ९७ ॥ 


दोहाः-- गुड़ महुवा ओर दूधकी । तृतिया मदिरा जान ॥ 
चौथी मदिरा नारि हे | मोहा सकल जहान ॥९८/ 


संक्षेपाथ:--- शराब बनानेवाले लोग तीन प्रकारसे मदिरा 
बनाके तेय्यार करते हैं। प्रथम-- गुड़ सड़ाके, जीका आठा आदि 
मिलाके सड़ जानेपर अके निचोड़ लेते हैं। दू्सरा-- दूधकी मदिरिा 
भी उसी तरह दूध, फाड़के सड़ जानेपर, रस निकालके बनाते हैं । 
ओर तीसरा-- महुवेकी भी आठ-द्सदि्नि पानीमें सड़ाके, उबालकर 
मसलके रस गार कर शराब बना लेते है। जो कि, मादक होनेदे 
साथ-साथ बड़ी नशीली हो जाती है। संसारमे ऐसे मुख्य तीर 
प्रकारसे मदिरा बनाते हैं। उनमे नशा होती हैं, परन्तु जो उसे पीछे 


[ ७५६ | संयुक्त घद अन्थः । [ वैराग्यशतक--- 


हैं, उन्हें ही उसका नशा चढ़ता है। किन्तु दूर रहके उसे देखने- 
वाले, न' पीनेवालेको उसकी नशा कदापि नहीं चढ़ती है। उसके 
विपरीत चौथी बड़ी जबदरुत मदिर सो स्त्री है। जो आप ही पापके 
कारणसे नारी बनके तैयार हुई है। उस मोहिनीको तो 'दूरसे 
देखनेमाजसे भी मोहका नशा पुरुषोंपर चढ़ जाता है, जिससे 
पुरुष कामी होके दिवाना हो जाते हैं। इस ख्थरीरूपी मदिरानें तो 
संसारके सकल पुरुष वर्गकों मोहित, अचेत ही कर डाला। 'ऐेसी 
यह बड़ी नशीली है । कोई बिरले ही सन्‍त पारखी जिन्होंके -घटमें 
पारख अमृत भरा है, उन्हें ही इसके नशा नहीं चढ़ता है। नहीं 
तो और सकल जहानको इसमे मोहितकर लिया है ॥ 

॥ # ॥ विस्तार निर्णय कथन वर्णन ॥ # ॥ 

. टीका+- अन्थकर्ता कहते हैं: - अर्थात्‌ , कलवार छोग मुख्य- 
तथा तीन प्रकारके भेदले शराब बनाते हैं। शुड़की, महुवाकी 
और दूधका सड़ा हुआ रस निचोड़कर मदि्रि बनाते हैं। यह 
पदार्थ कुछ दिनतक सड़ानेसे उसमें एक प्रकारका नशा और 
दुर्गन्ध उत्पन्न हो जाता है। मद्रा पीनेवाले मस्त होके बेकाबू हो 
जाते हैं। उनकी खुधि-- बुधि खो जाती है। आदँ-बाचँ बकते, 
झकते, उत्पात मचाते, फिर कहीं गिरके अचेत हो जाते है। 
कहीं नालीमें, मल, मूत्रादिके बुरे स्थानमें भी पड़े रहते हैं। 
कुत्ते आके उनके मुख चाटके सूत्र छोड़के चले जाते है, तो भी उन्हें 
कुछ खबर नहीं रहता है। मद्रि पीनेवालोकी ऐसी-ऐसी बहुतसी 
दु्दशा होती हैं; ओर न पीनेवालोंके ऊपर उसका कुछ प्रभाव नहीं 
पड़ता है। परन्तु चोथा नस्बरमें नारी ऐसी मद्रि है कि-- जिसे देखने- 
मातचसे भी कामका नशा चढ़के सकल संसारके विषयी पुरुष मोहित 
हो जाते है, फिर स््रीके गुलाम और सत्री-पशु ही हो जाते हैं, घर-घर- 
में सबकी आराध्य देवी, स्््री ही मनमोहिनी बनी हैं। पुराणमें 
लिखा है+--- समुद्र मथनसे निकला हुआ एक अम्ृत-कलरूशकों जब 
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दानवगण छीनके ले गये, तब देवताओंकी सहायताके लिये, त्रिभुवन- 
मोहिनी एक स्त्री आई । उसने हाव, भाव, कटाक्ष चलाकर बात ही 
बातोंमे देत्योंको भुलाके अम्बत बॉटनेके बहाने छेली। फिर ऐसी 
माया फेैलाई कि, सब अम्मत देवगर्णांको पिला दिया ओर शराब 
लाके दानवगण्णोको पिछा दिया, जिससे वे उन्‍्मत हो गये, ओर वह 
ख्री भाग गईं। फिर एक समय मोहिनीके रूपको देखके महादेव 
ऐसे पागल भये कि, साथमेंकी पावेतीकों भी छोड़कर नह्े ही उसके 
पीछे दौड़ पड़े, बड़ी दुदेशा भोगा । फिर मोहिनीके नकलर करनेसे 
भस्मासुर भस्म हो गया। इस प्रकारसे देवगण, दानवगण 
और मानवगण समेत्‌ समस्त जगतूमें पुरुष वर्गको ख्रीने मोहित 
कर रखा हे | ऐसी यह बड़ी तीक्ष्ण नशावाली नारीरूप चोथी मद्रिा 
है। ऐसे ही दत्तने भी अवधूत गीतामे कहा है 
श्लोकः-- “गोड़ी पैष्टी तथा माध्वी विज्ञेया त्रिविधासुरा ॥ 
चतुर्थी त्री सुर ज्ेया ययेदं मोहितं जगत्‌ |” आ० गीता ८। २५ ॥ 

->संखारमें मुख्य तीन प्रकारकी शराब बनती हैं, एक गुड़की, 
दूसरी जो आदिके आटोकी, उसी प्रकार तीसरी महुधेकी मद्रिा होती 
है, ऐसा जानो | चोथी शराब स््रीको जानो । जिस स््रीरूपी मदिरा 
करके यह जगत्‌ सब मोहको प्राप्त हो रहा है ॥ 

अर्थात्‌ उपरोक्त तीनों शराब तो पीकर नशा करती है। परन्तु ख्री 
रूपी मदिरा तो ऐसी विचित्र है कि, देखनेमात्रसे ही पुरुषोंको 
उन्मत्त कर देती है ॥ प्रश्नोत्तरीमं भी कहा है+-- 
श्लोक:--“पाशो हि को यो ममताभिधानः, सम्मोहयत्येव सुरेव का स्री ॥ 

को वा महान्धों मदनातुरों यो, मृत्युश्वकों वा पयशः स्वकीयम्‌ ॥”प्रश्नो ० ६॥ 

प्रदलः-- पाशरूप बन्धन क्‍या है ? 

उत्तर--ममता है, सोई पाश है ।। 

प्रश्ष--मदिराके समान मोह उत्पन्न करनेवाली कोन है ? 

उत्तर-- ऐसी स्त्री ही है ॥ 


[ ७पूद ) संयुक्त प्रट ग्रन्थः । [ वैराग्यशतक्‌>+ 





प्रशन-- महाअन्ध कोन है ? 
उत्तर-- जो कामातुर है, सो महाअन्धा है ॥ 
प्रइन-- सत्यु क्‍या है ! 
उत्तर--- अपना अपयश्ञ ही स॒त्यु है ॥ 
छुप्पय+-- “फाँसी कोन महान ? खानी दुःखकी कहलाती १ ॥ 
ममता फाँसी जान, योनिनाना भय्काती ॥| 
मदिरा जैसा मोह, कौन देखत उपजावे ! ॥ 
तीक्षण मदिरा नारि, ज्ञान विज्ञान नशावे॥ 
महाअन्ध जग कोनसा ? कामातुर नर जानिये॥ 
मृत्यु क्या कहलाय है? अपयश मृत्यु मानिये।॥ 
विचारसागर तरह्ल पाँचमे कहा है।-- 
यो ०:--- नशे मदन मदते मतिनरकी | लखत न ऊँच नीच पर घरकी ॥ ६५. ॥ 
प्रबल काम मदिरा मद जागे | तब द्विज तिय धानकतै लागे।। ६६ ॥ 
पिये मदन मदिरा नर नारी। ऐसे कश्त अनन्त खुबारी ॥” 
“हृष्ट मदा नारी मदिरा भजि | शुद्ध अशुद्ध विवेक दियो तजि ॥”वि०्त० ५॥ 
इस प्रकार स्त्री सबको मोहित करके पतित करनेवाली ऐसी 
मदिरा है। ऐसा जानके सदा स्व्रियॉँंकी तरफ तिरस्कारके भाव बनाये 
रखे, ओर वैराग्यको दृढ़ करता रहै ॥ ९८ ॥ 


दोहा;--- मदिरा नारी कुटिलनी । दोठ त्यामिये मीत ! ॥ 
अव्वस्थित करे चित्तको | नके॑ दाइनी_ नीत ॥ ६६ ॥ 
संक्षेपार्थ:--हे मित्र ! हे मुमुक्षुओ ! यदि अपना कल्याण तुम छोग 
चाहते हो, तो शीघ्रातिशीघ्र मद्रा पीना, मांस आदि अभक्ष खाना, 
ओर कुटिलनी स्वियोंका सकु, साथका निवास करना, पहिले इसे 
भीतर, बाहरसे दोनों तरफसे एकदम परित्याग कर दो। क्योंकि, 
उससे सिवाय हानिके तो लाभ कुछ है नहीं । मदिरा ओर नारी, ये 
दोनों बड़ी खराब निकृष्ट चीज हैं। वे खस्य चित्तको भी फोरन 
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अखस्थ - रोगी, चश्चल, दुःखी कर देती है। नित्य ही चित्त विचलित 
रहता है, इससे चित्त स्थिरता होनेका सुख जीवको कभी होने 
नहीं देती है। ओर अन्तमे नित्य, सत्य जीवको जड़ाध्यासी बनाय, 
नरक॑कुण्ड चोरासी योन्रियोंक्रे गर्भवासमें डाल देती है; ऐसे यह नके- 
दाइनी है, ऐसा जानके अब तो भी उन्हें त्याग कर दो, जागो ! 
गुरु-सत्सज्मे लागो ! ॥ 
॥ # ॥ विस्तार निणेय कथन वरणन ॥ # ॥ 

टीका;-- प्रन्थकर्ता कहते हेंः-- अर्थात्‌, मदिरा पीनेवालेका 
ओर कुटिल, छुली, कपटी, ठगिनी स्व्रियोंसे प्रेम करके, उनके साथ 
रहनेवालोंका चित्त कभी भी स्थिर नहीं रह सकता है। क्योंकि, 
चित्तको अखस्थ, दुबंठ, चञ्चछ करनेका दुर्मुण पूर्णतासे उनमें भरा 
है | इतना ही नहीं, जीवॉकों नकदाइनी वे ही हैं। जैसे घोड़ा अपने 
जोशमे आके अत्यन्त चञ्जरू होता है। तैसे ही मद्यपी ओर स्म्री- 
सक्ियोंका मन भी अति चञ्जल ही बना रहता है । यदि कोई शराब 
'पीके भग-भोगमे छूगता है, तो फिर उसकी दुर्देशाका क्या पूछते 
हो ? सब प्रकारसे वह पतित ही हो जाता है, नकमें ही वह नित्य- 
नित्य भटका करता हैं, माना दुःख भोगके मरा करता है। उस 
अधमका कभी निस्तार नहीं होता है। मदिरा पोकर नशा चढ़नेके 
कारण क्रोध बढ़के उसीसे युद्ध करके यादवकुरूका संहार हुआ। 
ऐसा पुराणोंमे लिखा है। और गुरुके समझानेपर भी एक मूर्ख 
शिष्यने मद्रिम दोष नहीं माना । फिर एक बगाचाके चार दारोंमें 
चार चीज रखी थी, उन-उन चीजोको ग्रहण करने से ही भीतर जानेका 
अनुमति, आशा लिखा था। १--बारलकघात; २--वेश्यागमन।; ३२०--- 
सूअर-मांसभक्षण; इन तीनोंको पहिले उसने पाप-कम वा निषिदझ कमे, 
समझके स्वीकार नहीं किया, ओर चोथे द्रवाजेमें जाके शराबकों 
अच्छा, निर्दोष समझके पीया, तो उसे नशा चढ़ा, फिर भूख रूगी, 
तो खूअरका मांस भी खा गया, फिर खस््रीरूप चेह्याको देखके 
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कामासक्त हुआ, उसने बालकका हत्या करके आओ, तब घिलास 
करो, कही । तो इसने जाके उस बालूकका घात भी किया और जआके 
वेश्यागसन भो किया। इस तरहसे मच्य पीनेके कारणसे ही वह 
महान पतित हुआ । दूसरे दिन जब नशा उतरी, होशमे आया, तो 
वह मूर्ख बहुत पछताया, फिर क्या हो सकता था ? जनमभर दुः्खी 
होके ही बिताया, ओर मरकर चोरासी योनियोमे चला गया। 
अतएव मदिरा पीना तथा स््ी-भोग करना, ये दोनों त्याग करके शुद्ध 
रहना चाहिये। हे मनुष्यो ! मित्नताके नाते, मेनत्रीमावसे जीवको 
सजातीय जानकर तुम्हारे कल्याणके वास्ते, में तुम्हें इतना समझा 
रहा हूँ । यदि मद्रि ओर खोले तुम प्थक्‌ हो, तो भी सावधान 
रहना । जनमभर उनमें नहीं फेंसना । क्योंकि, आदत लरगनेपर वह 
छूटना अत्यन्त कठिन हो जाती है। जहॉातक नशाकी आदत है, 
वह सब बुरी, हराम ही है। ऐसा जानके किसी प्रकारकी आदत 
हीं लगाना चाहिये । सहुरुने कहा है 

“हबी नबी नबीके कामा | जहालों अ्रमल सो सबे हरामा ॥? बी० २० ४८ || 

दि कुसजके वश पहिलेसे उसमे फेंस गये हो, तो भी सत्सई 
विचारद्वारा उनमें पूर्ण दोष देखकर प्रबल पुरुषार्थद्वारा उन्हें छोड़ 
देना चाहिये | मदिरा और ख््री, यह कभी चित्तकों स्थिर रहने नहीं 
देती, ओर नाना धन्धा कम, कुकममें फँसाये रखती हैं| वह महा- 
पापरूप ही हैं, ऐसा जानो | दत्तने भी अवधूत गीतामें कहा है।-- 
श्लोकः-- “मद्यपानं महापापं नारीसज्ञस्तथेव च॥ 

तस्मादूद्दर्य परित्यज्य तत््वनिष्ठो भवेन्मुनिः ॥? अवधूत गीता ८। २६॥ 

““ -ज्िस प्रकार शराब पीना महान पापरूपी है, उसी प्रकार 
ख्रीका सह भी निश्चय करके बैसा ही है, अर्थात्‌ महापापरूप ही है । 
तिसी कारणसे इन दोनोंका परित्याग करके मुनि तत्त्वज्ञानयुक्त होवे 
अर्थात्‌ मद्य और स्त्रीको त्याग करके साधुने सहुणसंयुक्त सच्चे त्यागी, 
तत््वज्ञान > जड़, चेतन्यके भेदको जाननेवाला होना चाहिये ॥ 
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' -अतः पुरुषको कुटिल और मूढ़ बनानेवाली स्लरी और शराब हैं, 
इनमें प्रेम करके. मित्रता मत करो। हे मीत ! उन्त दोनोंको जल्दीसे 
छोड़ दो । अगर नहीं त्यागोगे, तो तुम्हारे चित्तको वह अश्वस्थित 
विशेष चश्चल कर देगी, ओर नित्यको सहृतसे पीछे उनके संस्कार 
तुम्हे नर्कमे ले जाके भी डाल देगा । चोरासी योनियोंमे भटकावेगा, 
फिर तुम्हें दुस्सह दुःख सहते रहना पड़ेगा। अतएवं अभी समझ- 
बूझके उन्हें सर्वथा त्याग दो ॥ ९० ॥ 

दोहाः-- नारीयन्त्र न त्यागिया | मोहित भयो निदान ॥ 
ते दृढ़ बन्धनमें परे। धग ताको सब ज्ञान ॥ १०० ॥ 
, संक्षेपार्थ--- हे सन्‍्तो ! भगयन्त्रको धारण करनेवाली स्व्रीको 
विकारका खदान, आपत्तिका घर, समझकर्के जिन जिज्ञासु पुरुषोंने 
सब प्रकारसे त्याग नहीं किया । इधर-उधर करके निदानमें या 
आखिरीमें जो ख्रोमे ही मोहित हो गये, विषयासक्तिमें ही फेस गये, 
तो वे पुरुष उड़ या मजबूत भवबन्धनमें पड़ गये, नाना जालोमे 
फँसके जकड़ गये । चाहे वे बाहर लछोगोमे वाचक ज्ञानका भी कथन, 
उपदेश करते हो, वे पढ़े, लिखे पण्डित, शाख्त्रज्ष भी होवें, ज्ञानी भो 
कहलाते होवें, तो भी उन्हें और उनके सब ज्ञान कथनको भी 
बारम्बार शत-सहस्रवार धिक्कार है ! घिक्कार हे! वे घिक्कार पानेके ही 
पात्र है, उन्हें ज्ञान गधे ही जानो। क्योंकि, सब अनर्थका मूल नकीका 
द्वारल्रीके सज्कको तो छोड़े नहीं, ओर अन्तमें उछ८-पुलठके भग-भोगमें 
ही मोहित, तदासक्त हो गये। तो उसे धूत॑, ठगे हो जानो। घिकार 
है. ऐसे छोगांको। ऐसॉंका कभी सह्ल करना भी नहीं चाहिये । 
वे कुसज्ञी कालूखरूप दुष्ट ही होते हैं, उन्हें भी त्याग देना चाहिये ॥ 

॥ # ॥ विस्तार निर्णय कथन वर्णन ॥ # ।। 
टीकाः-- अ्रन्थकर्ता कहते हैँः-- अर्थात्‌ , जीवॉंकी हंसपद, 
तथामुक्तिपद्को छिन्न-भिन्न करनेवाला, तीएण छुराके धारवाला, चक्रके 
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समान ही भधत्यक्षमें यह नारीयन्त्र बना है। विचित्र ढ्शकी स्रौके 
सर्वाज्ुम बहुविधि यन्त्र छंगे हुये हैं। उनमें जबरदस्त सत्यानाशी 
एक भग-यत्चय अर्थमुख रूगा हुआ है । जिसमें पड़नेसे पुरुषोका पुरुषत्त्व 
आदि सारे सद्गुणोंका विनाश हो जाता है। और बहुतस्री उन्नति 
भी बाहर हासिल किया, नाम सी कमाया, उपदेशक, कथा-वाचक, 
व्याख्यान वाचस्पति, महामहोपाध्याय, महापण्डित, षद्शास््री, 
चतुर्वेदी, आदि भी कहलाया, और धन भी कमाया, शिष्य-शाखा 
बनायके मत, पन्‍्थोंका भी विस्तार किया, छोकमें मान, बड़ाई भी . 
हुयी, इतना सब होनेपर भी स््रीमें मोहित होके विषयरूप नारकीय 
भग-भसोग करता रहा । शुद्ध त्यागो नहीं हुआ, तो उसका सब ज्ञान, 
चतुराई, विद्या, बुद्धिको अनेकों बार घिकार है ! धिकार है ! क्‍योंकि, 
वह तो न छूटनेवाला दृढ़ बन्धन विषयवासनामें ही जाके पड़ गया 
है। वह चोरासी योनियांका जीव चोरासी योनियामे ही भ्रमण 
करता हुआ, नाना दुःख भोगता रदेगा, जब वही बन्धनमे पड़ा है, 
तो भरता ! दुसरोंको वह क्या छुड़ायेगा ? ॥ 
॥ # ॥ खियोंके दोष वणन ॥ # ॥ 

महाभारत, अनुशासन परव्वेके अध्याय ३८ में स्व्रियोंका दोष निम्न 
प्रकारस लिखा हैः-- 

युधिष्टिरके पूछनेपर भीष्मज्ञीने यह कथा इस प्रकार कहा-- 
पूर्वकालमे एक बार नारद भ्रमण करते हुये बरह्मलोकमें गये। वहाँ 
पञ्चचूड़ा एक सुन्दयी अप्सराको देखा; तो नारदने उससे यह पूछा 
कि-- हे सुन्दरी ! ख्नियोंका खभाव केसा होता है? सो बता। 
पहले तो वह हिचकिचाई, में झ्रो-जातिकी हूँ, में अपने ही सुखसे 
स्त्रियोंकी निन्‍दा कैसे करूँ, इत्यादि कही । नारदने कहा-- तू यथार्थ 
बात कह, असत्य बोलनेमें अवश्य पाप छगता है। इसपर उस 
अप्सराने कुछ सोच-विचारकर, स्वियोंके अनादिकालीन दोषोको 
कहना आरपस्म किया | ट कि 
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पश्चचूड़ा कहने रगी-- हे नारद ! कुलीन, रूपवती और जोवित 
पतिवाली सछ्लियाँ मर्यादामें नहीं रहतीं, यह उनमें प्रथम दोष है । 
स्त्रियोंसे बढ़कर पापी अन्य प्राणी और कोई नहीं हैं । क्योंकि, ख्रियाँ 
दोषोंका मूल हैं। यह बात तो आप भी जानते ही है । पति भले ही 
बड़ा कीतिवान , धनवान , रूपवान हो ओर अपनी पत्लीका कहा 
करता हो; किन्तु यदि उस पतिके द्वारा उनके काममें विद्न पड़ता है, 
तो वे उसकी परवाह नहीं करतीं। हे प्रभो! रस्त्रियोंमे एक बड़ा भारी 
अछम यह है कि, हम रूज्ञाको त्यागकर, पापी पुरुषोंकी भी सेवा 
करती हैं । जो पुरुष स्त्रियोंकी खुशामद करता है, जो उनके निकट 
रहता है, जो उनकी जरा-सी भी सेवा करता है, स्लियाँ उसीकोी 
चाहने लगती हैं । स्व्ियां भर्यादाकों नहीं मानतीं। पातिवतकी 
मर्यादाका उनके द्वारा पाछन किये जानेका कारण यह है कि, मनुष्य 
उनकी प्रार्थना नहीं करते । उन्हें आस-पासके कुडुम्बियोंका डर 
लगा रहता है। स्थ्रियोंके लिये कोई भी पुरुष अगस्य नहीं है । न 
उनको छोटी-बड़ी अवस्था ही का विचार है। उनका चाहा हुआ 
पुरुष चाहे कुलीन हो, अथवा नीच, चाहे वह रुपवान हो, चाहे 
कुरूप; किन्तु हो पुरुष, डसीका वे उपभोग करती हैं। स्त्रियाँ मय, 
दया, अर्थहेतु अथवा जाति, कुछ सम्बन्ध ले पतिको अजुगामिनी नहीं 
होतीं। कुल-कामिनी स्थियां भी रूपवती, युवती, वस्तों और 
आभूषणोंसे सजी हुई वेश्याओंके खुखोंको चाहती हैं । ज्ञिन ख्थियोंकी 
सत्कारपूर्वक रक्षा की जाती है, जिन्हें उनके पूति बहुत चाहते हैं, 
वे सो कभी-कमी कुबड़े, अन्धे, काणे, मूर्ख, छुज् तथा खर्वाकार 
पुरुषोंके साथ प्रेमपाशमे बँध जाती हैं । ( मौका पानेपर विवाहित 
पुरुषको मारनेकी चेष्टा करती हैं, ओर कोई तो मार भो डालती है, 
ऐसी दुष्य होती है )। 

हे देवष ! इस लछोकमें स्थ्रियोंके लिये कोई भी पुरुष अगस्य नहीं| 
है । हे विप्र | ख्रियोंको जब किसी प्रकार भी पुरुष नहीं मिलते, तब 
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स्तविया--स््रियोंके साथमें ही समागम करने रूगती हैं। वे अपने पतियाँ- 
की प्रतीक्षा नहीं करती । ख्रियाँ पुरुषोंके अभावसे, कुटुम्बियोंके भयसे 
तथा वध किये जाने, अथवा बन्दीगृहमे डाले जानेके भयसे, अपने 
शीलकी रक्षा करती हैँ। जिस प्रकार पुरुष नयी-नयी बातोंको 
खोजा करते हैं, वेसे ही चश्चल्मना स्त्रियां नवीनताकों खोजा करती 
हैं। उनके मानसिक भावकों जान लेना बड़ी कठिन बात है। 
“एत्रया चरित्र पुरुषस्थ भाग्य दैवो न जानाति कुतो मनुष्यः ॥” ओर जैसे 
समुद्रकी ठ॒प्ति नदियोँसे नहीं होती, आग काष्ठटसे तृप्त नहीं होता, 
काल सत्युसे सन्‍्तुण नहीं होता, वैसे ही स्त्रियां भी पुरुषोंसे 
कभी नहीं अघाती,। 

हे देव ! स्त्रियोंका दूसरा दोष यह है कि, मनोहर पुरुषोंको 
देख, उनकी उपस्थेन्द्रिय, क्लेशयुक्त हो जाती है। भल्ते ही किसी 
स्त्रीका पति उसका हर प्रकार मन रखता हो ओर उसकी रक्षा करता 
हो, तो भी स्त्रीको वह पूर्ण रूपसे नहीं रुचता । स्त्रियों रति खुखको 
जैसा अनुग्रह समझती हैं, वेसा अनुअ्मह वे अन्य अति खुखप्रद भोगों 
आभूषण तथा पतिके सत्कारकोी नहीं मानतीं। काल, पवन, सत्यु, 
पाताल, बड़वानर, अश्ि, क्षुरधार, विष, ओर सर्पकी यदि एक ओर 
रखा जाय ओर एक स्जत्रीको दूसरी ओर रखे, तो स्त्री उन समस्त 
पदार्थोके बराबर ही निकलेगी । अर्थात्‌ नाश करनेसे अकेली ख्ली-- 
काल, मझुत्यु, अस्नि, आदिका सामना कर सकती है॥ इस प्रकार 
स्त्रियोंके दोष अनेकों हैं । यह तो थोड़ासा कहा गया है। इतनेपरसे 
बुद्धिमान पुरुष बहुत कुछ समझ खकते हैं ॥ 

सत्री-सम्भोगकी विषयाध्यास या वासना परित्याग किये बिना 
कोई आजतक मुक्त नहीं भया है। न त्रिकालमें वह मुक्त होवेगा, चेसे 
भोगी कभी मुक्त न होगा | इसलिये वाणीके कथन ही सीखनेसे कोई 
सार और लाभ नहीं होता है। दृढ़ वैराग्यसे विषयोंमें पूर्ण ग्लानि, सहुण 
घारण संयुक्त पारखस्व॒रूप स्थितिमे एकरस रहनेवाले साधु ही कोई 
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जीवन्मुक्त हो सकते हैं, उनकी ही प्रशंसा है, धन्यवाद है। और बाहर 
शान कथन करके भी मनमें विषयासक्तिके कारणसे नारियन्यमें मोहित, 
जो है, ऐसे लोग तो दृढ़तासे महान भवबन्धनोंमें ही पड़े हैं, उनके 
ज्ञानको तो थधिकार ही है। क्‍योंकि, वह कुछ कामका होता नहीं ! 
अतणएव सच्चे त्यागी वैराग्यवान्‌ साधु होना चाहिये। तभी यथार्थ 
लाभ होगा ।. तहाँ सहुरुने बीजक साखीमें कहा हैः-- सुनिये ! 
साखीः--साधू होना चाहिये। पका होयके खेल | 

कच्चा सरसों पेरिके | खरी भया नहिं तेल | र८ू० ॥ 

कहन्ता तो बहुते मिला । गहन्ता मिला न कोय ॥ 

सो कहन्ता बहि जानदे । जो न गहन्ता होय॥ छ० ॥ 

जस कथनी तस करनी । जस चुम्बक तस ज्ञान ॥ 

कहें कबीर चुम्बक बिना | क्‍यों जीते. संग्राम ॥7?बीजक, साखी र१४॥) 

इस प्रकारसे हंस रहनी धारण करनेवाले विरक्त साधुका 


ही कल्याण होता है। न कि ढोंगी, पाखए्डी, विषयासक्तोंका | 
इसलिये मुमुक्षुओंको चाहिये कि--प्रयथलल करके भी खब प्रकारकी 
विषय-वासना छोड़के वैराग्यको ही पुष्ठ करना चाहिये ॥ १०० ॥ 
दोहा;--- नष्ट चित्तको करत है| धात करत है नाश ॥ 
चिन्ताको उत्पति करत | नारि रहत जो पास ॥१०१॥ 

संक्षेपार्थ:--- हे सज्जनो ! स्त्री पहिले तो पुरुषोंके चित्तको नष्ट, 
भ्रष्ट, चञ्चल कर देती है, फिर सप्त धातुको भी विनाश कराके वीये- 
पात करा देती हैं, ओर जिसके पासमें स्त्री रहती हैं, उसे नित्य- 
प्रति नयी-नयी चिन्ता, फिकिर, शोक, क्लेश, नाना प्रकारके कष्ट ही 
उत्पत्ति करा देती हैं। इस तरह सकल आपत्तिका मूल कारण स्त्री 
ही हैं। इसलिये शान्ति ओर मुक्ति चाहनेवालॉने, अवश्य ही स्त्रीकों 
त्याग देना चाहिये ॥ 

॥ # ।। विस्तार निर्णय कथन वर्णन | # | 
टीकाः- अन्थकर्ता कहते हैंः-- अर्थात्‌ , प्रासमें स्त्री रखनेसे 


[ ७६६ ] संयुक्त घट अन्यः । [ वैराग्यवशतक-- 


कितनी हानि होती है, सो यहाँ दर्शाते हैं। जो पुरुष अपने पासमें 
या सह्न-साथमे युवती स्थ्ियोंकों रखते है, अथवा कोई भी किसी 
प्रकारके स्थ्ियोंके पासमें रहते हैं, सो उस पुरुषके चित्तकों स्म्रियाँ 
हाव, भाव, कटाक्ष, झूठा प्रेम प्रदर्शाहारा अपने तरफ आकषण 
करके नष्ट, विक्षिप्त, विवेक, विचार शून्य, उन्मत्त, विशेष चश्जल 
ही कर देती हैं। फिर मौका पाके भग-भोगाकर सप्तधातुओंका 
सार अमूल्य वीर्यको भी नाश करके पतन करा देती हैं, शक्ति-शोषण 
कर लेती है। फिर उसके अध्याससे बार-बार सप्तदोष होकर भी 
घातुरूप, वीयका नाश हो जाता है। अथवा विशेष कामोन्मत्त होनेपर 
चवैसे भी शीघ्र वीर्य पात हो जाता है, ओर ख्री न मिलनेपर मदनातुर 
या कामी छोग खय॑ं ही हस्तमेथुनादि नाना कुकमे करके वीयपात 
कर लेते हैं। स्रीकी आसक्ति वासना हृदयमें रहनेसे यह सब उप 

द्रव, दुराचार होता है; और ज्ञो खास करके ख््ीको साथमें रखते हैं 

वे तो नित्यप्रति मेथुनादि करके धातुओंको नाश करते रहते हैं । 
फिर डसके चित्तमें अनेकों चिन्तायें, उत्पन्न होती रहती हैं| पहिले 
तो पुरुष अकेला था, तब कोई बातकी विशेष चिन्ता नहीं होती थी । 
कुछ भी खाता, कहीं भी पड़ा रह सकता था। अकेलेका पेट पालनेम' 
ज्यादा कठिनाई भी नहीं होती थी। जब स्त्रीकी चाहना होती है, 
'तभीसे चिन्ता घेरने लग जाती है। विवाहके लिये घन जोड़ने, कपड़े, 
गहने, बनवाने, माल इकट्ठे करनेकी चिन्तामे पड़ते हैं। अगर घरमें 
पूर्व सश्चित धन हो, तो किसी तरह काम चल भी जाता है, कम 
हो तो ऋण, लेके, 'कोई वस्तु गिस्‍्ची रखके, अगर घरमें कोई चीज 
भी न हो, तो कहीं गरीब लोग सालदारी वा महिनदारीमें नोकर 
होके मालिकसे रुपये डधार लेकर विवाह कर लेते है | स्री आनेपर 
उसे रखनेके लिये घर, द्वार, कोठरी होना चाहिये, उसकी चिन्ता 
, अर्ग, उसे खिलानेके लिये अच्छी-अच्छी वस्तु लानेकी चिन्ता, 
कीमती कपड़े, आभूषण आदि पहिरानेकी चिन्ता, ख्री नया-नया 
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वस्तु छानेकों फर्माती हैं, उसके लानेके लिये चिन्ता, कहीं बाहर 
गया, तो ख्रीम मन छंगे रहनेकी चिन्ता | इस प्रकार हमेशा चिन्तासे 
पुरुषोंका चित्त जला करता है। चिन्तासे शरीरका रूप भी बिगड़ 
ज्ञाता है। सहणोंका नाश होता है+-- 

“मन मलीन, तन सदा उदासी । गलमें डिम्म कपटके फांसी ॥४ 

“- ऐसा हो त्ाता है। विवेक और चतुराई भी नष्ट हो जाती 
है । पेसी चिन्ताओँमे अनेक प्रकारकी हानि भरी है । चिन्ता बढ़ते- 
बढ़ते अन्तमें सत्यानाश ही हो जाता है। अवधूत गीतामें कहा है।--- 
॑चिन्ताक्रान्तं धाठुबद्ध शरीरं, नष्ठे चित्ते धातवों यान्ति नाशम ॥ 
तस्माअल्ित्तं स्वतो रक्षणीयं, खस्थे चित्ते बुद्धयः सम्मवन्ति ॥ श्र०्गी०८। २णा 

-- चिन्तासे दबाया हुआ चित्त ज़ब कि अति दुःखित होता है, 
तब तिसकालमें चित्तके नाश होनेपर ( रख, रक्त, मांस, चर्बी, हाड़, 
मजजा, और वीय॑ ) ये सप्तथातुओं करके बाधा हुआ शरीर भी नष्ट 
हो जाता है । सब धातु भी शरीरके साथ नाशको प्राप्त हो जाती हैं। 
अर्थात्‌ बहुत चिन्तासे मन ओर तनका नाश या क्षीणता हो जाती 
है। तिसी कारणसे बुद्धिमानोंने चित्तकी सब ओरसे सावधानासे रक्षा 
करती चाहिये। क्योंकि, चित्तके खस्थ होनेपर, सार, असारकों 
विचारनेवाली बुद्धिये उत्पन्न होती हैं। अर्थात्‌ चित्त स्थिर होनेपर ही 
बुद्धि शुद्ध होती है ॥ और किसीने कहा है+-- 

श्लोक:-- "चिता चिन्ता द्ययोम॑ध्ये चितायेब गरीयसी ॥ 

चिन्ता जीवित दग्धानां चिता मतकमेव च॥?” 

-- चिता और चिन्ता -दोनों ही शब्दाकृतिसे तो समान है, परन्तु 
चितासे चिन्तामें एक बिन्दु अधिक है। उसका यह फल निकला 
कि, चिता + जिसमें मुरदे फ्ूँका जाता है, उसकी अप्नि मरे हुए 
मुरदेको जाती है और बिन्दुकी विशेषतावाली चिन्ता जीते हुए 
शरीरधारीको ही जलाती है । अर्थात्‌ चिताकी अश्लिसे भी चिन्ताकी 
ज्वाला विशेष जलानेवाली होती है । सतकको दुःख उस चितासे नहीं 
होता है, किन्तु जीवित प्राणी चिन्तासे बहुत दुःखी होते हैं! कहा है।-- 


[छल] . संयुक्त घट ग्रनथः॥ ... | वैराम्यशतक-+ 








दोहा$--- .“चिन्तोसे सुधि बुधि घटत, घट्त , रूप, गुण, शांन॥. , £ 
लाज, काज, .विद्या घटत, चिन्ता चिता असमान ॥” - 
संसारमें बहुत सारे ढुःख चिन्ताले ही होते हैं.। चिन्ताका त्याग 
करनेवाला ही खुखी होता है। अज्ञानी विषयासक्तोंकी चिन्ता कभ: 
निवृत्त नहीं होती है | स्रीके साथ रहनेवालोंकी चिन्ता निव्तत होना, 
तो अंसम्भव है। सकल चिन्ताकी खानी स्त्री है, इससे नारीके पासमें 
रहनेवालेके चित्तमं नाना प्रकारकी चिन्ताका लहरी उठा करती है. 
उसीकी चिन्ता निवृत्त हो सकती है, जिसने सत्री आदिकोौके कुसकल 
छोड़ दिया है, पूर्ण त्याग; वैराग्यकों घारणकर' लिया है, जो पारखी 
साधु-गुरुके शरणागत होके, पारख बोधमें ही स्थिर हो गया है, सो 
ऐसे कोई बिरंले ही सन्त निश्चिन्त, शानन्‍्त, निर्बन्ध, सुखी हो जाते 
हैं । परन्तु संसारी छोग तो ख्री, पुत्र, धन, घरादिके नाना चिन्ताओंमें 
नित्य ही पड़े रहते हैं । तो भी स्त्रीके वचन सुनके खुश होके लट॒टू 
ओर टट॒टू ही बन जाते हैं। विचार सागर तरड्ग पाचमें कहा है 
“मीठे बैन जहर॒युत लड़वा | खाय गमाय बुद्धि हें भड़वा ॥ 
ओर कछू सुपनहु नहिं देखे | काम अन्ध इक कामिनि लेखे ॥ ५७ ॥ 
घन कछु मिले जु बाहिर घरमें । सो सब खरचे कामिनि घरमैं॥ 
भूषण वस्त्र ताहि पहिरावै | गुरु पितु मात न यादिहु आबे ॥ ५८ ॥ 
पायस पान मिठाई मेवा | देय भक्ति तें तिय निज देवा ॥ 
नेह नाथ नाथ्यो नहिं छूटे | तिय किशान पिय बैलहि कूटे ॥ ५६ ॥ 
अस अति उत्तम बिन्दु जु जगमे | तिहिं तिय छीनि लेत निजमगम ॥ ७४ ॥ 
ज्यों किशान बेलनमैं ऊर्षाहे | पेरत लेत निचोरि पियूषहि ॥ . 
बार-बार बेलनमें धारहिं। हे असार दश्या तब जारहिं ॥.७५ ॥ 
त्यों तिय मीचि भुजनमें पीकू | भरत योनि घट खींचि अमीकू ॥ 
पुनि-पुनि करतक्रिया नित तौलों। शेष ॒बिन्दुको बिन्दु न जोलों || ७६ ॥ 
कियो असार नारि नर देहा। खींच फुलेल फूल ज्यों खेहा #” इत्यादि ॥ 
॥ विचार सागर तरक्ट ५ ॥ 


ग्रन्थः २ ] पारख .सिद्धान्त दर्शिनों श्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित। [ ७६५ ] 


ओर योगवाशिष्ठ, वैराग्य प्रकरणक्रे सर्गः २१ में स्त्री दुराशा 
वर्णन किया है । तहाँ रामचन्द्रजीन कहा हैः-- हे मुने ! जिस काम 
विलासके निमित्त पुरुष, स्रीकी इच्छा करता है, सो ख््री अस्थि, 
मांस, रुधिर, मूत्र, विष्ठा आदि करके पूर्ण हे। इसीकी पुतरी बनी 
हुई है। जो विचारकर नहीं देखता, तिसको रमणीक दीखती हैं । 
जैसे पर्वतके शिखर, दूरसे सुन्दर, और निकटसे असार हैं, पत्थर 
ही भरे पड़े दीखते है। तैसे स्त्री, वत्त और भूषणादिसे सुन्द्र 
भासती है, और जो उसके अड्को भिन्न-भिन्न विचार कर देखिये, तो 
सार कुछ भी नहीं है। जैसे नागिनीका अज्ग बहुत कोमल होता है, 
परन्तु उसका स्पर्श करो, तो काटके मार डालती है। तेसे ज्ञो कोई 
स्‍्त्रीको स्पर्श करते हैं, तिनको स्त्री नाश कर डालती है। जैसे 
विषकी बेलि देखनेमात्रको सुन्दर रूगती है, परन्तु स्पर्श किये ते 
मार डालती है। तेसे रुत्री भी है। इसलिये स्त्रीको अच्छा समझना 
मूर्खता ही है ॥ इत्यादि ॥ 
इस प्रकार जो स्त्रीके पासमें रहता है, उस पुरुषके चित्तको नित्य 
ही स्त्री नष्ट करती हैं। वीर्यादि धातुका नाश करती है, ओर चिन्ताको 
उत्पक्ति करके रोज ही पीड़ित करती है। ऐसी यह महा अधम 
राक्षत्री है। अतणव खत्रीकी त्यागके कल्याण मार्गमे लगना चाहिये । 
पारखी श्रीसहुरुके सत्सकुमे रूगे रहना चाहिये ॥ १०१ ॥ 
दोहाः- सर्वत्र चित्तको रक्षिये | कहुँ जाने नहिं पाय ॥ 
सो ज्ञानी दद जगत है | जाहि नारि नहिं खाय ॥१०२॥ 
संक्षेपार्थ:-- इसवास्ते मुमुश्ठुओके प्रति सहु्का सत्‌ शिक्षा तो 
यहीं है कि, हे नरजीवो ! यदि तुम छोग यथार्थ खुख, शान्ति चाहते 
हो, तो अपने चित्तको सवत्र, सब ठिकाने ठीक तरहसे रक्षा करके 
रखो । पहरेदार बनके चित्तको अपने सन्मुख रखो, गुरु विचारको 
छोड़के बाहर और कहों जाने न पावै, इसका ध्यान रखो। पश्च 
सं० नि० घट ० ७४९--- 
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विषय ओर स्ली-भोगकी इच्छाओंको निर्मूल कर डालो | यह निश्चय 
करके जानो कि, संसारमे जिसे स्ली-पिशाचिनीने नहीं खाया, अर्थात्‌ 
जो स्त्रीके फन्देमे नहीं पड़े, भग-भोगमें नहीं फँसे, ज़गतमे सोई सच्चे 
ज्ञासी दृढ़ वेराग्यवान शूर, वीर, धीर, सहुरु श्रीकवीरसाहेबके अन्न 
यायी पारखी सन्त जीवन्मुक्त होते हैं। उन्‍हें ही अनेकशः धन्यवाद है। 
पुरुषोंको मुक्तिके लिये ऐसे ही सच्चे त्यागी, विरक्त होना चाहिये ॥ 
॥ # ॥ विस्तार निर्णय कथन. वर्णन ॥ # ॥ 
टीका/-- ग्न्थकर्ता कहते हैं।-- अर्थात्‌, हे भल्ुृष्यो ! तु 
छोगांकों यदि सच्चा सुख और मुक्ति प्राप्त करना है, तो सुनो ! अपने 
चित्त, चतुष्यको सर्वत्र सबकालमें पश्चविषय सुख भोगोंकी तरफसे 
हटाये रखो, ओर खत्री भोगकी तो कभी याद भी न करो। क्योंकि, 
यही भवबन्धनोंका कारण है। तहाँ कहा है+-- 
दोहाः--“अ्रन्य विषय सरिता सरिस, नारि विषय बारीश ॥ 
भूलि परो मत ताहिमैँ, नहिं नाचों सम कीश ॥?” 
श्लोक:-- “अरप्रमतेषु. जाग्रत्सु नित्ययुक्तेधु. शत्रुघु ॥ 
क्‍ अन्तर लिप्समानेषु कथ्थं त्व॑ नाव बुध्यसे ॥” 
--जो सदा अवसरकी ताकमे रहते हैं, उन अति सावधान और 
नित्ययुक्त शत्रुओंके जागते रहनेपर भी तू क्‍यों नहीं चेतता है ! ॥ 
और भी योगवाशिष्ठमें कहा हैः-- 
“विचार; सफलस्तस्थ विज्ञेयों यस्य सन्‍मते ! दिनानुद्निमायाति तानव॑ भोग ग्रध्नुता ॥ 
श्रुयतां श्ञानसर्व॑स्व॑ श्रुव्वा-ैवाव घायताम्‌। भोगेच्छामात्रकों बन्धस्तत्त्यागोमोक्त उच्चते॥ 
किमन्येः शाख्रसन्दर्म: क्रियतामिदमेव तु । यद्यत्स्वाद्विह तत्सवे दृश्यतां विषवहिवत्‌ ॥ 
हाजड़लवा धारे संसार विषमाणवे । इन्द्रियआह गहने विवेक: पोतकों महान्‌ ॥” 
गा ॥ योगवाशिष्ठ ॥ 
--जिस सुबुद्धि पुरुषकी, भोग-लालसा दिनों-दिन भन्‍द पड़ती 
जाय, उसीका विचार सफल समझना' चाहिये॥ ज्ञानका सार 
खबेंख सुनो, ओर उसे . सुनकर चित्तमें धारण करो। 'भोगेच्छामात्र 
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ही बन्धन है ओर उसका त्याग ही मोक्ष कहा गया है? ॥ ओर 
अनेकों शास्त्र समूहोंकी क्या आवश्यकता है ? केवल इतना ही करो 
कि, इस लोकमे जो-जो पदार्थ खादिष्ट हों, उन्हें विषा्रिके समान 
देखो ॥ जो इन्द्रियरूप भ्राहोंके कारण अति गहन हो रहा है, उस 
महान्‌ जड़रूप कर्णोके आधार संसाररूप विकरार समुद्रमे विवेक- 
रूप एक महान पोत ( जहाज ) है ॥ अतएव चित्त कहीं कोई विषयमें 
जाने न पावे, यह ध्यान रखके विवेकसे चित्तको सब तरफसे हटा 
करके रक्षाकर रखो । जगत्‌में सोई सच्चे ज्ञानी त्यागी हैं या वे ही 
ज्ञानी माने जाते हैं, जिसे नारीने भगमुखसे नहीं खाया। अर्थात्‌ स्त्री 
विषयको भीतर, बाहरसे त्यागनेवाले ही सत्यज्ञानी साधु होते है ॥ 

और पश्चग्रन्थी गुरुबोधमें कहा है+-- 

साखीः-- “विरक्त बोंधे देह निज, मैथुन त्यागे अष्ट । 

रै रमिता भूमिपर, बोचि कालता कष्ट ॥ ३४३ ॥ 
कष्ट. करे विप्रयानको, नष्ट न कतहूँ होय ॥ 
भ्रष्ट बुद्धि त्यागें भले, अश्याम लखु जोय ॥” ३४४ साखी ॥ 

इसलिये संसारमें सोई ज्ञानी दृढ़ पक्के स्थितिवान हो सकते 
हैं, जिन्हें सीने खाके नहीं फँसाया, ओर सब भोग सामग्री स्त्री 
आदि मोजूद प्राप्त होनेपर भी, जो वैराग्यवान्‌ सन्त उन्हें अहण 
नहीं करते, हलाहल विषवत्‌ जानके परित्याग कर दिया, भूलके 
भी कभी कहीं कोई विषयोमे नहीं भुखकाया, वे असली ज्ञानी विरक्त 
होते हैं। अपरोक्ष पारखनिष्ठ सन्‍त भी वैसे ही ,सच्चे त्यागी होते 
हैं। वे श्रीकबीरसाहेबके अनुयायी पारखी जीवन्मुक्त हो जाते हैं। उसी. 
स्थितिको प्राप्त करनेके लिये साधु, सनन्‍्तोंने महत्‌ प्रयत्न करना 
चाहिये। स्त्री ज़ातिका कभी विश्वास न करे। नवजात लड़कीसे 
लेकर एक सौ बीस वर्षकी बुद्डीतकका भी सहुमे न रहे, विश्वास ' 
न करे! क्योंकि, कारण विशेषसे उनके अक्ञ-प्रत्यज्ञष देखके 
अपना ही मन बिगड़ करके पतन होनेका भय लगा रहता है। 
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वे स्त्रियाँ उसमें सहायक, साधन बन जाती हैं। फिर युवती 
नारीका तो कुछ भी भरोसा नहीं रहता है। मौका मिलनेपर 
वे खयं ही हाव, भाव, कटाक्ष करके भग-भोगमे फँसाके भ्रष्ट कर 
देती हैं। यह सब वैराग्यका उपदेश त्यागी साधुओंके लिये 
चेतावनीरूपमें हो रहा है। क्योंकि, कितनेक साधु बने हुए पुरुष 
भी कामासक्त होकर पुनः ग्रहस्थीमें लोट जाते है। अथवा कहीं 
संजोगी होके त्री सहित कुटी बनायके रहते या घुमते रहते हैं । 
ऐसे लोग प्रत्यक्षमं सींग, पूँछहीन नरपशु ही बने है । उन्‍हें सतसह- 
स्रबार धिक्कार है! धिकार है! ऐसे छोगोको बड़े पापी जानना चाहिये। 
सज्ानोंने ऐसे कुसड़में कमी पड़ना नहीं चाहिये। संज्ञोगी लोगोंका 
उपदेश भी कोई कामका होता नहीं, उसे तो जहरके माफिक जानके 
त्याग देना चाहिये । 

अतणव हे सन्‍तो ! शुद्ध सत्यरीतिसे चैराग्य धारण करिये। 
इस अन्थमें दर्शाये हुए स्लरी आदिकोंके दोषोंको हृदयज्ञम करके 
खदा उस तरफसे मनमें ग्लानि बनाये रखिये। जिससे अन्तिमतक 
पूर्ण वैराग्यका पालन हो जावे | सदा सचेत रहना चाहिये ॥ १०२ ॥ 

अब यहापर दोहा १०३ से १२५१ तक शाखझ्रमें वर्णन किया 
हुआ कठोर चैराग्य तथा घट ऋतुआंमें वैराग्यकी चुद्धि, एवं वैराग्य- 
वानोंका बर्ताव जैसा कहा गया है, बेखा आप छोगोंकों भी ज्ञात 
करानेके लिये, सो यहापर प्रन्थकर्ताने दर्शा दिये हैं। वह माया- 
मुखका कथन है, ऐसा समझ लेना चाहिये, डसमेंसे भी सार भाग 
अहण कर लेना चाहिये ॥ | 

॥ # ॥ वनवास, वर्षाऋतुमें शाख्रोक्त वेराग्य वणेन ॥ # ॥ 


दोहाई --वर्षत मेघ अखण्ड विधि । हरियर भई बन घास ॥ 


हम बैठे गिरि कन्दरा। कोई न आवत पास ॥१०१॥ 
, संक्षेपार्थ--- शाख््रोमे लिखा है, ओर विरक्त पुरुष वर्षाकालीन 
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अपने वैराग्यका बर्ताव बता रहे हैं:--- हे भाई | हम अभी पहाड़के 
कन्दराओमे बेठे हैं। दुर्गन पथ होनेसे हमारे पासमें तो कोई आते 
नहीं ओर आ सकते भी नहों। क्योंकि, ऋतु परिवर्तन होनेसे 
प्रीष्मकतु गत होके मध्य वर्षाऋतु आ गई है । इसलिये विधिपूर्वक 
पानीकी धारा वर्षाके दिन-राद मेघ-मण्डल अखण्ड रीतिसे वरष 
रहा है। जिससे वृक्षोंके गर्दा 'घुलके साफ हो गईं, उधर चनमें भी 
घास उगके हरी-मरी हो गई हैं, हम गिरी कन्द्रामें बेठके यह शोभा 
देखते रहते हैं, ओर ध्यानस्थ हो रहते हैं ॥ 

अथवा योगी लोग कहते हैं:--- अखण्ड ज्ञीवके ऊपर माया- 
मोहके मेघ अच्छी उरहसे काम, क्रोधादिकी वर्षा कर रहे हैं, ओर 
हमें तो हरिसे यरन्‍्यारी, प्रीति लग गईं है, इससे घासके 
नाई वनमें रहना हो हमें अच्छा लगता है। संसारमें माया, 
मोहकी रागमें बड़ी दुशः्ख है। तितिक्षायुक्त बैराग्यमें ही खुख 
हैे। इसलिये हम वैराग्यले योगसाधना करके मेरूु गिरिके शिखर- 
वाला कन्द्रारूप भ्रमर गुफामें ज्ञायके समाधिस्थ हो बेठे रहते हैं । 
वहाँपर काम, क्रोधादि कोई भी हमारे पासमें आते नहीं, अतः हम 
शान्त खुखमें रहते हैं ॥ हे 

॥ # ॥ विस्तार निर्णय कथन वर्णन ॥ # ॥ 

टीका+-- अन्थकर्ता कहते हैं।-- अर्थात्‌, वर्षाकालूमे मेघ-मण्डल 
अखण्ड विधिसे पानीकी धारा गिरायके वर्षते हैं। जिससे भूमि प्ावित 
सरस होकर अंकुर डगाने रूगती है, ओर वन पन्तमें घास-फूस 
बढ़कर हरियाली हो जाती भईं। तहाँ महाभारत, वनपरव्वंके अध्याय 
१८२ में वर्षा-- विवरण निम्न प्रकारसे कहा हैेः-- “समस्त जीवोंको 
खुखदाइनी ओर भ्रीष्मकालका अन्त करनेवाली वर्षाऋतु आई। 
उस समय गर्मीको मिटठानेवाले ओर बड़े ज्ोरसे गरजनेवाले सेकड़ों, 
हजारों काले बादछ, आकाश ओर दिशाओंमें डमड़-घुभड़कर रात- 
दिन जलकी चृष्टि करने छग़े। सूर्यका प्रकाश अन्तहिंत हो गया, 
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ओऔर बादलोंमे बिजली कॉधघने छगी। पानीसे सराबोर हो .भूमि 
हास्य इयामला होनेसे मनोहर हो गई। . डॉस, मच्छुर ओर कीट, 
पतहु मतवाले हो गये। प्रथ्वीपर इतनी जलवृष्टि हुई कि-- यह 
नहीं पता चलता था कि, कहापर भूमि सम है, कहाँ विषम है.। 
कहा नदी है, और कहाँ स्थरऊ है। तेज' जानेवाले बाणकी तरह 
बहती हुई नदियोंके प्रवाहले तटवर्ती काननोंकी भूमि शोमामयी 
हो गई। श्कर, हिरन, पक्षी, पानीकी बौछारसे तर हो, वनमें 
भौति-भातिकी बोलियाँ बोल, हे प्रगट करने रगे। पपीहा, मथूर, 
कोयल आदि पक्षी मतवाले हो, इधर-उधर नाचने उड़ने रंगे। मेढक 
भी फूलकर टर-ठर करने लगे। पाण्डव उस वर्षाऋतुमे पर्व॑तके 
निकटकी सूखी भूमिमें रहे और मेंघोंकी गर्जनसे युक्त वर्षाऋतुको 
उन लोगोने आनन्दके साथ बिताया |” 
इसी प्रकार चवैराग्यवान सन्‍त भी गिरि-कन्द्रादिमें जायके वर्षा- 
बास करते हैं। तब वे कहते हैं कि--डस अवस्थामें पहाड़के गुफामें 
जाकर हम बेठे रहते हैं, तहांपर कोई भी संसारी मनुष्य हमारे 
'आस-पासमें भी नहीं आने पाते है। जिससे हम बड़े. मगनमस्त 
सुखी रहते है। अखण्ठ वैराग्य बनी रहती है। परन्तु सहुरु श्रीकबीर- 
साहेबने कहा है कि-- रमेनी १० बीज़क ॥ 
रमैनीः--- “बोनई बद्रिया परिगो सन्‍्का | अगुवा भूला वन खण्ड मन्का ॥”? 
शब्द+-- “धघूरि घूरि वर्षा वर्षावे। परिया बून्द न पानी ॥ बीजक शब्द ४२ ॥? 
और बीजक दाब्द ८७ में भी कहा है।-- 
शब्द+-- “कबिरा ! तैरों वन कन्दलामेँ | मानु अहेरा खेले | १॥ 
काम क्रोध लोभ मोह | हॉकि सावज दीन्हा ॥ ६ ॥ 
गगन मध्ये रोकिन द्वारा। जहाँ दिवस नहिं राती ॥ ७॥ 
.. दास कब्रीरा जाय पहुँचे। बिछुरे सल्भ साथी ॥”? ८ || बी० ॥ 
यहाँ मसरूपीमेघ कर्म संस्कारसे अविच्छिन्न छगातार संकर्प- 
विकव्पकर आसक्तिका वर्षा कर रहां है। उसमें भीजे हुए जीव 
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वनके घास या तृणवत्‌ तुच्छ दीन हो रहे हैं, इसलिये संसारको 
छोड़कर हरिमें प्रीति कगाकर हम गिरी कन्दरामें आके बैठे हैं, 
अर्थात्‌ शून्य समाधि लगाकर ब्रह्माण्डमें हम स्थित रहते हैं। वह 
अगस्य प्रदेश होनेसे वहाँ हमारे पासमें मनादि दृत्तियें कोई भी 
आ नहीं पाते हैं। हम निवृत्त, शान्त रहते हैं, यही हमारी स्थिति 
है । ऐसा योगीजन अपने' बैराग्यकी कथन करते हैं ॥ १०३॥ 


दोहाः---खगकुल मृगकुल रहत बन | सोहइ हमारे मीत ॥ 
भादो रात अन्धारिया | नहिं काहकी भीत ॥|१०४॥ 

संक्षेपार्थ-- शार्त्रोंमे लिखा हैः-- वनबासी पुरुष कह रहे 
हैं:-- समस्त पक्षियोंके कुछ--गोज्रोत्पन्न पक्षोवर्ग और मझ्ुग कुलो- 
त्पन्न अहिंसक पशुवर्ग नित्य हमारे साथमें महावनमें रहते हैं। 
इसलिये वे पशु, पक्तियोंके अमूह सब ही हमारे मित्रगण हो गये है । 
मैत्री भावसे हम उन्हें देखते हैं, इससे वे सब हमारे मित्र ही बन चुके 
हैं। हमारे दुःख-सुखके साथी अब चे ही हैं। श्रावण, भाद्रके दिनोंमें 
विशेष मेघ छाया हुआ रहनेसे भादोमें राजि अत्यन्त अन्धकारमय 
भयावनी होती है । परन्तु ऐसा होनेपर भी गिरि-कन्द्रामे बेठे हुए 
हमको किसी प्रकारसे किसीका भय मालूम नहीं होती है । क्योंकि, 
हम किसीके हानि तो करते ही नहीं, अतः हमारा भी हानि कोन 
करेगा ? हम तो अपने विचारमें निश्चिन्त, निर्भय हो रहते हैं। उस 
सुखके सामने ओर सब सुख तुच्छ दिखते हैं ॥ 

॥ # ॥ विस्तार निर्णय कथन वर्णन ॥ # ॥ 

टीकाः-- भ्रन्थकर्ता कहते हैं:-- अर्थात्‌, अरण्य निवासी 
चैराग्यचान कहते हैं:-- हे भाई ! संसारमे तुम्हारे बहुत भी मित्र- 
वर्ग हैं, तो वे सब स्वार्थी ही तो हैं । इसलिये हमने उन दुष खजन, 
मिंचोंको छोड़के यहाँ जजुलमें चले आये। तो यहाँ चनमें रहनेवाले 
भोले-माले, सीधे-सादे, अहिंसक, दीनप्राणी खगकुल और मझग- 
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कुछोंके समुदाय साथो मिल गये। सोई हमारे सच्चे मित्रवर्ग 
हैं। हम उनके हित चाहते हैं, वे हमारे बर्तावसे खुखी रहते हैं; 
तो वे अपने-अपने कलूरब खुना-सुना करके हमें प्रसन्न करते है । 
भतेहरिने ऐसे विरक्तोंका प्रशंखा करते हुये वेरग्यशतकमें 
कहा है।-- - । 
श्लोकः-- “धन्यानां गिरिकन्द्रेनिवर्सितां ज्योतिः पर ध्यायता-॥ 
 मानन्दाश्रुकणान्‌ पिवन्ति शकुना निःशंक मंकेशयाः ॥ 
अस्माक तु मनोरथीपरचितप्रासादवापीतट- ॥ 
क्रीडा काननकेलि कोतुकजुषामायु।+ पर ज्ञीयते ॥” बै० श०॥ 
छुप्पयः-- “योगी जग विसरगय, जाय गिरि ग़ुद्द बसत हैं ॥ 
' करत ज्योतिकों ध्यान, मगन आंसू बरघत हैं ॥ 
खगकुल बैठत अड्छ, पियत निःशंक नयन जल ॥ 
धनि-घनि हैं वे घीर। धल्मो जिन यह समाधि बल॥ 
हम सेवत वारी बागसर, सरिता वापी कूप तड ॥ 
खोबत हैं योंही आयुकोी, भये निपट ही निरघट ॥? 

-- जो पुरुष पर्वतकी कन्द्राओंमें रहते हैं, और जो ज्योतिका 
ध्यान करते हैं, जिनके आलनन्दाश्रुओंके जलकों पक्षीगण निःशड्ढ 
गोदमें ग्रेठकर पीते हैं, वे धन्य हैं । ओर हमारी तो अवस्था केवल 
मनोरथ हीके मन्दिरमें बनी बावड़ीके तटपर जो क्रीड़ा कानन है, 
उसमें लीला करते ही क्षीण होती है। अर्थात्‌ नाना प्रकारकी 
मिथ्या कव्पनाओंमें ही आयु व्यतीत हो जाती है, वास्तवमें कोई 
मनोरथ खिद्ध नहीं होता है ॥ और भी कहा है+-- 
श्लोकः-- “स्थितिः पुण्यारस्ये सह परिचयों हन्त हरिण३॥ 

. फलैमृध्यावत्तिः. सततमथ तल्पानिदृषदः ॥!? 

-- पवित्र वनमें निवास करना, मस्गादिके साथ मित्रता, पवित्र 
फलादिसे जीवन  यापन करना, ओर पत्थरकी चद्दानपर सोना-- 
अह्ी बैराग्यवानोंके योग्य सामीश्र हैं ॥ 
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दोहाः-- “ब्रह्म ध्यान धर गहु तट, वेहँगो तज सकह्छ ॥ 
कबधों वह दिन होयगो, हिरण खुजावत अज्भ !” 
. असूचौसंसारे तमसि नभसि प्रोटजलद, ध्वनिप्राये तस्मिन्‌ पतति दृषदां नीरनिचये ॥' 
-- जिसमें कोई पदार्थ नहीं देख सक्ता, ऐसे गाढ़ा अन्धकार- 
युक्त श्रावण, भाद् महीनेमें बड़े-बड़े मेघोंकी गर्जना और पत्थर सहित 
जलकी वृष्टि खूब होती है ॥ 
इस प्रकार जड़लमें रहनेवाले सारे पक्षीगण ओर म॒ग आदि 
पशुगण वर्षासे भींग जानेसे हमारे पास गुफामें आके मित्रतासे 
रहते हैं, तो सोई हमारे मित्र है। भादों महीनेके रात घनघोर बादरू 
ओर वर्षाके कारणसे बड़ी अन्धकारमय हो जाती हैं। अपने हाथ, 
पैर तक भी दिखता नहीं है। तो भी हमको किसीका डर कुछ नहीं 
रहता है । क्योंकि, कहीं भी रहो, निजकूत प्रारब्ध कमेका भोग तो 
अवश्य भोगना ही पड़ता है, फिर डर काहेका करना ? तहाँ 
कहा भी है।-- 
श्लोक:-- “बने रणे शत्रुजलाभिमध्ये महाइर्णवे परवंतमस्तके वा॥ 
सुप्तः प्रमतं विषम स्थितं वा रक्ंति पुण्यानि पुराकृतानि ॥ नीति० €्८॥ 
-- बनमें, रणमें, शत्रु, जल और अस्लिके मध्यमें, समुद्गमें, 
'पहाड़की चोटीपर सोते हुए बेहोशीमें ओर विषम अवस्थामें केवल 
पूर्वजन्मके पुण्यकर्म प्रारब्ध ही मलुष्योंकी रक्षा करते हैं। ओर 
'कोई रक्षा करते नहीं ॥ 
दोहा;-- “वन रण जलन अरु अ्रप्निमैँ, गिरि समुद्रके मध्य ॥ 
निद्रा मद अरू कठिन थल, पूरत्र पुण्यहि" सध्य ॥ 
वन पुर हे जग मित्र हे, कष्ट भूमि हे रत्न ॥ 
पूरय पुण्यहि पुरुषके, होत इते बत्रिन यज्ञ |?” 
इस प्रकार प्रारब्ध भोगपर दड़ता रखनेवालेको कभी किसीका 
भय नहीं होती है। दिन-रात निर्मय होकर जड्डल, गुफा आदिमे भी 
'यड़े रहते हैं, ऐसे विरागी होते हैं ॥ १०४ ॥ 


[७७८] |. » » : संयुक्त घट अन्‍्थः | . [ वेणग्यशतक-- 


दोहाः-- निर्भय निज पदमें रहे | सपे सिद्ध लिये साथ ॥ 
कहा ग्राम पुर पाटन | कहा धनिक नृप नाथ |।|१०५॥ 
संक्षेपार्थ:-- हे भाई ! हम तो चेराग्यके कारणसे जहुलोमे प्रवेश 
करके सर्प ओर सिंहाँंकों मेत्री भावनासे साथमे लेकरके निर्भय 
होकर सदा निजपदमे ही मस्त रहंते है । अतः ग्राम, नगर वा शहर, 
बस्तीसे हमें क्या करना है ? चाहे कोई धनिक न्रप - नाथ ही हों, 
उनसे भी हमें कोई प्रयोजन नहीं है ॥ 


॥ # ॥ विस्तार निणेय कथन वर्णन ॥ # ॥ 

टीकाः-- भ्रन्थकर्ता कहते हैं:-- शास्ररोंमे लिखा हैः-- अर्थात्‌ , 
चैराग्यवान्‌ साधु, योगी, संन्यासी आदि जहुर, पहाड़, गुफा आदिमे 
कहीं भी एकान्त स्थानमें निर्भय होकर निज वेराग्यपद अपने-अपने 
स्थिति-ठहरावमे ही रहते हैं। उनके आस-पासमें कभी विषैले सर्प, 
और बलवान सिंह, बाघ, भाद््‌ आदि क्रर खभाववाले हिसकी जीव 
जन्तु भी आयके रहें, तो अपने तरफसे उन्हें भी मेचत्रीभावसे अब- 
लोकन करके साथ लिये रहते हैं, मेत्रीमावका उन प्राणियोपर भी 
. बड़ा असर पड़ जाता है, ओर तब भी निर्मथ होकरके निजपदम ही 
स्थित रहते हैं। और चाहे छोटा गाँव हो, चाहे बड़ा गाव हो, कस्वा, 
नगर, महानगर, शहर, राजधानी चाहे कोई क्यों न हो, उनमें वे अटके 
' नहीं रहते है । और सेठ, साहुकार, राजा, महाराजा, सेचकं, खामी 
आदि कोई भी हाँ, उनसे उन्हें क्या करना है ? वे तो कोई प्रयोजन 
ही नहीं रखते, ऐसे 'विरक्त होते है ॥ 

अथवा विवेकी पुरुषका कथन ऐसा हैः-- में अब सर्परूपी क्रोध- 
को तथा पश्चमुखी नागरूप पञश्च अभिमानकों और खिंहरूप मनको 
अपने ही साथमे लेकर, उन्हें अपने प्रतापसे शानन्‍्त करके, दुर्वृत्तिसे 
निचृत्त करके दृढ़ वेराग्य संयुक्त निर्भय होकर निज़पद हंसभूमिकामें 
ही स्थित हो रहता हूँ । प्रारब्धानुसार निराश वर्तमानसे देह गुजार 


प्रन्थः २ ] पारख सिद्धान्त दर्शिनी प्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित | [ ७७९ |] 





चला लेता हूँ । अतणव मुझे ग्राम, नगर, शहर तथा वहाँ निवास 
करनेवाले धनिक, नृपति ग्रा महाराजा आदिसे भी क्‍या करना हे * मुझे 
अब जन-समुदायवाले रमणीय स्थान और श्रीमानोंसे कोई सरोकार 
नहीं रहा । वैराग्यको परिपुष्ठ करके अपने जीवन-खुधार करलेमे ही. 
में प्रसन्न रहता हूँ । ओर मुझे कुछ नहीं चाहिये ॥ 

अतः हम तो निर्भय होके, निजपदमे रह रहे है, सर्प, सिंहादिको: 
भी साथ लिये रहते है, उनसे भी देष नहीं करते है, तो भला | और 
किसीसे हमे राग-छेष क्या करना है? जहाँ निरुपाधि एकान्त स्थान 
देखते हैं, वहीं रह जाते हैं | गाँव, पुर, पाटन, धनिक, नरेश आदिसे 
भी हमें कोई चास्ता नहीं है, किसीसे हमें कोई मतलब नहीं। वास्तवमें 
हमारा शत्रु, मित्र कोई नहीं है ॥ १०० ॥ 


दोहाः-कोह न हमारो जगतमें । न हम काहुके मीत ॥ 


सत्संगति ग्रताप बल । रहे मोह गढह जीत ॥१०६॥ 

संक्षेपाथ:--- ओर जगतमें हमारे अपने कोई सड़ी-साथी भी नहीं 
हैं, ओर हम भी न किसीके मित्र वा प्रेमी ही होते है। सत्सड्के प्रताप 
तथा वैराग्यके बलसे, मोहकी गढ़ - किलाकी जीतके हम न्यारा हो 
रहे हैं। अतः हम अकेले ही विचरते रहते है। अब हम संसारी लछोगों- 
का घेरा, भीड़-भाड़मे पड़ना नहीं चाहते है, ऐसी हमारी स्थिति है ॥ 

॥ # | विस्तार निर्णय कथन वर्णन ॥ # ॥ 

टीका+-- अ्न्थकर्ता कहते हैंः:-- शास्त्रोमं लिखा हैः-- अर्थात्‌ , 
विरक्त- साधु कहते हैंः:--हे सन्‍तो ! इस संसारम हमारे अपने खजन' 
कुटुम्बी, बन्धु-बान्धव, मित्र, शत्रु आदि सम्बन्धी कोई भी नहीं है, 
और न हम ही किसीके मित्र आदि होते है । न हमे अब किसीमे राग 
है, ओर न द्वेष-भाव ही रखते है। हम किसीके साथी नहीं,तो हमारा 
भी जगतमे कोई साथी नहीं हैं | बाहरके पदार्थको तो छोड़ दो । यह 
इरीर भी हमारा खरूप नहीं है । जन्‍्मने, मरनेवाला, यह काया तो. 
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'पाँच तत्त्वोंके बना हुआ कार्य है| विजातीय नाशवान्‌ है। पाँचतत्त्व, 
तीनगुण, पच्चीस प्रकृतिया, द्श वायु, पश्चविषय, पशञश्चद्ह, प्रश्चकोश, 
सप्तथातु, सोलह कछायें, चोबीस भाग यावत्‌ नस-नाड़ियाँ पुर्ज-पुजें 
रोम-रोम इस देहमें यह कोई भी हमारा खरूप नहीं है । ये तो हमसे 
भिन्न जड़तत्त्वोंके कार्य भाग हैं। इसलिये इन किसीके भी हम साथी 
मित्र नहीं है। में तो दरश चेतन्‍्य सबसे न्यारा ही रहता हूँ। कर्मा- 
ध्यासवश इस देहके घेरामें पड़ गया हूँ। यहाँ मुझे काम, क्रोच, छोम, 
मोहादि अनेकों बलिष्ठ दाज्जुओंसे सामना करना पड़ रहा है, तथापि 
मैं पीछे अब नहीं हटूँगा। मेरे भाग्यसे मुझे सच्चे सहायक सहुरु मिल 
गये हैं। उन्हीं सहुरुके सत्सहृ गुरुज्ञानके प्रतापसे अपने हिम्मत, 
बल, पराक्रम, शूर, वीर, धीरतालसे अब हम आचन्तरिक दुष्ट रिपुदलसे 
'लड़े-भिड़े, वेराग्य ढालको आगे रखके घमासान संग्राम करके अन्तममे 
हम विजयी हो गये | तहाँ मोह दलको मारके भगा दिये, पीछे ढकेल 
दिये। कायागढ़, मनगढ़, ओर बुद्धिगढ़, ये तीनों दुर्भेच क्रिकाकों 
हमने एक साथ धावा बोल करके जीतलिया। अब एक छच्र साम्राज्य 
अपने हाथमें आ गया है। जीवनपर्यन्त इसकी व्यवस्था करना है । 
सहण मचन्मियोंको यथायोग्य कार्यमे नियुक्त करके अपने तो स्-स्वरूप- 
की स्थितिमे ही शान्‍्त हो रहेंगे । इच्छासे रहित होवेंगे। सहुरुकी 
ऋूपासे सत्सह्षके बल, प्रताप द्वारा मोहके गढ़को जीतके फतेहकर 
लिये हैं। अब जीवन्मुक्त स्थितिमें ही अन्तपर्यन्त रहेंगे। दृढ़ वैराग्य 
करेंगे । ओर कृतकृत्य हो जावेंगे ॥ हस्तामऊकने कहा है+-- 

श्लोक:--“नाहं मनुष्यों न च देवयत्षो न ब्राह्मण क्षत्रिय वेश्य शूद्राः ॥ 

न ब्रह्मचारी न शही वनस्थो मिक्षुनंचाहं निजबोधरूप३ ॥? 

-- मैं मसुष्य नहीं हूँ, देव ओर यक्ष भी नहीं हूँ, ब्राह्मण, क्षत्रिय, 
चेश्य ओर शाद्र नहीं हूँ, न ब्रह्मचारी हूँ, न ग्रहस्थ हूँ, न वानप्रस्थ 
हूँ, न संन्यासी हूँ. इसलिये में तो खय॑ ज्ञानसखरूप हूँ ॥ 
. ओर आत्मषटक स्तोनत्रमें कहा है।-- 
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शुलोकः--“न मैं मृत्यु शह्ढा न में जातिभेदः पिता नैवमें नैब माता न जन्मः ॥ 
न बच्चुन मित्र॑ गुरुनव शिष्यश्रिदानन्दरूपः शिवो5६ं शिवोइहम्‌ ॥?? 
“मुझे स॒त्युकी शक्ल नहीं है. तथा मुझमें जातिका भेद भी नहीं हैं । 
मेरा पिता नहीं है, माता नहीं है, जन्म नहीं हे, बन्घु नहों है, मित्र 
नहीं है तथा गुरु-शिष्य भो नहीं हैं । में चैतन्य आनन्द्खरूप शिव 
हूँ, में शिव हूँ ! ॥ 
इस प्रकार सत्सड़के प्रतापले वलिए होकर हमने मोह गढ़को. 
जीत लिया है। तब जाना कि, जगत्‌में हमारा अपना कोई नहीं और 
हम भी किसीके मीत नहीं । अतः अब केवल वेराग्य स्थितिमे हम लूव- 
लीन हो रहे, ओर उसीमें अन्ततक लगे रहेगे, ऐसा जानो ॥ १०६ ॥ 
दोहाः- धारा वर्ष मेघकी | घटमें वर्ष ग्रेम ॥ 
हम बैठे आनन्दमें | राति दिवस नहिं नेम || १०७॥ 
संक्षेपार्थ:-- जै से वर्षा ऋतुमे बाहर मेघोंको धारा खूब बरसती हे 
तैसे हमारे घटमे भो शुद्ध प्रेमकी धारा वरखतो है। उसीसे रात, 
दिनके नियम बिना हम आनन्दमे हो मगन होके बेठे रहते हैं। जब 
हम आनन्दमें पुलकित होके बेठे रहते हैं, तब दिन वा रात्रिका भी: 
कुछ नियम हमारे लिये नहीं रहता है ॥ 


॥ # ॥ विस्तार निशेय कथन वर्णन ॥ # ॥ 

टीका:+-- ग्रन्थकर्ता कहते हैं।-- शास्रोंम लिखा है+-- अर्थात्‌, 
वर्षा ऋतुमें घनघोर मेघ-मण्डल नभमें आच्छादित हो जाते है। फिर 
प्रेरक वायुके बहाव होनेसे बादल पिघल करके पानीकी धारा खूब 
बरसते है । कभी-कभी तो लगातार दो, चार, दश, पन्द्रद और ' 
महीनों दिनतक भी वर्षाकी झड़ी रूगी ही रहती है | इस प्रकार 
बाहर मेघकी धारा महाकाशमेंसे वरसता है। तेसे ही हमारे हृदया- 
काशमें भी इधर वैराग्यकी घटा छायके निज़खरूप स्थितिमें अखण्ड 
प्रेमकी धारा वरसती रहती है। जिससे अन्तःकरणरूपी भूमिका ठर- 
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बतर होके शीतल शान्त हो जाता है। उसी प्रेमकी धारामे भीजते हुए 
हम कहीं भी एकान्त प्रदेशमें जाकर निश्चिन्त हो, आननन्‍्दमे सराबोर 
होके बेठे रहते हैँ, ध्यानस्थ हो रहते है । तहां दिन ओर राज्िका कोई 
नियम अटकाव हमें नहीं रहता है। हम ध्यान विचारमे रात-रात भर 
जागते हुए भी बेठे रहते है, और दिन-द्निभर भी बेठे ही रह जाते हैं। 
कभी तो समाधिस्थ होकर दिन-रात वा तीन-दिन और आठ, दश 
दिनतक भी एक आसनसे बेठे-बेठे बिता देते है। प्रेममें' कमे-विधान- 
का कोई नियम नहीं रहता है | जहाँ अखणड वैराग्य है, फिर भला ! 
वहां नियम ही क्‍या रहेगा ? । ज़बतक वृत्ति निरुद्ध रही, तबतक 
आनन्दमे मस्त होके बेठे रहते है। जब वृत्ति स्फुरित हुई, तब उठके 
किधर भी चल देते है । बेराग्यकी गति ऐसे ही होती है | 

जलकी वर्षा होनेके बारेमें कहा हैः-- 
श्लोक;+--वायुनाइड्नीयतै मेघः पुनस्तेनैव नीयते |” विवेक चू० १७४ ॥ 

-- वायु बादलोंकों पहिले इकट्ठा करती है, फिर तिनको ओर देशमें 
उड़ाय देती है ॥ और पशञ्चप्रन्थीमें टक्सार तथा समष्टिसारमे भो 
कहा है।-- 
अर्धसाखीः--- “श्रनल आकर्षण बीज जल, प्रेरक वायु थाप ॥” 
चौपाई:--- “जो जल शोषक उठे बतास । तुरतहिं तहाँ घटाकों नास ॥” पं०ग्र० ॥ 

-- प्रेरक ओर शोषक ऐले दो प्रकारकी वायु होती हें, प्रेरक वायुसे 
सूर्यकी उष्ण किरणोंद्वारा समुद्र, नदियां आदि स्थानोंका जल भाफ- 
रूप बनके ऊपर चढ़ जाता है ओर अनेक बाद बनकर फिर बुन्द- 
रूपसे जलकी वर्षा होती है ॥ ओर शोषक वायु चलनेसे बादलोंके . 
घटाका तुरन्त. नाश हो जाता है ॥ 

इस प्रकार वर्षाकालमे मेघकी अनन्त धाराएँ बाहर पृथ्वीमे 
बरसती हैं। यह दृष्टान्त देके सिद्धान्तमें वेराग्यवान अपनेमें घटायके 
कहते हैं:--उसी प्रकार विवेक-विचारकी वायुसे वैराग्य घटा एक- 
जित होकर हमारे घट भीतर हृदय आकाशमेंसे भी निजपदमे खत्य- 
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प्रेमकी धारा वरष रही है। सब तरफसे चित्तको स्थिर करके हम 
अपने खरूप स्थितिकी निज्ञानन्दमें बेठे हैं। अब चाहे रात हो कि, 
दिन हो ? इसका कोई हमें नियम नहीं है। अथवा रात 5 अज्ञानी, ., 
दिन ८ ज्ञानी, आदि कोईसे भी हमारा अब नेम, प्रेम, कोई सरोकार . 
नहीं रहा | सक्षरहित होके हम अकेले बिचरते वा कहीं भी पड़े 
रहते हैं ॥ १०७ ॥ है... रह 
दोहाः-ऊपर चमके बिजुली । घटमें ज्ञान प्रकाश ॥ 
अनहद गरजे मेघ जो । छूटि जगतकी आशय ॥ १०८॥ 

संक्षेपार्थ-- और जैसे ऊपर मेघ मण्डरूमें बिजली चकाचोंध 
चमकती है, तैसे ही हमारे घटमें भी ज्ञानका प्रकाश चमकता रहता है | 
जैसे बाहर मेघ गजते है, तेसे हमारे ब्रह्माण्डमें भो अनहद नादकी 
घोर गर्जना होती है | अतः सम्पूर्ण जगत्‌की आश, अब हमारी छूट 
गई है। निराश निवृत्त होके हम रहते हैं ॥ 


॥ # ॥ विस्तार निर्णय कथन वर्णन ॥ # ॥ 

टीकाः- प्रन्थकर्ता कहते हैं: - शास्योमे कहा हैः--शानवान्‌ कह 
रहे हैं:-- अर्थात्‌ , जैसे बाहर ऊपर आकाशमे या वातावरणमे परस्पर 
बादलोंके संघर्षण, आकर्षण हो जानेसे अपस्नि तत्त्वके विशेष 
परमाणु समूह एकत्रित होके, विजली चकाचोंध होके, चमकने, 
कौचने लग ज्ञाती है। घना अन्धकारमे बार-बार बिजली चमक 
करके प्रकाश फैला-फेलाकर अदरय हो जाती है, ओर आपसमे मेघ- 
मण्डल टकरा जानेसे शब्द बहिरगत होके भयड्भर गजेना होने लगती 
है। फिर सूसलाधार पानी वरघने लग जाता है। तैसे. ही हमारे 
भीतर घटरूप अन्तःकरणमें भी विवेक, वेराग्यके रगड़से अज्ञान अन्ध- 
कारकों विदीर्ण करके साक्षीपद्‌ शानगुणका प्रकाश रह-रहके होता 
जाता है। ज्ञानके प्रकाशम॑ घटमेंकी सब कुवृत्तियाँ देखनेमें आती 
हैं। और उन्हें हदाके हम शान्त हो जाते हैं। तब एकाप्र वृत्ति होने- 


[ ७८७ ] संयुक्त घट गन्थः । | [ वैराग्यशतक-- 





' से मेघ-गर्जनाके समान दशनाद अनहद बाजाः--भेरी, दुन्दुमी, घण्टा, 
शह्छु, सुदड़; झाझ, वीणा, सितार, बासुरी ओर सहनाई ये बजते 
हुए हमें सुनाई देते हैं। और मेघ-गर्जनके. समान गम्भीर रबब्द भी 
ब्रह्माण्डमे सुननेको आता है। बाह्य बिजली चमकना, मेघ गजेना 
तो क्षणिक अस्थाई है, वर्षा भी खण्डित होती ही है। परन्तु हमारे 
हृदयस्थ ज्ञानका प्रकाश, अनहदकी ध्वनि, वेराग्य, प्रेमकी वर्षा तो 
स्थाई, सदेव अख्ण्डित बनी रहती है। उक्त दशान्त तो स्थूल बुद्धि- 
वालॉकों समझानेके लिये दिया है । नहीं तो नित्य ही वैराग्यकी वर्षा 
हमारेमे होती रहती है। जिससे जगतका सम्पूर्ण आसक्ति ओर आशा, 
वासा, कल्पनादि सारे विकार हमारे हृदयसे छूट गयी हैं। सदा हम 
निराश, निवृत्त वतमानमभे ही स्थिर हो रहते हैं ॥ 
अथवा स्थूलदेहके ऊपरकी खुन्दरता सो यह बिजलीके नाई 
क्षणिक, नाशवान है | जो चेतन्य जीवका ज्ञानशुणका प्रकाश घटमें 
हो रहा है, इसीसे यह सुन्दर दिख रहा है, उसे न जानकर माया, 
मोहकी रागमें जो पड़े हैं, सो बद्ध हैं । ओर वाणी कव्पनाके प्रमाणसे 
अनहद कहिये जिसका ह॒द्द नहीं, सो बेहद ब्रह्म में हूँ, ऐसा कथन 
करके जो मिथ्या हड्जार पकड़के गर्जना करते हैं, वे भो जड़ाध्यासी बनंके 
चौरासी योनियोको प्राप्त होते हैं। ओर जगतमे खानी-वाणीकी आशा, 
अध्यास, सर्वथा जिनकी छूटी या छूट जाती है, वे ही पारखी मुक्त 
होते हैं। पारखी सहुरुकी दयासे जगत्‌की सकल आशा हमने छोड़ 
दिया है | अब निजपदमें ही स्थिति करके हमने विश्रान्ति ले लिया 
है। ऐसा विवेकी सर्न्त कहते हैं ॥ १०८ ॥ 
दोहाः-घेट आनन्द धारा बहे । ऊपर बहे जो नीर.|। 
मोहिं हषे नहिं शोग कछु । चहुँदिश बह समीर || १०६ || 
संल्लेपार्थ:--- जैसे बाहर वर्षाकालमे ऊपर मेघमण्डरलूसे जल 
चरषके जहा-तहाँ पानी बहने लगता है। तेसे हमारे घटमें भी आनन्द- 
की चारां रहरायके बहती रहती हैं. । और चारों दिशाओमे भी बाहर 


ग्रन्थ: २ | पारख सिद्धान्त दशिनी भ्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित | [ ७८५ | 





हवा बहती है, तो हमारे चित्त चतुश्यमें भी विचार वहता रहता है। 
अतः प्रकृतिके कार्य से मुझे कुछ भी हर्ष वा शोक नहीं होता है। जगत्से 
में निलिंस रहता हैँ ॥ 
॥ # ॥ विस्तार निणेंय कथन वर्णन ॥| # || 

टीका+-- अन्थकर्ता कहते हैंः--- विरक्त शाखजशका कथन हैः-- 
अर्थात्‌ , जैसे बाहर ब्रह्माण्डमें ऊपर मेघमण्डलसे बहुत जलू-बृष्टि 
होनेपर चर्षाकालमें जिधर देखो, उधर पानी-ही-पानी नज़र आता 
है। नदियोंमे पूर बढ़के, जोर-जोरसे बड़े वेगसे धारा बहती चली 
जाती है । नीचे-ऊपर सब तरफ जल बरसता है, तो बहता है। ऐसे 
वर्षाकतु बड़ी खुखदाई होती है। उसी प्रकार भीतर पिण्डारडमें 
हमारे घटमें भी विवेक-वेराग्यसे निवृत्ति खुखरूप आननन्‍्दकी धारा 
उमड़-घुमड़के प्रवाहित होती है, या प्रेम बहता रहता है। सदा निञञ- 
स्थितिमे हम मगनमस्त रहते हैं। अतएवं संसारमें किसीका चाहे 
कुछ वनो वा बिगड़ो, हानि-लाभ कुछ भी होता रहे, उससे मुझे कभी 
न हर्ष ही होता है, और न कुछ शोक ही होता है, अर्थात्‌ दुनियासे 
कुछ भी सुझे हर्ष-शोक नहीं होता है। जेसे शीतल, मन्द, खुगन्ध 
पवन अपने गतिसे चारों दिशामें बहता है या चलता रहता है, तेसे 
में भी अपनी खच्छुन्द, खतन्त्र गतिसे चारों दिशामे जाके भ्रमण या 
विचरण करता रहता हूँ। कहीं किसी पदाथमे आसक्ति नहींटिकाताहूँ। 

किसीने कहा भी हैः-- 

दोहः--“बहता पानी निर्मला, रूका गन्दा होय ॥ « 

साधु तो रमता भला, दाग न लावबेँ कोय ॥?? 

चाहे घनघोर वर्षा होती रहे, वा प्रचण्ड पवन चोतरफ चलता 
रहे, अथवा कड़ाकेका धूप पड़ रही होः वा ठण्डी फैली पड़ी हो, उससे 
मुझे कोई हष-शोक नहीं होता, में तो अपनी मस्तीसे जब चाहे, तब कहीं 
भी, केसी भी मोसम हो, तो भी निकल जाता हैँ। मुझे ये जड़-पकृतियाँ 
रोक नहीं सकती हैँ | हम अपने चालमें ही सदा बर्त॑ते रहते है ॥ 

सं० नि० घटू० ५०-- 


[ ७८६ ] संयुक्त घट प्रन्थः । [ वैराग्यशतक--- 


अर्थात्‌ हमारे घटमें प्रेमआनन्दकी निर्मेल धारा बह रही है 
और बाहर देखो तो ऊपरसे भी जलकी वर्षा हो रही है। फिर बाहर 
चारों द्शामें सरसराता हुआ वायु बह रहा है । घट भीतर, तैसे ही 
विचारका प्रवाह, चित्त-चतुषश्यमं चर रही है। ऐसे भीतर-बाहर 
एक सद्शकार्य देखके भी मुझे कुछ हर्ष-शोक नहीं होता है। कद्दा है।- 
दोहाः-- "ज्षुधा तृषा गुण प्राणके, शोक मोह मन होय ॥ 
सुन्दर साक्षी आतमा, जाने बिरला कोय ॥ 
निन्‍्दा स्तुति है देहकी, कर्म शुमाशुभ देह ॥ क्‍ 
सुन्दर जशञानी ज्ञानमय; कछुहु न जाने येह ॥! सुन्दर वि० ॥ 
अतः अपने चैराग्यपदम ही हमारी स्थिति है। इसलिये राग, 
द्वेष बिसरायके सुख, दुःखादिमं समानभावसे बर्तते हैं। चारों तरफ 
विचरते रहते हैं ॥ १०९ ॥ 


दोहाः-पपिया पिठ पिउ करत है । चहुँदिश कुहकत मोर ॥ 


हम बेठे आनन्दमें । सुनत श्रवणते शोर ॥११०॥ 
संक्षेपार्थ:-- विरक्त पुरुष कहते हैं:-- वर्षाके मोसममें वृक्षोंकी 
डालीमें बेठे हुए पपिहा >चातक पक्षी मधुर-मधुर खरमें पीउ-पीड 
कहता है, कभी “पानी पिडेँ-पानी पिडें” ऐसा रटता है। ऐसे ही दिन- 
दिनभर पुकारा करता रहता है, ओर मोर भी मेघ-गजेना खुनके खुश 
होकर चारों दिशाको देखके नाच-नाचकर, घूम-घूमके कुहकते हैं; काँव- 
काँव बोलते हुए चिल्लाते जाते हैं। उन पक्षियोंके भँ।ति-मे।तिके शब्द 
शोर-गुरुको भ्रवणसे खुनते हुए चनखण्ड, गिरी-गुहा, नदीतट आदिक 
स्थानोंमे हम बेठे-बेठे आनन्द निमझ हो रहते है । तहाँ हम अपने 
विचारमें तल्लीन हो रहते हैं। कहा क्या हो रहा है? उस तरफ हमारा 
लक्ष बिलकुल जाता ही नहीं। अक्सर विचारमे ही लीन हो रहते 
हैं, कभी बाह्यवृत्ति हुआ, तो उन पक्षियाँका खर सुनाई देता है, ऐसे 
हम आनन्दमे ही बेठे रहते है । इसी प्रकार जीवन बिताय देते हैं ॥ 


प्रन्थः २ ] पारख सिद्धान्त द्शिनी भ्रम विध्ंशिनी सरल टीका सहित । [ 3८७ _] 





॥ # ॥ विस्तार निर्णय कथन वर्णन ॥ # ॥ 
टीकाः-- ग्रन्थकर्ता कहते हैंः-- शास्रोमे कहा हैः-- अर्थात्‌ , 
वर्षाऋतुके वर्णनमें भर्तृहरिने कहा है ु 
श्लोक+--- “उपरि घनं घनपटल॑ तियग्गिरयो5३्र नरतित मयूराः ॥ स० श्रू० श० ॥ 


-: ऊपर घनघोर घटा छा रही है, दाहिने-बायें पर्व॑तोंपर मयूर 
नाचरहे हैं ॥ 


दोहाः-- “घटा घोर चढ़ मोर गिरी, शोह हरित सब भूमि ॥ 
बिरही व्याकुल पथिकको, कहां तोष लखि घूमि ॥ 
खअम्बर घन अवनी हरित, कुटज कदम्ब सुगन्ध ॥ 
मोर शोर रमणीक वन, सबको सुख सम्बन्ध ॥ 
दमकत दामिनि मेघ इत, केतकि पुष्प विकास ॥ 
मोर शोर निशि दिन करत, विरही जन मन ज्ञास ॥”” 
ओर कबीरपरिचय साखीमें कहा है।-- 
साखीः---“स्वातीको पपिहा रट्त, सब्र बोल मत प्रेम ॥ 
जो स्त्राती पपिहा मिली, पिउका छुटा न नेम ॥”? साखी १६१ ॥ 
यह सब सम्बन्ध अज्ञानी, मूर्ख, कामी लोगोंकों काम बढ़ानेवाला 
होता है, परन्तु ज्ञानी, विवेकी, निष्कामी पुरुषोंको वैराग्यको वृद्धिकरने 
वाला होता है | इसीसे वेराग्यवान्‌ कह रहे हैं कि, हे भाई ! समया- 
नुसार वह' सब देखते-खुनते हुए भी परिणामका, विचार करके हम 
विकारसे रहित हो रहते हैं। मनको मारे रहते हैं। तभी वेराग्यपूर्ण 
होता है 
वर्षासे प्रभावित होकर सब प्राणी ह्षोल्ठासमें भर उठते हैँ। 
उन्नमें पपिहा एक ठरफ पीड-पीड ! कहां हो ? कोहो-कोहो ! शब्दोकी 
राग अलापता है। दूसरी तरफ मोर पह्न फैलाके नाच-नाचकर कुह- 
कते हुए चारों दिद्यामे दोड़ते-फिरते हैं। कोयछ अलग ही मधुर-मचुर 
ध्वनि बोलती है ओर कोई दुकक्‍्कुर-कूर-कूर। ढुक्कुर-कूर-कूर ! करते, 
बैठते है।कोई टॉय-टाय करते हैं, कोई कुचूर-चूर-चूर करते हे, कोई टरे- 


[ ७८८ ] संयुक्त घट ग्रन्थ: । [ वेराग्यशतक--- 





टर-टर करते, बेठते है। इत्यादि अनेकों प्रकारकी बोलिया बोल-बोलके बे 
दिन बिताते है। और राजत्िमें पशु-पक्षीगण शान्त होके बैठ जाते हैं, तो 
उधर कीड़े, पतड़े, झिंगुर झां-झीं, झीं-झीं करते रहते हैं। ऐसा होने 
पर भी हम तो अपने शञानगुफामें बैेठके आनन्‍्दमें ही समय बिताते 
हैं। उन सबके शोर भ्रवणसे खुनते हुए, आदि, अन्त, मध्यकी कमे- 
फलोंका विचार करते हुए, चित्तको एकाप्न करके दृढ़ वेराग्यमें ही 
लगाये रखते हैं । जिससे वेराग्यका प्रत्यक्ष सुख-फल हम पाते हैं । 
नहीं तो संसारमे जिधर देखो, उधर ही सब प्राणी दुःख-ही-ढुःखके ' 

ज्वालामें झुलस रहे हैं, मर-मरके चोरासी योनियोंमें जा रहे है। 
हे मनुष्यो ! यदि तुम लोग भो सुखी होना चाहते हो, तो वेराग्य 
भूमिकाम पदापंण करो | तभी सब प्रकारसे खुखी हो जाओगे ! ॥ 

डस बारेमें कहा हैः-- 

दोहः--“ मुक्ति विषय वैराग्य है, बन्चन विषय सनेह ॥ 

यह सदग्रन्थनकी मतो, मवमाने सो करेह ॥” 
अतएव ऐसा जानकर वेराग्य धारण करके सुखी ध होओ ॥११०॥ 
॥ # ॥ शाख्रोक्त वैराग्य, शरद ऋतुका कार्य वबणन || # ॥ 
दोहाः-यहि विधि वर्षा बीतही । आई शरद अनयास ॥ 
निर्मेल बादल हो गये | चहूँ दिश फली कास ॥१११॥ 

संक्षेपार्थ:--- इसी प्रकारसे वर्षाऋतुके दो महीने श्रावण, भाद्र बीत 
गये । तबतक विरक्त पुरुषोंने भी गुफा, कन्द्राओंमें रहके समय बितए 
दिये । इस तरह वर्षा व्यतीत होनेपर आश्चविन, कार्तिक ये दो महोनों 
बाली शरदऋतु अनायास ८ अचानक आप-ही-आप या सहज हो आ 
गई । यानी वर्षा बीती, तो अनायास बिना प्रयल किये ही सन्मुखमें 
शरदऋतु आती भसयी । तब बाह्य प्रकतिमें भी परिवर्तन होते गये । 
और सब बादल छेंटके नभ-मण्डल निरमेल" साफ हो गये। कहीं 
एक छोटा डुकड्लामात्र भी बादलका नहीं दिखाई देता था, और 
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वनप्रान्तके चारों दिशाओंमे कासके सफेद-सफेद चँवर सरीखे 
फूल झकाभक होके फूछ गये। जो देखनेमें बड़े शोभायमान 
लगते थे ॥ 


॥ # ॥ विस्तार निर्णय कथन वर्णन ॥ #॥। 


टीकाः-- ग्रन्थकर्ता कहते हैं।-- शास्प्रेमे कहा हैः-- अर्थात्‌, 
महाभारतके वनपवेके अध्याय १८२ में शरदकऋतु वर्णन निम्न प्रकारसे 
किया हैः--“वर्षाके बाद रमणीय शरदऋतु आई। क्रोंच, हंस आदि 
जलचर पक्षी आतनन्दम मन्न हो, इधर-उधर विचरने लरगे। जहुलों 
ओर पहाड़ोंपर हरी-हरी घास शोभायमान दीख पड़ने लगीं। 
नदियोंका जल निर्मेल हो गया। निर्मल आकाझमे चन्द्रमाका ओर 
नक्षत्रोका उज्ज्वल प्रकाश फैल गया। पशु और पक्षियोंकी टोलियाँ 
विचरने लगीं | धूल कहीं न रही, आकाशमें बादल कहीं देखने- 
को भी न थे। ग्रहों और नक्षत्रोंसेयुक्त चन्द्रमाके उदय होनेपर, 
रात बड़ी सुन्दर जान पड़ती। शीतरू जलूसे पूर्ण नदियों ओर 
सरोवरोंमे कुमोदिनी और कमलोंके फूल खिलने ऊगे। तारोसेयुक्त 
विमलू आकाशकी तरह उत्तमपत्र छगे हुए, बेतोंके वुक्षोसे शोभित 
पव॑ तीर्थरूपी पावन सरखती नदीके तटपर बिचरनेसे पाण्डव 
बड़े हृषित थे ॥7 | 

इस विधिसे वर्षाकाछ व्यतीत हो गया, तो आप ही घूमती हुई 
शरदकतु भी आ गई । इससे प्रक्ृतिके काये भी बदल गये। बादलरू 
छेट गये, आकाश निर्मल हो गया। जज्ञराॉमें भी चोतरफ कासके 
फूल, फूल गये । यह सब देखके वेराग्यवान पुरुष भी गुफासे बाहर 
निकल गये | फिर जिधर जी चाहे, उधर विचरण करनेको चल पड़े | 
मनमे कोई बातकी चाहना, आशा, तठृष्णा उनके नहीं रही । सहज 
भावसे कहीं भी श्रमण करते रहते है, ओर मनको स्थिर रखके इसी 
प्रकार जीवन बिता देते हैं ॥ १११ ॥ 


[ ७९० ] संयुक्त घट्‌ गन्थः । [ वेराग्यशतक-- 





दोहाः-देखि शरदकी चाँदनी । उत्तम शिला अपार ॥ 
निर्मल जल सरितानकी | अरु आरण्य विहार ॥११२॥ 
संक्षेपार्थ:--शरद्कालकी रात्रिमे खच्छ, शुभ्र चाँदनीके प्रकाश 
देखके विरक्त पुरुष अपने मनको भी चैसे ही खच्छ, शीतल, द्यान्त 
कर लेते हैं। ओर लरूम्बी, चोड़ी, पथरीली जमीनमें चपटी शिल्ला देखके 
वहीं पड़े रहते है । उत्तम बर्ताव रखते है, मनकी अपार दौड़को रोक- 
कर स्थिर किये रहते हैं। उस वक्त जैसे नदियोंका जल निर्मेल साफ 
हो जाता है, वैसे वे अपने वृत्तियोंको भी निमेल बनाय लेते हैं, ओर 
आरण्य > जहुलामें विचरण करते हुए इस प्रकार चैराग्यवान्‌ अकेले 
वैराग्यको बढ़ायके, विहार करते रहते हैं ॥ 
| # || विस्तार नशय कथन वन || # || 
टीका।--अन्थकर्ता कहते हैं+-- शा्सतरोंमे कहा हेः--अआर्थात, 
पर्वतीय प्रदेशमें सर्वोत्तम शिल्ायें अपार विस्तारसे बिछी हुयी हैं । 
इधर नदियाँमे जल भी निर्मल होके बह रहा है, ओर राजिमें चन्द्रमा- 
की ज्योत्सा छिटक रही है, ऐसे शरदऋतुमे विहार करने छायक 
आरण्यको देखके विरक्त पुरुष बन-पर्वतोंमें ही टहला करते हैं 
कोई बातकी चाहना नहीं करते हैं । तहा कहा है।-- 
चोपाई;-“गुहा सहल वन बाग घनेरा | क्‍यों राजाको हे हूँ चेरा ॥ 
सेजशिला अरु निज भुज तकिया। निफ्रर जलकर पात्ञ न रुकिया || ४३ ॥ 
बैठि इकन्त होय सुच्छुन्दा | लहिये भछूं परमानन्दा ॥ ४४ ॥ 
बिन एकान्त न आनन्द कबहँ । मिले अन्घिलों पृथ्वी सबहूँ ॥”वि० सा०५)॥ 
शरदकी स्वच्छु चादनीकी सरीखी विशुद्ध मन विरागी पुरुषकी 
देखलोी । शिलावत्‌ साफ उत्तम अपार दढ़ता, स्थिरता उनमें रहती 
है। निमेछ जलूवत्‌ उनके विचारधाराये निर्मल शुद्ध रहती हैं, और 
जहुल ही उनका निवास-स्थान रहता है, ऐसे ही उनके विहार दृढ़ 
. चैराग्यके व्यवहाररूप बर्ताव देह रहे तक रहता है, ओर इसी प्रकार- 
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से बरत॑नेका ये अन्य लोगोंको भी शिक्षा देते हैं ॥ ११२ ॥ 
दोहाः-भूख लगी तब मागिवों | भीख अन्न एकबार ॥ 
भक्षण करे सरितानकी । नीर पीजिये सार ॥११३॥ 

संक्षेपार्थ:--वैराग्यवान्‌ सन्‍त जब अत्यन्त भूख लगती है, तब 
ही एक बार दिनके दोपहरको भिक्षा करके अन्न मांगते हैं, ओर उस 
भिक्षात्कों लेके नदी तटठादि एकान्त स्थानमें जाके, जल छिड़ककर 
खा लेते है। फिर भोजन करनेके उपरान्त नदियाँके खच्छु जल पीके 
तृप्त होकर सारासार, विचार,विवेक, वेराग्यको वृद्धि करनेमें ही सदा 
लगे रहते है। यतिके लिये ऐसे ही करनेको वेद, शा््रोंमे नियमित 
आज्ञा भी लिखा हुआ है ॥ 


॥ # । विस्तार निर्शेय कथन वर्णन ॥ # || 

टीकाः-- अ्रन्थकर्ता कहते हैंः-- शा््परोमे कहा हैः--अर्थात्‌ , 
शास्त्रज्ष गुरु उपदेश देते हुए शिष्यके प्रति कह रहे हैंः-- हे शिष्य ! 
जब ज्यादा ही भूख लगे, तव एक बार गाव, कस्वा, नगरोंमें जाके 
भिक्ता मॉगकर अन्न माँग लेना। फिर उसे शुद्ध भूमिमें अकेले बेठके 
खाकर, नदियोंसे जल छानके पी लछेना। तद्नन्‍तर सत्यसार ओर 
असारका निर्णय करके वैराग्यमे लगे रहना चाहिये। सुनो, एकबार 
भिक्षा करनेके लिये प्रमाण, मनुस्म॒तिमं कहा हैः-- 
“एककालं चरेदमैक्न न प्रसजेत विस्तरे । भैक्षे प्रसक्तो हि यतिर्विषयेष्वपि सजते ॥ 
विधूमे सन्नमुसले व्यज्ञारे भुक्तवजने | बृत्त सरावसम्पाते भिक्षां नित्य॑ यतिश्वरेत्‌ ॥? 

॥ मनुस्मृतिः, अध्याय ६ | ५४-४६ ॥ 

-यति केवछ एक समय हो भिक्षाटन करे, पिक्षाके विशेष 
विस्तारमे आसक्त न हो। जो यति भिक्षामें ही आसक्त होता है, 
उसका विषयोमे भी राग हो जाता है ॥ 

रलोईकी घुँआाँ दूर होनेपए और सूसलूके कूटनेका शाब्द बन्द 
होनेपर, तथा रसोईकी आग बुझी होनेपर, ओर ग्रृहस्थतक 


[ ७९२ ] संयुक्त षट्‌ ग्रन्थः | [ वेराग्यशतक--- 





सबोके भोजन कर लेनेपर त्याग किये हुए मिद्टीके सराब आदि 
वर्तनोंमे यति सदा भिक्षाको करे ॥ और उशनः स्मृतिमें भी कहा है।-- 
श्लोक+-- '“मनः संकल्परहितान ग्हांख्रीन्‍न्पञ्बसप्त वा ॥ 

मधुवदाहरणं यत्तन्माधुकर मिति स्पृतम ॥” उशनः स्मृति ॥ 

“-- मधुकर ८ भोरा, जैसे भिन्न-भिन्न पुष्पोंसे मधु ले आता है, 
उसी प्रकार जिनके मनमभे कोई संकरप न हो, ऐसे तीन, पाँच, या 
सात घरोंसे मिक्षा माँग लाना “माचुकरि? कहलाता है ॥ 
श्लोक:ः-- “अ्रशे भिक्षाः समादाय स मुनिः सप्त पद्च वा ॥ 

अखड्िः प्रच्चाल्य ताः स्वोस्‍्ततो5भीयात्व वाग्यतः ॥? संवत स्मृति ॥ 

-- वह मुनि आठ, सात अथवा पाँच घरकी भिक्षा लाकर उन 
सबको जलूसे थोवे, ओर फिर मोन होकर भोजन करे ॥ ऐसा 
संवर्त स्मृतिमें कहा है ।| और मनुस्सृतिम कहा हैः-- 

“हृष्टिपूत न्यसेत्पाद वस्त्रपूतं पिबेजलम्‌ | सत्यपूतांबदेद्वाचं मनः पूतंसमाचरेत्‌॥ 
इन्द्रियाणां निरोधेन रागद्वेषल्लयेण च। अहिंसया च भूतानाममृतत्वाय कल्पते | 
॥ मनुस्मृतिः, अध्याय ६। ४५ । ६० ॥ 

-- बाल तथा हाड़ आदि अशुद्ध बचानेके लिये आँखोंसे देखकर 
पवित्र जानकरके भूमिमे पेर रखे। वख्बसे छानकर पविन्न करके जल 
पीचै, सत्यसे पवित्र हुआ वचन बोले, ओर निषिद्ध सद्जृब्पोसे रहित 
अन्तःकरणसे पवित्र माना हुआ आचरण करे ॥ 

-- इन्द्रियोंके रोकनेसे, राग-द्वेषके दूर होनेसे और प्राणियोंकी 
हिसा न करनेसे, यति मोक्षके योग्य होता है।। दायर क्षींण हो 
जानेपर भी जीवोकी- रक्षाके लिये राज्ि अथवा दिनके समय सर्वदा 
पृथ्वीकी ओर देखते हुए ही भ्रमण करे। ऐसा मनुने कहा है ॥ 
इस प्रकार छक्षुधा लगनेपर ही दिनमें एक वक्त मध्याह्ममे मिक्षाकरके 
बना-बनाया भोजन माँग लेवे, फिर उसे भक्षण करके सरिताओका 
जल छानके पीवे । इस तरह छ्लुधा-तृषादिको शान्तकरके सदा सत्य, 
सारका ही विचार करता रहे, दृढ़ बेराग्य बनाये रखे ॥ ११३ ॥ 
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दोहाः--- नींद लगे तब सोइये । उत्तम थल एकान्त ॥ 
ओढ़ि गूदरी इन्द्र ज्यों । बृत्ति करिये निरान्‍्त॥ ११४॥ 

संक्षेपार्थ:-- हे विरक्त लोगो! जब तुम्हें कभी नींद रूग जाय, तब 
कहीं अच्छा एकान्त उत्तम स्थान देखके सो जाइये । उसपर ऊपरसे 
अपनी फरटी-हूटी गुदड़ी ओढ़करके, इन्द्रसे भी बढ़करके खुखी हो, 
वृत्तियोंको निरानत, शान्त, करते रहिये। जो उस खुखको तो इन्द्र 
भी पा नहीं सकता है। ऐसे निवृत्ति स्थिति सबसे महान होती है, 
सो जान लिजीये ! ॥ 


॥ # ॥ विस्तार निर्णय कथन वर्णन ॥ # ॥ 

टीकाः- ग्न्थकर्ता कहते हैं;-- शाख्रोंमे कहा हैः-- अर्थात्‌ , हे 
वैराग्यवानो ! ध्यान, विचारादि अभ्यास करते-करते जब झारीर, 
इन्द्रिया, मन थकित हो जायें, और आलस्य बढ़के निद्रा लगने लगे, 
ऊँघी आ जाय, तथा राजिका दूसरा प्रहर लग गया हो, ऐसा जाने 
तब एकान्‍्त उत्तम स्थानमें, जहाँ किसी प्रकारकी उपाधि हल्ला- 
गुला न होता हो, ओर हिसक जन्तुओंका भय भी जहॉपरन होवे, ऐसे 
जगहमे जाके आरामसे सो जाइये | परन्तु दिनमे कभी मत खोइये । 
सोयके ही दिन बिताना तो मूर्खता है। अतए्व दिनमें नहीं सोना, 
ओर रात्रिमे नींद छगे, तब उचित स्थान देखके एकान्तमें शयनकर 
लीजिये, ओर ऊपरसे गुदड़ी 5 कन्था, चद्दर जो पासमें हो, सो ओढ़के 
“शीत निवारण, तथा डॉस, मच्छुर आदि जनन्‍्तुओंसे देहका बचाव 
कर लीजिये ! और बाह्य दशों इन्द्रिया तथा आन्तरिक चित्त-चतुश्टय 
आदि सब्बोको जैसे भी करके खबरश-दमन करके बाह्याभ्यन्तर 
सर्ववृत्तियोंको निव्रत्त, शान्तकर, निरान्त ८ नीराअन्त, बिलकुल 
लीन करिये । अर्थात्‌ जेसे इन्द्र, इन्द्रासन प्रात करके परमसुखी रहता 
है; ऐसा कहा है । तेसे विरक्त पुरुष भी सकल इन्द्रियोंके चृत्तियांको 
रूय करके परम सुखी हो जाते हैं। जैसे शुदड़ीसे शरीर ढाका 


| ७९४ ). '. संयुक्त घट ग्रन्थ; | [ वैराग्यशतक-- 


जाता है, तेले विवेकसे मनादिको ढाँककर शान्त स्थिर रहते हैं। 
अथवा जब ध्यान समाधि करनेका विचार हो, तब उत्तम 
निर्जन एकान्त स्थानमे जाकर ध्यान रूगाइये । योग निद्रामें छबलीन 
होके, समाधि लगाके, सुखपूर्वक सोइये । जैसे गुदड़ी ओढ़के इन्द्रियाँ 
छिपायी जाती है, तैले वृक्तिलय करके निरान्त करिये। संकरप, 
विकल्पको मिटाकर निर्विकल्प स्थितिको प्राप्त हो जाइये ॥ ११४-॥ 


दोहाः---चलन फिरन स्वच्छन्दसों | काहू की नहिं आश ॥ - 


राजा रह समान है। रहे न काहके पाश ॥|११५॥ 
संक्षेपार्थ:-- विरक्त पुरुषोंने सवेद! खइच्छासे ही सब काये करना 
चाहिये । चलता, फिरना, बैठना, उठना, कहना, सुनना, इत्यादि 
सम्पूर्णदेह व्यवहार खच्छुन्द ८ अपने इच्छानुसार ही खतन्त्ररूपसे 
करे। संसारमें किसीकी भी आशा, भरोसा न करे । राजा और 
रह्ञ ल गरीब, निर्धन इन दोनोंको एक समान समझे। त्यागी पुरुष 
राजा, रहुमे समान दृष्टि रखते हैं। इसवास्ते धनी, निर्धनादि 
किसीके भी आस-पासमें या निकट जाके न रहे। कभी किसी 
व्यक्तिके साथमें वा पासमें न रहे | अकेला ही सदा विचरता रहे ॥ 


॥| विस्तार निर्णय कथन वन ॥ 
टीका*-- भ्रन्थकर्ता कहते हैंः--- शाख्रोमे कहा हैः-- अर्थात्‌, 
वैराग्यवानोंका चलना, टहलना, फिरना, कहीं जाना, आना, ईत्यादि 
सबकार्य उनके इच्छा, खुशी करके स्वच्छुन्दसे ही होता है। उन्हें: 
किसीको आशा भो मन॑हीं रहती है, ओर किसीके पासमें भो वे नहीं 
रहते हैं । उनके दृष्टिम राजा और दरिद्री एक समान ही दिखते हैं। 
इसलिये वे किसीकी भी पर्वाह नहीं करते हैं । शास्त्रोंमे कहा है।-- 
“एकरात्र बसेद्य्रामे नगरे पदञ्मरात्रकम्‌। व्ाम्योडन्यत्र नासीतैकत्रेस्युक्तं कठ भ्रुती ॥ मु ० 
._-“डसे ( अधिकसे-अधिक ) प्राममें एक रात्रि और नगरमें पाँच 
राजि निवास करना चाहिये। तथा वर्षाऋतुके सिचा अन्य समयमें 
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किसी एक स्थानपर कभी न रहना चाहिये -- ऐसा कठ श्र॒तिमें 
कहा है ॥ ओर मुमुश्षु सर्वेख सारमें कहा है।-- 
/चिन्तयन्स्वस्वरूपं च त्यक्त्वा बन्दु मवस्थलम्‌ । काराणहविनिर्मुक्तचोरवद्दूरतो बसेत्‌ |। 
फ्तने तु ॒त्रिरात्राणि ज्षेत्रे षड़ात्रकं वसेत्‌ | तीथ च सप्तरात्राय्येबं चरेद्निकेतकः ॥मु० 
मात्सयादीश्व सन्दह्य॒ सदेकाकी यतिश्वरेत्‌। पत्तननगरम्रामान्न कुर्बीत कदाचन ॥ 
द्वाम्यां ग्रामः समाख्यातः पत्तनंच त्रिमिमवेत्‌ | चतुमिनंगरं तस्माच्‌ तय॑त्यक्त्वा चरेद्यति३॥” 
--अपने बन्धुजन ओर जन्मस्थानको छोड़कर अपने स्व-स्वरूपका 
चिन्तन करते हुए कारागारसे छूटे हुए चोरके समान सदा दूर ही 
निवास करे ॥ ओर पत्तन ( नगर ) में तीन रात्रि, क्षेत्रमे छः रात्रि 
तथा तीर्थंम सात रात्रितक रहे। इसप्रकार अनिकेत > ग्रहविहीन, 
होकर विरचता रहे॥ मात्सर्य आदि दोषोको दग्ध करके यतिको सदा 
अकेले ही विचरना चाहिये। उसे पत्तन, नगर या ग्राम कभी न करना 
चाहिये ॥ दो यतियोंके साथ-साथ रहनेसे च्राम कहा जाता है, तथा 
तीनके रहनेसे पत्तन ओर चारसे नगर हो जाता है, इसलिये यतिको 
इंन तीनोंका त्याग करते हुए ( अर्थात्‌ सवेदा अकेले रहते हुए ही ) 
विचरना चाहिये॥ और भाग वत ग्यारह स्कन्धमे दत्ताजेयने कहा है।-- 
श्लोकः--“वासे बहूनां कलहो भवेद्वातों द्ययोरपि ॥ 
एक एव चरेत्तस्मात्कुमायों इव कंकणः ॥? स्क० ११ ञ्र० ६ श्लोक १०॥ 
--जब बहुत छोग एक साथ रहते हैं, तब कलह होता है, ओर दो 
आदमी साथ-साथ रहते हैं, तब भी बात-चीत तो होती ही है। 
इसलिये कुँआरी कन्याकी चूड़ीके समान अकेले ही, साधुको-- 
विचरना चाहिये ॥ हु 
इसप्रकार विरक्त पुरुषको चाहिये कि, वह अकेले ही सदा स्वच्छुन्द 
गतिसे चलै-फिरै। संसारमे किसीकी भी आशा न करे, किसी 
पदार्थकी चाहना भी नहीं करे, और ब्रह्म, ईश्वर, आत्मा, परमात्मा, 
खुदा, देवी, देवता, भूतगण, इत्यादि इन मिथ्या कल्पनाओंकी भी 
कभी आशा, भरोसा न करे। निराश वतमानमे निवृत्तिसे बतें ४ 
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राजा, रकह्ष आदिकोंमे समान भाव, समचदष्टि रखे, पक्षपात न करे, और 
किसी मनुष्यादि प्राणियोंके पासमें या साथमें कभी न रहे । क्योंकि, 
किसीके साथमे रहनेसे सड़दोष लछगनेका भय लरूगा रहता है। 
अतणएवब असह्ूहों अकेला ही प्रथ्वीमे विचरता रहे। सदा सचेत 
हो रहे ॥ ११०॥ 
दोहाः- समझानमें गृह शुन्यमें | की धूनीके पास ॥ 
की तो ओढे गूदरी | की तो बिछावे घास || ११६ ॥ 
संक्षेपाथः-- हे विरक्त पुरुषो ! आपलोग निवृत्तिके स्थितिके लिये 
सदा एकान्त स्थानमें ही अकेले रहो। चाहे इमशानघाटमे-- 
जहाँ मुर्दे जलाया जाता है, वहाँ जाके रहो, ओर मुर्दोकी गति देख- 
देखके अपनी शरीरकी भी आसक्ति छोड़कर वेराग्यकों बढ़ाओ। 
यातो कहीं शून्यग्रह 5 धर्मेशाला ( पाटी-पौआ, ठाटी ) जहाँ कोई 
मनुष्य न हो, गिरे-पड़े मकानोमें, जिसमें लोगोंने रहना छोड़ दिया हो, 
ऐसे शून्य ग्रहमें जाके रहो ओर ध्यान विचारमें रूगो । की अथवा 
जलती हुईं धूनीके पास वृक्षके नीचे पड़े रहो। विचरते हुए उक्त 
तीनों स्थान नहीं मिले, और ठंडी समय होवे, तो फटी टूटी गूदड़ी 
ही ओढ़के रात विताय देवें। अथवा गूद्‌ड़ी भी नहीं मिले, तब तो 
जहुलमे घास मिलता ही है, उसी घासको बटोरके बिछावे, इस- 
तरह सर्दीकी रात बिताय देवे। परन्तु संसारिक सुखकी कभी 
इच्छा न करे, दढ़ वेराग्यमे ही स्थित रहे ॥ 
|| विस्तार निशेय कथन वर्णन || 

टीकाः-- ग्रन्थकर्ता कहते हैः-- शास्त्रों में कहा हैः-- अर्थात्‌, इमशान 
भूमिका, शून्य ग्रह, और वृक्षके नीचे, धूनीके पासमें, सुख्य करके ये 
तीन स्थानमें विरक्त साधुओंको रहनेके लिये कहा है । जिस करके 
चैराग्य दृढ़ हो । तथा पर्यटन करतेमें उक्त तीनों स्थानोंका अभाव 
हो, तो गूदड़ी पासमें होवे, तो, उसे ही ओढ़के कहीं व॒क्षके नीचे पड़ा 


ई 
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रहे, अथवा घास हो बिछायके समय ग़ुजार लेवे । इसके अतिरिक्त 
आरामके लिये अन्य प्रयल्ल न करे, ऐसा शास्त्रज्ञॉने कहा है | तहाँ 
शास्त्र वाक्य निम्त प्रकारसे कहा हैः-- 
श्लोक:-- “नदीपुलिनशायी स्थाहेवागारेषु वा स्वपेत्‌ ॥ 
नात्ययथ सुखदुःखामभ्यां शरीर मुपतापयेत्‌ ॥१? मु० स० ॥ 
-- ( यतिकों चाहिये कि ) नदीके पुलिन ( रेतीले किनारे ) में 
पड़ा रहे, अथवा देवालयोंमे शयन करे तथा अपने शरीरको खुख, 
दुःखसे अत्यन्त सन्‍्तप्त न करे ॥ 
श्लोक:-- “दिवाग्यागारे तस्मूले गुह्ययां, वसेद्सड्घोडइलक्तितशीलब्त्तः ॥ 
निरिन्धनज्योतिरिवोपशान्तोीं, न चोब्विजेत्प्रजेद्रत्र कुत्र || मु०्स०॥ 
-- यतिकों अपने शील और आचारकों अलक्षित रखते हुए-- 
देवागार, अग्निशाला, वृशक्षमूछ, अथवा ग॒हामें असज़ भावसे निवास 
करना चाहिये। तथा बिना इनन्‍्धनकी अश्विके समान शान्त रहकर 
जहाँ-तहाँ विचरता रहे ओर उद्धिन्न न हो ॥ 
और महाभारतमें भो कहा हैः-- 
श्लोकः-- “शूत्यागारं बृच्षमूलमारण्यमथवा शुद्याम्‌ ॥ 
अज्ञातचर्यों गत्वान्यां ततोडन्यत्रेथ संविशेत्‌ ||” महाभारत ।॥ 
“शुल्य मठ, वृक्षमूल, चन, अथवा जिसका किसीको पता न हो, 
ऐसी किसी अन्य गशुहामें जाकर या वहांसे भी अन्यत्र ज्ञाकर 
रहने लगे ॥ 
श्लोकः-- 'न चैकस्मिन्वसेद्शामे न चेकस्मिन्‌ सरित्तटे ॥ 
शुत्यागरा ने चैकस्मिन्वसेच्छून्यालयें तथा ॥” मु० स० ॥ 
“-ओऔर वह एक गांव, एक नदी तीर, एक शून्य ग्रह, अथवा एक 
ही शून्य आश्रममें कभी न रहे। ( अर्थात्‌ उसे अपना निवासस्थान 
सर्वदा बदलते रहना चाहिये )॥ 
इस प्रकार वैराग्यको परिपुष्ट करनेके लिये साधुने मरघटमें, 
सूना घरमें कि-- धूनीके पासमें रहे, और कि तो गूदड़ी ओढ़ कि, तो 
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घास बिछायके रहे । किसी पदार्थका संग्रह न करे। जैसे भी हो 
वेराग्यको ही बढ़ावे, चाहना मिटाय देवे ॥ ११६ ॥ * ., 


दोहाः-शरद निशाकी चाँदनी | चहँदिश करत विहार॥ 


भूमि शयन वल्कल वसन | कन्द मूल फलहार ॥११७॥ 

संक्षेपार्थ:-- शरदऋतुके राजिम चन्द्रमाके शुश्र किरण प्रकाशसे 
चारों दिशाय प्रकाशित हो रही हैं। हिमगिरीके धवल शुज्भञ जगभगा रहे 
हैं, ऐसे समयमें विरक्त पुरुष निश्चिन्त हो चहुँद्शिमें विहार या 
विचरण करते रहते हैं, और दिनमें चनके कन्द, मूल, फल, फ़ूलादिका 
यथा प्राप्त आहार करके नदियोंसे ज़लरू पीकर तथा वब्कल 
चुक्षोंके छालका ही वस्त्र पहिनके जहा कहीं भी साफ जमीनमें ही 
शयन करके शान्त रहते हैं ॥ 


॥॥ # ॥ विस्तार निर्शेय कथन वर्णन ॥ # ॥ 
ठटीकाः-- भ्रन्थकर्ता कहते हैं:-- शास्त्रोंमे कहा है+-- अर्थात्‌, 
इस बारेमें भतंहरिने भी वैराग्यशतकमे कहा है।-- 
उलोकः+- 'सखले ! धन्या+ केचित्‌ त्रुग्ति भवबन्ध व्यतिकरा | 
बनान्ते चित्तान्तविषमविषयाशी विषगताः ॥ 
शरचन्द्रज्योत्त्ला धवल गगनामोग.. सुभगां ॥ 
नयन्ते ये रात्रि सुकृततवय  चित्तेकसरणाः ॥” वेराग्यश० ॥॥ 
दोहा+-- “ते नर जगमें धन्य हैं, शरद शुश्र निशि माहि ॥ 
तोड़े बन्चन जगतके, मनते विषयन काहि ॥ 
खोरठा:--- “विषय सपेकी मारि, चित लगाय शुभ कर्मम॥ 
पुण्य कर्म शुभ धारि, त्यागे सब मन वासना ॥” 

--हे सखे ! धन्य हे उन पुरुषोंको, कि--जो वनमें बेठे हुये शरद्‌ 
ऋतुकी चाँदनीसे शुधभ्र हुए आकाश-मण्डलसे अति मनोहर ऐसी 
शात्रिको व्यतीत करते हैं। फिर वे केसे हैं कि--जिन्होंने संसार- 
बन्धनका सम्बन्ध तोड़ दिया है ओर अन्तःकरणमेंसे महाभयानक 
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विषयरूपी सर्प निकस गये हैं जिनके, ओर उनके चित्त केवल पुण्य 
समूहके सम्पादन करनेमें ही लग रहा है ॥ 
श्लोक+-- “स्कुरूस्फारज्योत्ला धवलिततले क्वापि पुलिने ॥? 
-- प्रकाशित चादनीसे जिसकी तलहटी इ्वेत हो रही है, ऐसी 
गड्डाकी किसी पुलिनमें हम खुखपूर्वक कब बेठंगे ॥ 
श्लोक:-/फल मलमशनाय स्वादु पानाय तोयं, शयनमवनिपृष्ठें वाससी वल्कले च ॥ 
धनलवमधुपान श्रान्तसवेद्धियाणामविनय मनुमन्तुं नोत्सहे दुर्जनानाम ॥? 
दोहः-- “भूमि शयन वल्कल वसन, फल भोजन जलपान ॥ 
घनमद माते नरनकी, कौन सहत अपमान ॥”? 

“- फल भोजन करनेके लिये, मधुर जल पीनेको, प्रथ्वी शयन 
करनेके लिये ओर बृक्षकी छाल पहिरनेके लिये, यथेष्ट है। फिर धनरूपी 
मदिरासे उनन्‍्मत्त दुर्जनोंके सन्मुख निरादर सहन करनेके लिये 
क्यों उत्सुक हो ? ॥ “वयमिह परितुश वल्कलै”--हम वृक्षके चल्‍्कलछ 
पहनके सन्‍्तुष्ट हैं ॥ 

श्लोक:--पुण्यैम लफलैः प्रिये प्रणयिनि प्रीतिं कुरुष्वाधुना ॥| 

भूशैय्यानववल्कलैरकरणेरुत्तिइ यामी वनम्‌ ॥ 
क्षुद्राणामविवेकमूढु मनसांयत्रेश्वराणांसदा ॥ 
चित्तव्याध्यविवेक विहलगिरंं नामापि न श्रूयते ॥! 

दोहाः--- “वल्कल वसन फल असन कर, करिहों वन विश्राम ॥ 

जित अविवेकी नरनकों, सुनियत नाहीं नाम |? 

-हे प्रिये चित्तवृत्ते ! तूँ अब उठ, ओर पवित्र फल, मूलोसे अपना 
पालनकर, तथा बनी-बनाई भूमि शेय्या ओर'नवीन वल्कलके वर्त्रो- 
से निर्वाहकर । हम तो अब वनको जाते हैं, जहाँ अविवेकके कारण 
जो मूढ़जन हैं, जो छुद्र हैं, ओर धनरूपी व्याधिजनित विचारसे 
जिनकी वुद्धि विहुल है, उन मलुष्योंका नाम भी नहीं रुनाई देता है । 
ऐसे निर्जन स्थानमें जाके रहेगे ॥ 

बैराग्यवान्‌ कहते हैं--- अरे भाई ! हमको संसारके सुख भोगकी 
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कोई आवश्यकता ही नहीं। उन्हें तो हमने विषतुल्य जानके त्याग दिया 
है। उसकी अब हमें इकहुछा नहीं होती है। देखो ! हमारा जीवन निर्वाह 
तो बड़े आरामसे ही हो रहा है। वन प्रान्तमें निवास करते हैं। वहा 
यथा प्राप्त कन्द्‌, मूल, फूछ, फलाहार ओर पत्तियाँ खाकर श्षुथा 
निवारण कर लेते हैं| निमेल झरनोंसे पानी पीकर ठप्त हो जाते हैं । 
पहिरनेके लिये वख्रके जगहमें वल्कल - वृक्षोंके छाल, केलॉके खम्भे- 
की छाल आदि लपेटकर निर्वाह कर लेते हैं। ओर कहीं भूमिमें तथा 
शिलाखण्ड वगैरहमें सुखपूर्वक शयन करते हैं। मनमें कोई बातकी 
चाहना, चिन्ता तो है नहीं । ओर दशरदकऋतुम राज्रिमं चादनीके 
प्रकाशमें बिना रोऋ-योकके चारों दिशाओंमे हम विहार करते रहते 
हैं। इस प्रकार बैराग्य स्थितिमे हमारा वर्तमान चलता है, ओर चल 
रहा है । हम इसी स्थितिमे सन्‍्तुषठ खुखी रहते हैं ॥ ११७ ॥ 
॥ % ॥ शास्रोक्त पेराग्यमें, बसन्‍्तऋतुका बर्ताव वन ॥ # ॥ 
दोहाः-बीति शीत यहि भॉँतिसों | आयो सरस बसन्‍्त ॥ 
आँबा टेस्त फूलहीं ।शोभित वन दरसन्त ॥११८॥ 
संक्षेपार्थ:-- इसी प्रकारले शरदऋतु बीत गया, ओर अगहन, 
पोषवाली हेमनन्‍तकऋतु आया, वह भी चला गया, फिर माघ, फाब्गुन- 
चाली शिशिरऋतु आया। वह दोनों भी इसी बींचमें क्रमशः आये और 
निकल गये। इस तरहसे तीनों ऋतु ओर शीतकाल भी व्यतीत हो गंयी। 
तदननतर सरस “ रससंयुक्त या रसदार ऋतुआमे अग्नरगण्य वसनन्‍त 
ऋतुआगया | (चैत्र-वैशाख दो महीनातक वसन्‍त ऋतु होता है) । जिसका 
बाह्य प्रकृतिम भी परिवर्तन लक्षण प्रगट दिखाई दे रहा है। आमके 
चुक्षोंमे मौर आ गये हैं, सब डालियाँ फ़ूलसे रद गयी हैं, तथा 
टेखू - पछासके फ़ूछ भी अच्छी तरहसे फूल चुके हैं। और कई 
प्रकारसे चनस्पतियोंके फ़ूछ, फ़ूल रहे हैं। जिंसके कारणसे सम्पूर्ण 
चन सुषोभित वा सुन्दर दिखाई दे रहा है। रह्न-विरज्ञेके फूल, फल, 
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पत्ते, मञ्जरियाँ आदियोंसे वन खूब सुन्दर हो रहा है। ऐसे यह 
बसनन्‍त ऋतु इधर रागियाँकों तो राग बढ़ाता है, किन्तु उधर 
वीतरागियोंको वेराग्य ही बढ़ाता है ॥ ५ 
॥ # ॥ विस्तार निर्णय कथन वर्णन ॥ # ॥ 
टीकाः-- भ्रन्थकर्ता कहते हैं:- शास्त्रोमें कहा हैः-- अर्थात्‌ , 
“जाके बारह मास वसन्त होय | ताके परमारथ बूके ब्िरला कोय ॥बीजक, वसनन्‍्त १॥ 
. इसकी टीकामे सहुरु श्रीपूरणसाहेबने खयं ही एक कविष्त 
लिखे है, सो सुनिये |--कवित्त:-- 
फूछे गुलाब येखू; आमहके मौर फूले | चम्पा चमेली बेली, नानाकार छाई है ॥ 
कामराज भूलत सोई, होत लहर घटमें | कोकिला कलोल शब्द, विविधि विधि सुनाई है ॥ 
उठन लागे छुवोंराग, नानाकर रज्ज जाग । किंगरी सितार बीन, अ्वणनमें आईं है ॥ 
पूरण बसन्‍्त आय, कन्तहूँके दरश पाय । बारह मास याही भाय, योगिन जो गाई है ॥ 
ओर भर्ेहरिने भी वसन्‍्तका वर्णन निम्न प्रकारसे किया हैः-- 
श्लोक:---'परिमल भ्तोवाताः शाखा नवांकुरकोय्यों ॥ 
मधुर विरतोत्कठा वाचः प्रियाः पिक पक्षिणाम ॥ 
मधुरयं मधुरैरपि कोकिला कलकलैम॑लयस्य च वायुभिः ॥? 
-छुगन्धियुक्त पवन चल रहा है, वृक्षोंकी शाखाओंमें नये 
अंकुर निकल रहे हैं, कोकिल आदि पकश्षियोंको उत्कण्ठा भरी वाणी 
अत्यन्त मघुर मालूम होती है। वसनन्‍्तऋतुमें कोयल आदि पश्षियाँ 


मधुरमथुर शब्द करते हैं, और मलयाचरसे शीतल वायु 
बहती है ॥ हे 


दोहाः--- “ऋतु वसनन्‍्त कोकिल कुहुक, त्यों ही पवन अनूप ॥? 
“कोकिल रव फूलीलता, चैत्र चांदनी रैन ॥” 
सोरठाः---“फूले चहुँदेिशि आम, मई सुगन्धित ठौर सब ॥ 
मधु मधुपी अलियाम, मत्त भये क्रूमत फिरें ॥”” 
श्लोक:--- “सहकारकुसुमकेसरनिकर भरामोदमूड्छितदिगन्ते ॥ 
मधुरमधुविधुरमधुपे. मघो... भवेत्कस्थ नोत्कर्ठा ॥5 
सं० नि० घटू० ४६१-- 
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“जिसमें आमके बोरोंकी केसरकी सुगन्धिसे दिशायें व्याप्त 
हो रही है, ओर मधुर मकरन्दका पानकर भ्रमर उन्मत्त हो रहे हैं 
ऐसे ऋतुराज वसनन्‍तमे किसके मनमें उत्कण्ठा नहीं होती ॥ विरक्त- 
जनोंको छोड़कर अन्य सभो जनोंके मनमें नाना प्रकारकी 
चाहनायें उठा ही करती है। किन्तु त्यागी पुरुष सर्वेदा अचाह 
रहते है । 

पूर्वोक्त प्रकारसे तीनों ऋतुओंके साथ-साथ शीतकालका मौसम 
भी स्वयमेव बीत गई। तत्पश्चात्‌ सरस ऋतु वसन्‍तका आगमन 
हुआ । इसलिये आमके मौर आये, तथा ठेखू या पछास आदिक 
चुक्षोम भी खूब फूछ-फूल गई, जिससे सारा महावन शोभित, खुन्द्र 
दिखाई देने लगा । यह देखके, घिरागी पुरुष कन्थादिको फेककर 
वस्ररहित हो, ओर भी वैराग्य वढ़ायके, नह्ृन-धड़क विचरण 
करने लगे ॥ ११८ ॥ 
दोहाः-शिला पलड्ग दिगवसन करी । वापी कूप तड़ाग ॥ 


4 ॥# ३३ 


शीतल छाया बक्षकी | निविकल्प वराग ॥११९॥ 
संक्षेपार्थ:--- देखिये ! हम लोग तो दशो-द्शिाओंको ही अपने वस्त्रके 
जगहमे बना करके फिर बड़ी-बड़ी शिलाखण्डोॉको ही अपना अचल 
पलक़् बना लेते हैं। ओर बावड़ी, कूआ तथा तालाब इत्यादिकोंको ही 
जअलपात्रके स्थानमें समझ लेते हैं, और वृक्षकी शीतरू छायामें बेठके 
निर्विकल्प वैराग्यमं सदा शान्त हो रहते हैं ॥ 
॥ # ॥ विस्तार निरेय कथन वर्णन ॥ # ॥ 
टीका+-- श्रन्थकर्ता कहते हैंः--शा््रोंमि कहा हैः--अर्थात्‌ , 
वसन्‍्त लगनेपर विरक्त पुरुषोने भी अपने दिनचर्याका कार्यक्रम बदल 
दिये ! भ्रमण करनेके लिये शून्यागार, ग्रुपा आदिसि बाहर निकल 
पड़े । भिक्षापात्र, जलपात्र, कन्था या मूदड़ी आदि जो कुछ भी पासमें 
था, सो सबको भी छोड़के चल दिये। दिगवसन + उन्होंने दर्शों- 
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दिशाओंको ही वस्मरूपमें समझ लिये। दिशायें ही हैं चस्न जिनको, 
ऐसे द्गिम्बर यानी वस्ररहित नह्ले ही चलने-फिरने लगे। शयन करनेके 
लिये पर्वत चद्दानोंमेंके चपटी-चपी शिला या पत्थरोंकों ही अपने 
अचल-अटल पलक्ूू समझ करके उन्हीं शिलाखण्डोमे ही लेटते 
हुए आराम करने रूगे। और जलपातन्रके अभावमें हाथ ही द्वारा कार्य 
चलाने रंगे । इससे करपात्री कहलाते भये । प्यास रूगनेपर वापी ८ 
बावड़ी या सीढ़ीदार कूवा, कूप > साधारण कूचां, तड़ाग > गोल, 
चौकोर आदि तालाब, नदियाँ, झरनायें आदि स्थानोंमें जाकर अंजुली- 
से जल उठाय-डठायके पीने रूगे । ओर दिनमें वृक्षोंकी शीतरू छाया- 
में बेठके कब्पनारहित, वा चाहनरहित ऐसे निर्विकल्प वेराग्यमें 
वे दढ़तासे स्थिर रहते हैं। कहा हैः-- 

दोहाः-- 'एकाकी इच्छा रहित, पाणिपात्र दिगवस्त्र ॥ 

शिव शिव हो कब होउँगो, कम शत्रुकोी शस्त्र ॥7 

अथवा रात्रिमें आराम करनेके लिये पलड्गरूपमें वड़ी-बड़ी चअपटी 
शिलाय मोजूद ही हैं; दिशाओंको ही वस्थ समझकर दिगस्वर रहके 
गुजारा कर सकते हैं। जलपात्रके अभावमे अन्य वा प्राकृतिक निर्मित 
वापी, कूप, तड़ाग, नदियाँ आदि जगह-जगहपर प्राप्त होते ही है । 
तथा दिनमें निवास करनेके लिये आराम-भवनके सदृश वृक्षकी घनी 
शीतल छाया हैं ही | इतने उपयुक्त साधन प्राप्त होते हुए भी क्‍यों 
निर्विकल्प वेराग्यमें स्थित नहीं होते हो! अरे अभागे ! एक दिन 
शरीर छूट जायगी, तो यहाके सब पदार्थ यहीं रह जायेंगे, तुम्हारे 
साथमें तो कुछ पदार्थ नहीं जायगा। अध्यासंवश तुम अकेले ही 
चौोरासी योनियोौके गर्भवासमें पड़ोगे, फिर बहुत दुःख पाओगे ! 
अतणएव उपरोक्त अनुकूलताको प्राप्त करके अभी निर्विकल्प दृढ़ वैराग्य- 
में ही जीतेतक ठहरे रहो । सब इच्छा वासनाओंको समूल मिटा 
डालो, तभी मुक्ति होगी। इससे सब कब्पनाओंकों छोड़के दृढ़ 
चैराग्यको ही पक्का करके धारण करो ॥ ११० ॥ 


[ ८०४ ] संयुक्त षट्‌ ग्रन्थः | [ वेराग्यशतक-- 





दोहाः--फल पावत उत्तम सरस । पीयत शीतल नीर ॥ 


गावत उत्तम गीत तहाँ। त्रिविधि बहत समीर ॥ १२०॥ 
संक्षेपार्थ:-- निस्पृही विरक्त सन्त दृढ़ वेराग्ययुक्त वन-परदेशमें 
रहते हुए यथा प्राप्त उत्तम सरस फलोंको भूख लगनेपर खाय लेते 
हैं, तथा प्यास रूगनेपर नदियाँ एवं झरनोंके शीतल मधुर जलूकों 
पी लेते हैं। इस प्रकार क्षुधा-तृषाको शान्त करके स्वस्थ चित्तसे 
रहते हैं। जहापर शीतल, मन्द और खुगन्ध ऐसे जिविधि वायु धीरे- 
धीरे बहती रहती है । तहापर वे विरक्त पुरुष भी अपने याद किये 
हुए उत्तम गीत 5 भजन, पद गायके प्रसन्नतापूर्वक जीवन बिताय 
देते है ॥ 
(१ 
॥ # ॥ विस्तार निणेय कथन वर्णन ॥| # ॥ 
टीकाः- ग्रन्थकर्ता कहते हैं--शास्त्रोमे कहा हैः-- अर्थात्‌, 
पैराग्यवा्ोंको देह निर्वाहके लिये कोई बातकी कमी नहीं है। जहूलों- 
में रहते हैं, वहा खानेके लिये मीठे रसदार उत्तम अच्छे-अच्छे फल 
प्राप्त होते ही हैं, ओर शीतल जरू पीनेके लिये यथेष्ठ नवियोंमे है ही । 
विचारसागरम कहा है।-- 
“ल्लुधा विनाश ही वन फलकन्दा । हे क्‍यों पराघीन यह बन्दा |” वि० सा० ५ ॥ 
इसलिये नित्य प्रति यथाप्राप्त उत्तम सरस फल वे पाते हैं, फिर 
स्वच्छु शीतल नदी, झरतनों आदिमभिके जल पी लेते हैं, इस प्रकार तृप्त 
होकर एकान्त स्थानमें जाके बेठ जाते हैं | तत्वश्ञानका विचार करने 
'लग जाते है। इधर त्रह्माण्डमें सुयोग्य समय उपस्थित होनेसे त्रिविधि 
समीर ८ तीन प्रकारका वायु मन्द, सुगन्धयुक्त शीतल हवा बहने लग 
ज्ञाती हैं। उधर विरक्त सन्‍त भी उत्तम-उत्तम गीत गाने रूग जाते 
हैँ । अर्थात्‌ जो कुछ भी वाणी, पद, भजन आदि याद्‌ करके कण्ठाग्र 
किये हुए है, उसे हो उच्चारण करके ऊँचे खरसे कहते हुए अर्थ विचा- 
रते जाते है । कभी गुरुस्तुतिका पाठ ही करते रहते हैं। भक्ति, ज्ञान, 
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और चैराग्य वृद्धि करनेवाले वाणीको उत्तम गीत कहते हैं। सोई 
घण्टों बैठके कहा करते हैं। फिर अन्तर्मुंख छक्ष करके विचारमें 
तल्लीन हो रहते हैं। इस प्रकार प्रसन्नतापूर्वक आनन्‍्द्से वसन्‍्त-ऋतु 
बिताय देते हैं । फिर ग्रीष्मकतु आ जाता हैं, जेछ और अपषाढ़ ये दो 
महीना ग्रीष्म कहलाता है। तब भी खच्छुन्दतापूर्वक चन, बाग, 
आरण्य, मिरि-गुहा आदिमें पर्यटन करते हुए खुखसे समय बिता 
देते हैं। पश्चात्‌ वर्षाका आरम्भ हो जाता है, फिर पूर्ववत्‌ यथाविधि 
कार्यक्रम चलता ही जाता है। इस प्रकार चैराग्यकी परिपुष्टि करते 
हुए जीवन बिताते हैं। कहीं राग-आसक्ति न होनेसे वे सब 
बन्धनोंसे छूट जाते हैं ॥ १२० ॥ 


दोहाः- कहा मन्दिर सम्पति कहा | कहा त्रियनके भोग ॥ 
ये सबहीं छिनभड़ हैं । अचल समाधी योग ॥१२१॥ 


संक्षेपाथ:-- दृढ़ वैराग्यवान्‌ पुरुष कहते हैं:-- हमें ये संसारिक 
विषय-विलांस ख्रियोंकी भोगौंकी इच्छा बिलकुल भी नहीं है, फिर 
उससे हमें क्या काम ? अरे ! वह तो विष और वन्धनरूप है, उसे 
लेके ही क्‍या करना है? और घर-द्वार, धन-सम्पत्तिसे भी हमें क्या 
काम ? तथा मठ-मन्दिर आदिसे भी कया करना ! अर्थात्‌ मन्दिर, 
सम्पत्ति और स्व्रियोंके भोग-विछास आदि जगत॒का ठाट, विषय-सुख 
हमारी दृष्टिमें तुच्छ, निकम्मा है, इससे हमें उनसे क्‍या सरोकार ६ 
क्योंकि, वे सब पदार्थ ओर विषयादि सुख सब ही क्षणमभंगुर 
क्षणभरमें ही विनाश हो जानेवाले विकारी तथा बन्धनरूप हैं। 
अतएव उनकी मुझे किश्वित्‌ भी चाहना नहीं है। हम तो योग 
समाधि लगाके सर्वतज्॒त्तिको डयकर अचल स्थितिमे शुत्य या उन्छुन 
हो रहेंगे | अर्थात्‌ वृत्तिको अन्तरमें मिछाय, छयकर समाधि लगाकर 
स्थिर या अचल हो रहेंगे। “योगश्रित्तबृत्ति निरेध/ः--चित्तकी दृत्तियाँ- 
का रुक जाना ही योग है। ऐसा पातअलिने कहा है। इससे 


[ ८०६ |] -: संयुक्त घट ग्रन्थः । [ वैराग्यशतक-- 


हम तो समाधिस्थ हो रहेंगे। ऐसा विरक्त योगी पुरुषोंने 
कथन किये हैं॥ हि है 
|| # || विस्तार निणेय कथन वर्णन ॥ # ॥ 

टीका+- श्रन्थकर्ता कहते हैंः-- शासत्रेमें कहा है।-- अर्थात्‌ , 
हे भाई ! मठ, मन्दिरादि लेके हमको अब क्या करना है ? सम्पत्ति 
बटोरके भी क्‍या करना है ? और ट्ल्ियोंके निकृष्ट भोगाँसे भी क्‍या 
करना है ? इनसे तो हमें कोई काम नहीं है। हमने तो प्रथम ही, 
आदि, मध्य, अन्तमें दोष-ही-दोष भरा हुआ जानकरके, हलाहल 
विषरूप समझके, उन्हें परित्यागकर दिया है । फिर उसे हम कदापि 
ग्रहण नहीं कर सकते हैं। धेर्यादि सहुणोंको हमने धारणकर लिया 
है, अब हमें कोई डर नहीं । कैसा भी दुःख होवे, तो भी थेय॑वान, 
थैय॑ नहीं त्यागते हैं । तहा कहा हैः-- 
श्लोक-- “कदर्थितस्योपि हि पैयंबत्तेन शकयते घैर्यगुणः प्रमाष्ट म्‌ ॥ 

अधोमुखस्थापिं कृतस्य वहनाधः शिखायाति कदाचिदेव ॥”नीति०्॥ 
दोहाः-- 'थघियवान नहिं बै्य तज, यदपि दुःख विकराल॥ 
जैसे नीचों अग्निमुख, ऊँची निकसत ज्वाल ॥” 

-- कैसा ही कष्ट क्यों न पड़े, परन्तु विरक्त घेयंवान्‌ मनुष्यका 
धीरज नश्ट नहीं हो सकता, अश्निकी ज्वाला कैसी नीचेको क्‍यों न 
करदी जाय, परन्तु फिर भी वह ऊपर ही को उठ जायगी, नीचेको 
नहीं जाती ॥ 

“कान्ता कटाकज्षविशिखा न दहन्ति यस्य, चित्त न निर्दृहति कोप कृशानु तापः ॥ 
क्षन्ति भूरि विषयाश्र न लोभपाशे, लोकत्रयं जयति इृत्खमिंद॑ं स॒घीरः ॥” नीति०॥ 
दोहाः-- “तिय कठाक्षशर विधत नहिं, दहत न कोप इशानु ॥ 
लोभपाश खैँचत न तै, तिहँपुर वश किय जानु |?” 

-- स्थ्रियोंके कटाक्षरूपी बाण जिसके हृदयको नहीं बेधते, 
क्रोधरूपी अश्नविकी ज्वाला जिसके चित्तको दुग्ध नहीं करती है, तथा 
विषय-भोग जिसके चित्तको कोभपाशमे बॉधकर नहीं खींचते, वही 
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धीर पुरुष इन तीनों लोकोंको अपने वशमें कर लेता है ॥ 
दोहाः-- “'मेरु गिरत सूखत जलधि, धरनि प्रलय हे जात ॥ 
गज सुतके श्रुति चपल ज्यों, कहा देहकी बात ॥ 
इन्द्र भये घनपति भये, भये शत्रुके साल॥ 
कलप जिये तोऊ गये, अन्तकालके. गाल ॥” 
“शूत्यागारे गुहायां वा पर्व तेषु बनेषु च। तत्रासीनः प्रसन्नात्मा ध्यानं विधिवदा चरेत्‌॥”” 

-- शून्य मन्द्रि, गुहा, पर्वत अथवा वनोंमें बेठकर प्रसन्न चित्तसे 
विधिपूर्वक ध्यानका अभ्यास करे ॥ 
सूत्र:---“/तदेवार्थ मात्निर्भासंख रूप शूल्यमिव समाधि: ॥” पातझ्जल, वि० पा० ३ ॥ 

-- केवल वही पदार्थ-खरूप विद्यमान है, यह आभास या ज्ञान- 
मात्र रहेगा, दूसरा कुछ भी ज्ञान नहीं रहेगा। चित्तकी तदाकारता 
लय अवस्थाका नाम समाधि है ॥ 

संसारके विषय ओर समस्त पदार्थोंके सम्बन्ध क्षणमंगुर हैं। 
इसलिये स्त्रियोंके भोग क्या? धन-सम्पत्ति क्‍या? महक, मन्दिर 
क्या ? यह कहीं किसीका कल्याण करनेवाला है ? नहीं; वह तो 
क्षणभरमें ही नाश हो जानेवाला है । इसलिये उसे परित्याग करके 
सव तरफसे आसक्ति हटाके, विवेक, वेराग्यद्वारा ज्ञानयोगका अभ्यास- 
पूर्ण करके चित्तको एकाग्रकर अचल समाधि लगाये रहना चाहिये । 
जिससे बृत्ति कहीं चलायमान्‌ न हो, ऐसा प्रयल्ल करके बन्धनोंसे 
रहित हो जाना चाहिये ॥ १२१ ॥ 

[ यहाँतक शास्त्रोक्त वेराग्यका विधिवत्‌ वर्णन किया गया है । 
शास्त्रकारोंने किस प्रकारके बैराग्यको प्रतिषादन किया है, सो 
दिखला दिया गया है । विवेकी सनन्‍्तोंके लिये यह सब ग्राह्म नहीं 
है। इसमेका उचित सारांशमात्र छान-बीन करके हंसवत्‌ छे-लेना 
चाहिये। अब नीचे दोहा १५२ से १२७ ग्रन्थके समाप्तितक यथार्थ 
आाह्य गुरुमुख निर्णयका सत्य वैराग्य वणन किया जाता है, सो 
ध्यानपूर्वक श्रवण कीजिये !॥ | 





| ८०्द ] संयुक्त षट ग्रन्थः । [ बेराग्यशतक-- 


॥ # ॥ यथार्थ वेराग्यसार-गुरुस्ख निरेय वर्णन ॥| # ॥ 
दोहा;-- ना काहू सो माँगना | ना काहको देन ॥ 
अनइच्छा जो कछु मिले | सो भोजन करि लेन ॥१२२॥ 
संक्षेपार्थ:-- दृढ़ वेराग्य धारणा होनेपर, उन पुरुषोकों न किसीसे 
कुछ मागनेकी इच्छा होती है, ओर न किसीको कुछ देनेकी ही चाह 
होती है । तहाँ अनइच्छासे जो कुछ रूखा-सूखा आहार मिल जाता 
है, सोई शुद्ध अन्न-जर सन्‍्तुष्ठ होके भोजन कर लेते हैं, बस, इतना 
ही देह निर्वाहमात्र व्यवहार उनकी रहती है| ओर माँगने वा देनेका 
काम नहीं होता है ॥ 
॥॥ # ॥ विस्तार निर्शय कथन वरोन ॥ # ॥ 
टीकाः-- सहुरु श्रीप्रणसाहेब कहते हैं।-- अर्थात्‌ , हे सनन्‍तो 
सत्यन्यायी, विवेकी, पारखी सनन्‍तोंके यथार्थ इढ़ वेराग्यकी रहती, 
अन्य गुरुवा लोगोंके वेराग्यके अविवेककी बर्तावसे भिन्न ही हंस 
चाल रहती है। वे सच्चे, विरागी पुरुष तमोगुणसे होनेवाला कठोरता- 
का बर्ताव नहीं करते है। सदा निर्जल वनमें वन-पशुवत्‌ विचरण 
भी नहीं करते है। करपात्री बनके भिक्षात्न मॉग-मॉगकर खाते भी 
नहीं फिरते हैं। फटी-टूटी चीन्‍्धी बटोरकर कन्था बनाके भी नहीं 
पहिरते है । नह, धड़कू दिगम्बर भी नहीं होते हैं। उन्नका निवास 
सदा कन्द्राओंमे भी नहीं होंता है । वे तो विचारपूर्वक वर्तमानमें 
ठीक रीतिसे बर्त॑ते हैं। कहीं आमके समीप निरुपाधि स्थानमें, 
पर्णकुटीमें, शून्य ग्रहमे, चित्तको स्थिर करके निवास करते हैं । ओर 
संसारमें नाशवान कोई भी पदार्थ वे किसीसे जाके कुछ भी कभी 
माँगते नहीं | प्रार्ध भोगमें उनका दढ़निश्चय रहता है, ओर अनित्य 
प्रदा्थ ही न वे किसीको कुछ देते हैं। अर्थात देह-निर्वाहके लिये 
भरी अन्न, वस्य, जल, द्रव्य, ओषधि, पात्र, स्थान आदिक कुछ भी 
पदार्थ विवेकी सन्‍त न खय॑ किसीसे मांगते है, न मेगवाने लगाते 
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हैं, ओर न किसीको वे परिणामी पदार्थ ही कुछ देते हैं । देना, लेना, 
यह प्रव्ृत्तिका कार्य विवारपूर्वक वे परित्याग किये रहते हैं। 
अयाचक, अपरिशग्रही, अमानो हो रहते हैं; ओर अनइच्छा > इच्छा 
या चाहना किये बिना ही अर्थात्‌ माँगे बिना ही प्रारब्ध बेगसे देश, 
काल, वर्तमानके अनुसार सज्जन, सेवक या भक्तजनोंके द्वारा जो 
कुछ भी रूखा, सूखा, अन्न, भाजी, पाला-वाला, लोना, अलोना,. 
मिल जाता है, शुद्ध देखके उसे ग्रहण कर लेते हैं, और कभी खर्यं 
भी वनायके भोजन पाय लेते है, तथा कभी सन्‍तोंका बनाया हुआ 
भोजन पाते हैं, और रुग्णावस्थामें शुद्धवृत्तिचाला शुद्धतासे रसोई 
बनानेवाला सेवकका बनाया हुआ भोजन भी ग्रहण कर लेते हैं। 
इस प्रकार निराश वर्तमानमें बत॑ते हुए अनइच्छासे जो कुछ खाद्य- 
पदार्थ सेवकोंसे मिल जाता है, शुद्ध देखके -सोई भोजन कर लेते 
हैं। हमेशा वे जल छानकरके ही पीते हैं। मोटा वख्र जो मिले 
सोई पहिर छेते हैं। इस प्रकार असज्ल, आसक्तिसे रहित रहके 
जीवन-निर्वाह कर लेते हैं। यथायोग्य समयमें जिज्ञासुओंके प्रति 
कछ सत्य उपदेश भी दे देते हैं। अतए्व जिज्ञा्ठु विरक्तको भी 
चाहिये कि, न किसीसे कुछ माँगे, तथा न किसीको कुछ पदार्थादि 
देवें, और न देनेकी आशा ही रूगावे । किन्तु अनइच्छाले जो कुछ 
शुद्ध आहार मिले, उसे ही भोजन करके सन्‍्तुष्ट रहना चाहिये । यही 
रहनी सत्य वैराग्यका है ॥ १२२ ॥ 


दोहा;-- जासु मोह सब जीवको | डर उपजत है जान ॥ 
सो देही छिनभद्ग है। ठहर नाहिं. निदान ॥१२३॥ 


संक्षेपार्थ:-- सब जीवोको जिसको मोहसे सदा भय उत्पन्न 
होता रहता. है, सो शरीर तो नाशवान्‌ होनेसे क्षणमंगुर कहलाता 
है, निदानमें ारीर नाश हो ही जाता है, चाहे कितने भी प्रयत्न क्‍यों 
न करो, तो भी सदा शरीर किसीके ठहरे नहीं रहता है| एक-एक दिन 
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सभीका देह नाश हो ही ज्ञाता है, ऐसा जानके जड़ासक्तिको त्यागो ॥ 
॥॥ # || विस्तार निणेय कथन वर्णन || # ॥ 
टीकाः-- सहुरु श्रीपूरणसाहेब कहते हैंः--- अर्थात्‌, समस्त 
प्राणियोंको, एवं विशेषतः मनुष्य-जीवॉको सब प्रकारसे मोह, माया, 
ममता, आसक्ति, प्रेम, चिपकाहट आदि हो रही हैं। जिस शरीरको 
अत्यन्त प्रिय करके अपना ही खरूप भान रहे हैं। जिसके साथ- 
सम्बन्धमे काम, क्रोध, लोभ, मोह, मद, मत्सर, आशा, तृष्णा, राग, 
द्वेषादि नाना उपाधियाँ रऊगी हुई हैं,, और श्रमसे देहको ही अपना 
स्वरूप जञानके या मानके उसमें आसक्त होनेसे डर उत्पन्न होता है । 
अर्थात्‌ जिस कायाके मोहले सब जीवॉको अनेक तरहसे भय उत्पन्न 
होता है। हानिक्री, दुःख पानेको, सुत्यु होनेकी, जीर्ण-शीर्ण होके 
विनाश होनेकी, भूखों मरनेकी, अक्ञ-भड़ होनेकी, और त्रिविधि 
तापोंके दुःस्सह दुःख भोगनेकी, इत्यादि अनेकों प्रकारके भय जीवॉको 
देहके मोह, ममतासे उत्पन्न हुआ करता है। अब शान्त चित्तसे विवेक 
करके देखिये ! सो यह स्थूछ देह तो क्षणमंगुर है, अर्थात्‌ पानीके 
बुलबुलाके समान क्षणभरमें ही विनाश होनेवाला है॥ तहाँ कहा हैः-- 
पदः--- “पानीके बुद्बुदासा, साधो ! तनका यही तमाशा है ॥ 
मुद्दी बॉचफे आया, बन्दे ! हाथ पसारे जाता है ॥” 
प्रारब्ध-भोग पूरा होनेपर निदान ८ आखिरमें फिर यह देह 
तुरन्त विनाश हो ही जाता है, तब क्षणमरके लिये भी नहीं ठहरता 
है। ऐसी यह कच्ची काया है | योगवाशिष्ठमें रामने कहा है।--- 
श्लोकः-- “कायोड्यूमचिरापायों बुद्बुदोडम्बु निधाविव ॥ 
व्यथ कार्यपरावर्त परिरुफुरति निष्फलः ॥ 
बद्धास्था ये शरीरेषु बढ्धास्था ये जगत्स्ितों ॥ 
तान्मोहमदिरोन्मत्तान्धिगस्वेव पुनः. पुनः ॥? योगवाशिष्ठ ॥ 
“यह शरीर समुद्रमें उठनेवाले बुलबुलेके' समान शीघ्र ही 
नष्ट हो जानेवाला है। यह कार्यपरतारूप भँवरके रूपमें व्यर्थ और 
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निष्फल ही स्फुरित हो रहा हे॥ जो दारीरमें आस्था- विश्वास 
रखते हैं, तथा जिन्हें संसारकी स्थिरतामें भी विश्वास है, उन 
मोहरूप मदिरासे उन्‍्मत्त हुए पुरुषोंको बारम्बार घिकार ही है॥ 
ओर व्यासने भी कहा है 
श्लोक:-- “स्थानादूबीजादुपर्श. भात्रिष्यन्दान्निधनादपि || 
कायमाधेय शोचत्वात्परिडताः हाशु्चि विदुः ॥” मु० स० ॥ 

--उत्पत्तिस्थान, बीज,आश्रय तथा जन्म ओर मरणके कारण दरीर- 
में केवल कल्पित पवित्रता होनेसे ही पण्डितजन' उसे अपवित्र मानते हैं ॥ 

अतणएव यह शरीर क्षणभंगुर कहलाता है। चाहे कितने भो 
प्रयल्ल करो, तो भी यह निदानमें ठहर नहीं सकता है, एक दिन 
विनाशको प्राप्त हो ही जाता है । जीते रहनेके लिये चाहे योग करो, 
अष्टाह़योगका साधना पूरा करके, समाधि लगाके भी चाहे दोघेकाल 
तक शून्यमें गाफिल पड़े रहो, चाहे कायाकल्प करो, तो भी एक 
दिन मृत्यु हो ही जायगी । देखो ! खुना जाता है करि--- गोरखनाथने 
८४ बार कायाकव्प किये, कहते है; तो भी उनका शरीर अन्‍्तमें छूट 
ही गया । फिर जप, तप. बत, उपवास ओर ध्यान. मुद्रा, समाधि 
ओर रसायन-सेवन एवं संयम, नियमादि समप्त उपाय ही क्यों न 
करो, तथापि प्रारबू्ध पूरा होते हो शरीर अवश्य सबका छूट 
जायगा, ठहर नहीं सकेगा। जौवके निकलते ही शरीर सड़, गलके 
वा जलाके नाश हो ही ज्ञायगा । जब प्रथमके योगी, ज्ञानी, भक्तादि 
सिद्ध, साधक छोग ही बच नहीं सके, मर-मर गये, तब तुम छोग 
ही क्या कितने दिनतक बचे रहोगे ? एक-एक दिन अवश्य तुम्हारा 
भी शरीर छूट हीं जायगा । सहुरु श्रीकवीरसाहेबने बीजक, रमेनी- 
में स्पष्ट ही कहा हैः--... 

रमैनी:-“मरिगौ ब्रह्मा काशिको बासी । शीव सहित मूये अविनाशी ॥ 
मथुराकों मरिगो कृष्ण गोवारा | मरि-मरि गये दशों अबतारा ॥| 
मरि-मरि गये मक्ति जिन्ह ठानी । सर्गुणमा निरगुण जिन्ह आनी ॥ बी ०२०४४) 
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साखी;--- ''नाथ मछुन्दर बाचे नहीं | गोरख दत्त औ व्यास ॥ 
कहहिं कबीर पुकारिके | ई सब परे कालकी फाँस ॥” र० सा० ५४॥ 
“एक-एक दिना याहि गति सबकी । कहा राव कहा दीना हों ॥” बी: कहदरा ६ ॥ 
शरीर तो सबकी ही छूट जाती है । किन्तु, जड़ाध्यासी बेपारखी 
जीव बद्ध होके आवागमनके चक्रमे गिर पड़ते हैं; ओर पारखी सन्त 
जीते ही अध्यासको मिटायके जीवन्मुक्त हो रहते हैं। अतः वे ही 
देहान्तमें विदेहमुक्त हो जाते हैं। अतणव नाशवान, देहादिकी 
आसक्ति अध्यासको विवेक द्वारा हटा देना चाहिये॥ १५३ | 
दोहाः--- नाशमान जो वस्तु है| सो तो ठहरे नाहिं ॥ 
तासों लोभ न कीजिये | यह निश्रय मन माहिं॥ ! २४॥। 
संक्षेपार्थ:-- कार्य रूपमें बना हुआ जो कुछ भी वस्तु है, सरो वे 
सब नाशवान होती है, इससे सो नाशवान-देहादि वस्तु तो सदा 
प्रकसी ठहरी नहीं रहती है, समय पायके कभी तो विनाश हो ही जाते 
हैं | अतणव वह नाशवान देह ओर पशञ्च विषयादि पदाथोंमे कुछ भी 
लोभ, लालच मत कीजिये ! अपने चेतन्यखरूप, अविनाशी, अखण्ड 
है। में पारखसरूप हूँ, यही मनमें सदा दृढ़ निश्चय बनाये रखिये !॥ 
| # ॥। विस्तार नर्शय कथन वेरशन | # ॥। 
टीकाः-- सहुरु श्रीप्रणसाहेब कहते हेः-- अर्थात्‌ , हे सन्‍तो ! 
जो वस्तु काय रूपमें तत््वांसे बना है। सो उसका कभी-न-कभी प्ररिणाम 
बदल ही जायगा । जो वस्तु बनी है, या बनाई गई है, सो कार्य होने- 
से नाशवान कहलाती है। यह शरीर भी जीवकी सत्ता ओर रज, 
वीय॑के सम्बन्धसे बना हुआ कार्य एवं नाशवान है। देह, कुल, . 
कुठुम्बी, घर, धन, राज, काज़, इत्यादि संसारमें समस्त नाशवान 
चस्तु जो कुछ भी हैं, सो सब चञ्चरू, विनाशशील है । अतः सदा, . 
सर्वदा, नित्य, एकरस होके, वह तो ठहरे रहनेवाला नहीं है। 
कभी-न-कंभी विनाश' हो ही जायगा; अवधि पूरी होनेपर सब बिगड़ 
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जायगा। इसवास्ते उसमे छोम, मोह, आशा, आशाक्ति या अध्यास 
मत कीजिये ! यदि लोभ, मोह करोगे, तो तुम अवद्यमेव महाबन्धन 
चोरासी योनियोंके भवचक्रमे ही जाके पड़ जाओगे। यह मनमें 
निश्चय करके जानो, ओर अपने चैतन्यखरूप जीवको अविनाशी, 
एकरस, अखण्ड समझके परीक्षादष्टिसे सकल मानन्दी मिटाकर पारख 
पदमे स्थिर स्थिति कायम करो। मन-मानन्दी छूटनेपर जोब जीते 
ही जीवन्म॒क्त हो जाता है। यह विषेकसे निश्चय करके जानो 
समझो, बूझो, ओर अध्यासको त्यागके निवन्ध हो जाओ ॥ 

अर्थात्‌ जो पदार्थ नाशवान्‌ होता है, सो नित्य होके सर्वेदा 
कभी ठहरे रह नहीं सकता है। जो वना है, सो एक दिन अवश्य 
विगड़ेगा । असत्‌ वस्तु कभी सत्‌ नहीं होता है, तथा सत्यका अभाव 
कभी त्रिकालमें नहीं होवेगा, जीव, नित्य-सत्यस्वरूप है, ओर शरीर 
अनित्य, नाशवान है। देह बनता-ही-बिगड़ता रहता हैं, तथा जीव 
सदा अखण्ड रहता है। किन्तु जड़ाध्यासी होनेले बार-बार जन्म- 
मरणके चक्रमें पड़ा रहता है। तेसे ही तत्त्वोंके सम्बन्धसे बने हुए 
समस्त कार्य, पदार्थ, घर, बारी, बगीचा, सम्पत्ति आदि भी नाशवान्‌ 
वस्तु हैं। सो एक-एक दिन समय पायके सब बिगड़ जायेंगे। सब 
पदार्थोका परिणाम बदलता ही रहेगा। अन्तमें विनाश होके कारणमें 
मिल जायेंगे, ओर दूसरी तरफ वाणो कल्पनासे जगतकर्ता ब्रह्म, ईश्वर, 
आत्मा, खुदा, देवी-देवता, भूत-प्रेत, ऋद्धि, सिद्धि इत्यादिको जो वस्तु 
माने हैं, सो तो कोई वस्तु नहीं, वह तो मिथ्या कल्पनामात्र है। सो तो 
सत्यन्याय से निर्णय करनेपर कुछ ठहरता ही नहीं। यथाः 

“पेट फाड़ि जो देखिये रे भाई ! आहि करेज न आता |१ बीजक, शब्द ८८ ॥ 

तैसे ही सात खर्ग, चार मुक्ति, आदि भी मिथ्या मानन्दीमात्र ही 
हैं। पारखी सहुरुके सत्सड्रद्धारा, सत्यासत्यकों ययार्थ परखके 
उन्त असत्य, नाशवान वस्तु वा अवस्तुओंमे मन ऊरगाके लोभ मत 
करो । क्योंकि, लोभ ही पापका मूल कारण है। तहाँ कहा है।-- 


[८१४ ] संयुक्त घट ग्रन्थ ] [ बेराग्यशतक-> 





साखीः-- “लोभे जन्म गँवाइया, पाप खाया पून ॥ 
साथी सो आधी कहे, तापर मेंश खून ॥”बीजक साखी २०॥ 
इसवास्ते देह, विषयानन्द ओर ब्रह्मानन्दादि अनित्य भोगामे लोभ 
नहीं करना । यदि लोभ करोगे, तो चोरासी योनियोके जालमें घिर 
पड़ोगे। यह मनमे निश्चय करके जानो, ओर अपने हो सत्यखरूप जोच- 
को पहिचान करके पारख पदमें स्थिति कायम करो, जिससे मुक्त हो 
जाओगे, ऐसा जान को ! ॥ १२७ ॥ 


दोहा।-- अविनाशी चैतन्य जो | सबको जाननहार ॥ 


सो तू निश्चय धारिले । सुखमय अवनि बिहार ॥ १२५॥ 
संक्षेपार्थ:--- सबोको जाननेवाला अविनाशी, अखण्ड, नित्य, 
सत्य, एकरस जो चैतन्यखरूप है, सो तो हे जीव! तूँ ही है। हे हंस! 
अब तुम विवेकदृश्टिसे देखके पारखबोधको दढ़निश्चय करके हंस रहनी- 
की सहुण लक्षणोंकों अपनेमें घारण कर लेओ, और दुःखदाई सम्पूर्ण 
राग, आशा, ठष्णादि विकारोंको सवथा परित्याग करके अटल, दढ़, 
वैराग्य, बोध, विचारसंयुक्त, सुखपूर्वक, पृथ्वीमण्डलमें विहार करते 
रहो, विचरण करते हुए भी सदा खुखी रहो ॥ 


॥ # ॥ विस्तार निर्शेय कथन वन ।॥ # ॥ 

टीकाः-- सहुरु श्रीप्रणसाहेब कहते हैं।-- अर्थात्‌ , हे जिशाखु 
शिष्य ! अविनाशी, जिकालावाध्य, अर्थात्‌ जिसका तीनकालमे कभी 
किसी प्रकार किसी कारणसे भी विनाश नहीं होता है, परिणाम नहीं 
बदलता है। सदा एक समान, एकरस ही बना रहता है, ओर खरूपसे 
अखण्ड, नित्य, सत्य, अजर, अमर है। फिर जो सबको जाननेवाला 
तन-मनका प्रकाशी, रोम-रोमका जनेया, चेतन्य जीव चिरज्जीव है । 
जिसके सत्तासे देहमें पॉचतत्त्व, तीनगुण, दश इन्द्रियाँ, दश वास, 
पत्चीस प्रकति, सप्तथातु, सूक्ष्मदेह-- चित्त, बुद्धि, मन, हड्लार, 
प्राण, इत्यादि जड़ पदार्थ शक्ति सम्पन्न होके, सञ्चालित हो रही हैं । 


ग्रन्यः २ ] पारख सिद्धान्त दर्शिनों श्रम विध्यंशिनी सरल टीका सहित | [८१५ ] 





उन सबके हालको ओर देह सम्बन्धर्मं सुख, दुःखादिको, तीनों 
अवस्थाओंको, इत्यादि सबको क्रमशः जाननेवाला चेैतन्य-जीव जो 
है, सो तू ही है। तू ही इन सबके साक्षी सबसे न्‍्यारा है। विवेक 
द्वारा यह निश्चयसे जान लो कि-- तू जीव सत्य है। अपनेसे भिन्न 
जितने भी मानन्दी तूने किया है, पश्चकोश, पश्चविषयादिका विस्तार 
सो मिथ्या है। सोई मानन्दी तुझे बन्धन है। ऐसा जानके खाती, 
वाणीकी सकल मानन्दी एकदम त्याग दो, और सत्य, विचार, शील, 
दया, थेयं, विवेक, गुरुभक्ति ( बोध भाव ) तथा दढ़ चैराग्य, इन 
अष्ट महासहुणोंको हृदयमें धारण कर लो ! फिर अपरोक्ष पारख 
स्वरूपका बोध प्राप्त करके, मास, अध्यास, अनुमान, कब्पनासेरहित 
हो, एवं काल, सन्धि, झाईके घेरासे निकल करके जीवन्मुक्त स्थितिमें 
जा पहुँचो। पश्चात्‌ देह रहेतक निराश वर्तमानमें जीवन बिताते 
हुए सुखपूर्वक शान्त चित्तसे, प्रारब्ध बेगसे, अवनि  पृथ्वीमें 
चाहनासेरहित हो, विहार करो। यानी नेराश्य जीवन बिताते हुए 
खुलमय > खरूप स्थिति होनेसे खुखी होकर भूमिमें कहीं भी विचरण 
करते रहो । कहीं मानन्दी टिकाके अटको नहीं । यही तात्पय है ॥ 
सारांशः-- जो तय देहादि नखसे शिखा पर्यन्त तथा खानी, और 
वाणीके सकल विस्तारको जानने वा माननेवाला खरूपसे अविनाशी 
चैतन्य जीव है, हे मनुष्य ! सो तू ही है। गुरू पारखद्धारा सो 
निश्चय करके भ्रमकों त्यागकर हंसके सहुण पारख बोधको ही 
इृढ़तासे धारण कर को । फिर त्याग वैराग्यमें पक्का होकर सुखमभय 
जीवन बिताते हुए नैराश्य, निवृत्तिसे पृथ्वीमें* देह रहेतक विचरण 
करते रहो वा कहीं भी रहो। ईंस प्रकार नरदेहमें सत्‌ पुरुषार्थ 
करके जीवन्म॒ुक्त हो जाओ ॥ १२५ ॥ 
दोहाः-- परकाशी ग्रकाशते | सबको परखनहार ॥ 


ना काहूँ सो काम है । ताको समुझ विचार ॥१२६॥ 
संक्षेपार्थ--- हे सन्‍तो ! सबको परखनेवारा तथा देहादिको 


[८१६ ] संयुक्त घट गन्थः । [ बेराग्यशतक-- 





प्रकाशित करनेवाला चैतन्य जीव है, वह सखवयंस्वरूपके ज्ञान प्रकाशसे 
ही सर्व दृश्यको प्रकाशकर उसे जानता वा मानता है | उससे श्रेष्ठ 
सत्य वस्तु, ओर कोई भी नहीं है; उसे किसी दृश्य जड़ पदार्थसे 
तथा कल्पित मानन्दीसे भी कुछ काम नहीं है। डसे ही परीक्षा- 
इश्टिसे यथार्थ जानो, सोई निजसरूप है, पारखसखरूपको समझो, 
और उडसीका विचार करते रहो ॥ 
॥ # ॥विस्तार निर्णय कथन वर्णन ॥| # ॥ 

. टीकाः-- सहरु श्रीपूरणसाहेब कहते हैं:--- अर्थात्‌ , संसारमें स्वयं 
प्रकाशी, ओर पर प्रकाशी ऐसे दो तरहके प्रकाशी होते हैं । उनमें 
भी जड़, ओर चैतन्यर्त्व लक्षणसे दो भेद होते हैं। जो अपने-आप ही 
स्वयं शक्तिसे प्रकाश हो, जिसे अन्य किसीकी शक्ति लेकरके प्रका- 
शित होनेकी अपेक्षा न हो, उसे ही खय॑ं प्रकाशी कहते हैं। जैसे 
जड़ तत्तवोंमे सूर्थ खयं प्रकाशी है। वह घधकता हुआ विशाल 
अश्निका तेज्ञोमय पुञ्ञ है। उसे अश्निके समुद्रवत्‌ महान भी कहा 
जा सकता है। स्थूलरूपसे असंख्यों तेजतत्त्वके परमाणु संयुक्त 
अनादि दृश्य कारणरूप ही सूर्य है। वह अपने तो खयं प्रकाशरूप 
है ही, और उसके प्रकाशले समस्त विश्व प्रकाशित वा आलोकित 
होके दिखाई देते हैं। विशेषतः चन्द्रमा पर-प्रकाशी है । सूर्यके किरण 
डसके स्वरूपमें प्रतिबिम्बित हो करके ही चन्द्रमामें प्रकाश आता है । 
तहापर पृथ्वी, चन्द्रादिके भ्रमणगतिसे नजदीक, वा दूर, आड़ा-सीधा 
रेखामें पड़नेके कारणसे ही चन्द्रमा घटता, बढ़ता रहता है। चन्द्र, 
पृथ्वी, जल, हिमालय, कॉँच, दर्पण, इत्यादि पदा्थ सब परतः 
प्रकाशी हैं । उनमें ख्ं प्रकाश होनेकी दाक्ति नहीं है | सूयके प्रकाश- 
द्वार दृश्य, चमकोले होते हैं। ऐसा जानना चाहिये ॥ 

तैसे ही सूर्य बत्‌ विश्वको प्रकाशित करके चैतन्य सत्ता देनेवाला 
गुरुवा लोगोंने कोई पक कर्ता पुरुष सर्वृशक्तिमान्‌ ब्रह्म-परमात्मा ; 
या आत्मा, परमेश्वर, खुदा, आदिको जगतके प्रकाशी माने हैं। 


प्रन्थः २ ] पारख सिद्धान्त दशिनी भ्रम विध्यंशिनी सरल टौका सहित | [ ८१७ ] 


परन्तु सत्यन्यायसे निर्णय करके देखिये ! तो वह मिथ्या भ्रम 
कल्पना ही ठहरता है। क्योंकि ब्रह्म, ईश्वरादिकी चैतन्य प्रकाशके 
चराचरमें कहीं भी कुछ रुक्षण देखनेमे नहीं आता है! अतएव 
वह मानन्दी मिथ्या है, ओर पर प्रकाशित यानी नरजीवोंने 
वाणीकी प्रकाश करनेसे प्रसिद्ध भया है, वस्तु कुछ भी नहीं हे, 
पेसा जानिये ! ॥ 

इधर देहधारी चैतन्य जीव खबं प्रकाशी है| खयंस्वरूपमें से ही 
उसका ज्ञान-गुणका प्रकाश हो रहा है। जीव किसीमेसे बना नहीं, 
ओर बिगड़नेवाला भी नहीं। किसीके कार्य-कारण नहीं, इसौसे 
वह अखण्ड है। तथा ऐसे चेतन्य जीव प्रत्येक घटमें भिन्न-भिन्न 
होनेसे खरूपसे असंख्य हैं। चैतन्य जीवके प्रकाश या सत्तासे ही 
तीन देह, तीन अवस्था, चारोपन, चित्त-चतुश्यादि समस्त प्रका- 
शित सचेत या चेतन्यवत्‌ प्रतीत हो रहे हैं। जड़ देहादि परतः 
प्रकाशी है, ओर जीव खर्य प्रकाशी है। इसी तरह अन्य मत- 
वादियोंके सिद्धान्त, श्रमपूर्ण पर प्रकाशी हैं, ओर पारखी सहुरुके 
सत्य, सिद्धान्त यथार्थ सत्यन्यायका है, तथा पारख बोध खयय॑ 
प्रकाशी है। अतएव चेतन प्रकाशी-जीव पारख प्रकाशसे शुद्ध 
निर्मेल बोधवान हो करके, खानी-वाणीके सकल कसर-खोट, सार, 
असार, बन्ध, मुक्ति, हानि, लाभ, जड़, चेतन, सत्य, मिथ्यादि सबोको 
परखनेवाला परीक्षक, जानकार, सत्यन्यायी, विवेकी, पारखी सन्त 
सत्पुरुष हो जाते हैं। उन्हीं साधु पारखीके सत्सक्षमें रहके सबके 
भेदकों जान, वूझ्ल, समझकर पारख ज्ञानका ही विचार सार ग्रहण 
कर लेना चाहिये। इसीसे नरजीवोंके हित वा कल्याणका कार्य पूरा 
होवेगा | नहीं तो, और किसीसे भी नरजीवॉका कल्याणरूप सुक्तिके 
काम या कार्य पूरा होनेका नहीं । क्योंकि, खानी जाल विषय जड़ है, 

ही आसक्ति करना बन्धनरूप है । सम्पूर्ण पदार्थ नाशवान्‌ है, 
ही छूट जाता है, तो और क्या साथमे जायगा ? कुछ नहीं । इससे 
सं० नि० घटू० ४२-- । 





[८१८ ] संयुक्त षट्‌ गन्थः । [ वैराग्यशतक-- 





इनसे कुछ काम नहीं, ओर वाणी ज्ञालमे ब्रह्म, ईश्वर, खुदा, देबता, 
स्वर्गादि मिथ्या कल्पनामात्र हैं। वह कोई वस्तु ही नहीं। भल्रा ! 
' उससे क्या काम होगा ? इसीसे अन्य किसीसे भी जीवका काम 
या मुक्ति होनेवाला नहीं है। अतएव उन्हें परित्याग कर देना चाहिये। 
एक पारख स्थितिसे ही जीवका कल्याण, बन्धनोंका क्षय जीवन्मुक्ति 
प्राप्तिका मुख्य काम पूर्ण हो जाता है। इस कारणसे पारखी सहुरुके 
शरण झहण करके पूण्ण त्याग, चैराग्यको धारणकर उसी पारख 
बोधसे निजखरूपको ही भलीभौँ।ति शुरूमुखसे समझ, बूझ्कर विचार 
करते रहना चाहिये । तहाँ ग्रन्थकर्ताने खयं कहा हैः-- 
चोपाई:--- “सदा विचार करहु तुम भाई! ज्यों लॉ देह बिखरि नहिं जाई ॥ 'निर्णयसार॥ 
प्रथम सत्यको पहिचानना, फिर देह रहे तक वैराग्यकी धारणा 
संयुक्त विचारपूवंक निराश वतेमानमें बतेना। अपने देहकी भी 
आशा, ममता, आशाक्ति, नहीं रखना | इस प्रकारसे शुद्ध हंस देहकी 
सहुण, लक्ष्ण, रहनी-रहस्यादिको अपनेमे सर्वाह्न धारण करके 
इस वैराग्यशातकम कहा हुआ गुरुमुख निर्णय प्रतिपादित दढ़ वैराग्य- 
संयुक्त जीवन बितायकर नित्नन्ध जीवन्मुक्त हो जाना चाहिये। 
डउसीके लिये अन्थकर्ताने यहाँ-- “ताकों समुझ विचार” कहा है। ऐसा 
जानना चाहिये ॥ १२६॥ 


॥ $€ ॥ ग्रन्थ समाप्तिका दोहा ॥ $& ॥ 


दोहा।- पूरण अगम अगाघको । थाह लहे नहिं कोय॥ 
सो गुरु पारख ते निकट । बिन गुरु कछु नहिं होय ॥१२७॥ 
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॥ ४8 ॥ इति श्री पारखनिष्ठ पूर्णवेराग्य सम्पन्न प्रथमाउचायें सहुरु 
शीपूरणसाहेब विरचित मूल वैराग्यशतक अन्थः सम्पूर्णम्‌ ॥ क ॥ 





ध्रन्थः २ ] पारख सिद्धान्त दर्शिनी भ्रम विष्यंशिनी सरल दीका सहित । [ ८१६ | 





संक्षेपार्थ:-- बेपारखियोंने जगतकर्ता ब्रह्म, आत्मा वा ईश्वर 
कोई एक मानके जिसको सर्वत्र व्यापक, परिपूर्ण, अगम, अगाध, 
वर्णन किये हैं। इसलिये ज्ञिसका थाह वा पूरा पता आजतक भी 
कोई किसीको भी लगा नहीं । सोई बातका भेद पूर्ण पारखबोधसे 
पहिचान यहाँ निकटमें ही पारली सहुरुके सत्सड्द्वारा हो गया है । 
गुरुके पारखसे वह ब्रह्म आदि मिथ्या धोखा ही है, ऐसा माल्म पड़ 
गया | अतः बिना सहुगुरुकी दयासे कुछ मो यथार्थ बोध नहीं होता 
है, इसीसे गुरुमुख निर्णयकों हो अरहण करना चाहिये ॥ 

॥ # | विस्तार निर्णय कथन वेखेत | # ॥ 

टीका: सहुरु श्रीप्रणसाहेव कहते हैः-- अर्थात्‌ , ब्रह्मशानियोने 
ब्रह्म या आत्माको सवत्र परिपूण व्यापक ओत-प्रोत, अगम-अगाध 
अत्यन्त गहरा, अथाह, अपार, अगम, अगोचर ऐसा माने हैं। वह 
क्या चीज है? इसका थाह, आजतक किसीको भी लगा ही नहीं | 
- इसलिये अनुमान, कव्पनाके घोड़ेमे ही चढ़के वे सब दोड़े, ओर अभी 
तक वैसे ही दोड़ ही रहे हैं। जहाँ थके वहाँ जैसेका-तैसा पूर्णत्रह्म 
परब्रक्म मान-मानके भूल रहे हैं। वैसी ही ब।त, विवेक चूड़ामणिमें 
कहा हैः-- इलोकः 
“अ्रहेयमनुपादेयं मनोवाचा मगो चरम । अप्रमेयमनादसन्तं ब्रह्म पूर्ण महन्महः ॥?? २४२॥ 

-- वह ब्रह्म त्याग अथवा अहणके अयोग्य, मन, वाणीका अवि- 
षय, अप्रमेय, आदि्-अन्तरहित, परिपूर्ण तथा महान्‌ तेजञोमय है ॥ 

श्लोंकः-- “असत्कल्पी. विकल्पोइयं॑ विश्वमित्येकवस्तुनि ॥ 
निर्विकारे. निराकारे. निविशेषे मिदा कुतः ॥? ४०० || 

--उस एक वस्तु ब्रह्ममें यह संसार मिथ्या वस्तुके सच्श 
कव्पनामात्र है। भला ! निर्विकार, निराकार ओर निर्विशेष वस्तुमें 
भेद कहासे आया ! ॥ और अवधूत गीतामें कहा है 

“थेनेद पूरितं सर्वमात्मनैवात्मनात्मनि ॥१--जिलल आत्मा करके निश्चयसे 
 अपनेमें ही अपने करके यह दृश्यमान सम्पूर्ण ज़गत्‌ पूर्ण हो रहा हैं ॥ 


[८२० ] संयुक्त घट अन्थः । [ वैराग्यशतक-- 





श्लोकः-- “शुरुप्रज्ञाप्रसादेन मूर्लों वा यदि परिडतः ॥ 
यस्तु सम्बुध्यते तत्त्व॑ विरक्तो भवसागरात्‌ ॥” आ० गीता ॥ 

-- शुरुकी बुद्धिकी प्रसन्नता करके सूखे हो, अथवा यदि पण्डित 
हो, पुनः जो आत्मतत््वको जान लेता है, वह पुरुष संसाररूपी 
समुद्रसे विरक्त हो जाता है, या तर जाता है ॥ 

वास्तवमें वेदान्तियोंने परत्रह्मको आकाशवत्‌ निराकार, निर्मुण 
ओर सर्वत्र परिपूर्ण व्यापक माने हैं। इसलिये वह मन, बुद्धि, 
वाणीकी गममे आता ही नहीं, तो ठहरा अगम, जिसका कुछ भी 
पारावार गहराईका पता पाया न जा सके, उसे अगाध कहते हैं । 
पैसा वह ब्रह्म, परमात्मापद विशेषण माने हैं। उपनिषद्में कहा हैः-- 

“यतो वाचो निवतंन्तै, अप्राप्प मनसा सह |” तैत्तिरीय उपनिषद्‌ ब्रा० ४ || 

-- वह ब्रह्म वाया, मन, बुद्धि, ओर इन्द्रिया, शत्यादिकोंसे जाना 
नहीं जाता है ॥ “नेतिनेतिति श्रुति/”--उस त्रह्मका इति, अन्त या आखिरी- 
का पता नहीं लग सकता है, ऐसा वेदमें कहा है | | 

वेदवादी, शास्त्रवादी, पुराणवादी, ओर कुरानवादियोंने समेत्‌ 
सबोने ब्रह्म या खुदाका पूरा पहिचान, थाह, भूतकारूमें किसीने 
पाये नहीं, अभो वर्तमानमे भी अरह्मश्ानी सब तो महा अज्ञानी मूढ़वत्‌ 
ही हो रहे हैं, तो वे अह्मका क्‍या थाह पावैंगे ?। और भविष्यत्‌मे भी 
कोई ब्रह्मकी जान नहीं सकेंगे। क्योंकि, आकाशके फूलका खुगन्ध 
त्रिकालमें भी कोई सूँघ नहीं सकेंगे। जो मिथ्या भ्रम मात्र ही है, वह 
कैसे कया घाप्त होगा ? पूर्ण अगम, अगाध, माना हुआ ब्रह्म, मिथ्या, 
धोखा, भ्रममात्र है | फिर ब्रह्म, आत्मा, ईश्वरादिकी प्राप्ति, साक्षात्कार, 
तदाकार इत्यादिकी आशा, भरोसासे किया हुआ सब साधनाएँ व्यर्थ 
ही हो जाती है कि--नहीं ? जरूर व्यर्थ हो जाती हैं । जीव जड़ा- 
ध्यासी होके पुन" चोरासी योनियोंके चक्रमें ही जाके गिर पड़ते हैं । 
योगी, ज्ञानी, भक्त, संन्‍्यासी आदिकोंने हठपूर्वक त्याग, वेराग्य तो 
यहुत किंये, परन्तु निजखरूपकी यथार्थ पारखश्ञान, तथा हंस रहनी 


ग्रन्यः २ ] पारख सिद्धान्त दश्शिनी भ्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित । [ ८२१ ] 


न होनेसे तमोशुणकों बढ़ायके थे हंसपदसे गिर पड़े। कोई परम 
हंस भये-- बाल, पिशाच, मूक, जड़, ओर उन्मत्त बनके दुर्दशाको ही 
धारण किये | पशुच्ृत्ति बना लिये, कोई अधघोरी सर्वभक्षी भी होते भये। 
कोई बहुरूपिया भये। परन्तु विचारसेरहित हठ, मूर्खता, अविवेकसे 
किया हुआ, वैराग्यसे, उनका कुछ भी कल्याण नहीं हुआ। उल्टे जड़ा- 
ध्यासी होके, भवबन्धनोंमे ही ज़कड़ पड़े । अतणव ग्रन्थके अन्तिममें 
सहुरुका कहना यही है कि--हे मुमुश्षु मनुष्यो ! उन्त सुरुवा लछोगोंके 
आशा, भरोशा, दूरकी भटठकना, छोड़के यहा निकटमे विराजमान 
पारखी सहुरुके शरण सत्सहुमें आओ। गुरुपारखके प्रतापसे दिव्य- 
दृष्टि खुलके सो सब गुरुवा लोगोंके कल्पित खिद्धान्त, सार, अखार, 
त्याज्य, ग्राह्य, एवं बन्ध, मुक्ति आदिकी सकल भेद यहाँ निकटमे ही 
पूर्णतासे तुम्हे जानने, पहिचाननेमे आ जायगी । जिस ब्रह्मका थाह 
वा पता किसीको नहीं मिल रहा है, सो मिथ्या धोला जीवकी 
कव्पना या मानन्दीमात्र है, उसे माननेवाला हंसजीव ही सत्य है । 
ऐसे यथार्थ पता, पहिचान, यहाँ पारखी सहुरुकी कृपासे तुम्हें 
मालूम हो जायगा । कोटि उपाय करनेपर भी पारखी सहुरुकी दया, 
उपदेशसे पारख बोध हुए बिना, अन्य डपायसे कुछ भी लाभ नहीं 
होता है, यानी गुरुपारखके बोध पाये बिना कुछ मुक्ति नहीं हो सकती 
है। ऐसा अब यथार्थ जानलो ! ॥ 

अथवा संक्षेपमें मतरूब यह है कि--पूण व्यापक, अगम, अगाघ, 
माना हुआ ब्रह्म-परमात्मा पदका थाह, असली भेदकों पारखहीन 
गुरुवा छोग किसीने भी कुछ नहीं जान पाये। तहाँ अथाह, अपार, 
मान-मानके श्रमिक हो गाफिलीमें पड़े, बद्ध भये, और हो रहे हैं । 
यदि कोई जिज्ञासु नरजीव पारखी साधु-गुरुको शरण-सत्सहमे 
आचे, तो सोई श्रम, भूल यहाँ सहुरुकी पारख निर्णयसे सत्सड्के 
निकट या नज़दीकमे ही परख लेवेंगे। माना हुआ ब्रह्म तो मिथ्या 
भ्रममात्र ही है, उसे माननेवाला में चेतन्‍्य जीव ही नित्य सत्य हूँ ! 


[ ८२२ ] संयुक्त षट्‌ ग्रन्थः । [ वैराग्यशतक -- 





जोवके ऊपर कोई ब्रह्म, आत्मा, ईश्वरादि नहीं है, ऐसा यथार्थ 
समझ जावेंगे ॥। 


अतणव हे मुमुक्षुओ ! पारखी साधु गुरुके ही शरण सत्सड़में तुम 
सब लगे रहो। गुरुज्ञान पारखबोधके बिना, ओर कुछ भी उपाय करोगे, 
तो भी कल्याण नहीं होवेगा, श्रम, भूल नहीं छूटेगा । क्योंकि, पारखी 
सहुरु मिले बिना, मनुष्योको कुछ भी सत्यासत्यका समझ, बोध हो 
नहीं सकता है । गुरूुवा लोग तो नाना तरहसे भुला-भुछा करके ही 
भटका देते हैं। इसलिये पहिले उपदेश श्रवण करके सत्यन्यायी 
पारखी सहुरुकी पहिचान करना चाहिये, फिर निश्चय होनेपर श्रद्धा, 
भक्तिके सहित उनके दारणागत होना चाहिये। तदनन्तर सत्सक्ष विचार- 
द्वारा सब सिद्धान्तोंकोी परखके जानना चाहिये। रहनी-रहस्यकों 
धारण करना चाहिये, त्याग, वेराग्यको बढ़ाना चाहिये । सब इच्छा, 
वासनाओका त्याग करके निज्रपारखसखरूपमे स्थिति करना चाहिये। 
तभी बन्धनोंसे छूटकर मुक्ति-प्राप्ति हो सकेगी । गुरुपारखके प्रतापसे 
आखिरमे मुक्ति सन्निकट, यानी जोते ही जीवन्म्रुक्ति हो जायगी। 
गुरुपारखमें स्थिति हुए बिना यह लाभ कुछ भी होनेका नहीं । इस 
कारणसे हे मुमुशक्षुओ ! शीघ्रातिशीघ्र तुम लोग ग़ुरुपारखपदकों 
टढ़तासे अपनाओो ! रहनी बनाये रखनेमे मन लगाओ ! 'सत्पुरुषार्थ 
करनेमे कटिवद्ध हो जाओ ! ॥ १२७ ॥ 


॥ %।। टीकाकार कृत अन्त्य श्रीसद्मुरु पद वन्दना ॥ दोहा ॥ #॥ 
वैराग्यशतक निर्माण कियो, पूर्ण विराग खरूप ।। 


पूरणुसाहेब पारखी, पद्‌ बन्दों गुरु भूप ॥१॥ 
ज्ञान विराग सदगुण भवन, पारखरूप प्रत्यक्ष ॥ 
कबीरसाहेब सदूगुरु, बन्दों पारख लक्ष ॥ २॥ 


सोई सार वेराग्य दृढ़, किये कराये सादश ।॥। 
ताहिंते निजपद हंस लहे, मुक्त भये आदश ।॥।३॥ 


जहा 
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. खतः अनादि जगत रहे, जन्मृति चला प्रवाह ॥ 

उभय अध्यास घ॒ुमाय रहे, पारख बिनु नहिं थाह | ४ || 

पारखपद सर्वापरि, सहज लहे नहिं कोय ॥ 

निज बल गुरु कृपा भई, बिल्‍ले पावे सोय || ५॥ 

सत्य. कबीर महान भये, पारख प्रगट सो कोह ॥ 

मुक्ति स्थिति जीवन मिल्यो, निज स्वरूपकों चीह ॥ ६ ॥। 

. कान्न कराल बहुजाल जग, फेंसि रहे सकलो दीन ॥ 

फॉँस अनन्त फैज्ञाय दियो, खण्ड-खणड सत कीह ॥ ७ ॥ 

परखाये... पारखी गुरु; हंस छुड़ाये जाल ॥। 

जो आये प्रभके शरण, सुखी भये तत्काल ॥ ८॥। 

हृढ॒ऊवैराग्य गुरु भक्तियुत, परख विवेक भी होय ॥ 

सोई मुक्ति अधिकारि है, ओर मिले नारद कोय ॥ ६ ॥ 

शुद्ध विरागय परमपद, आशा भास विनाश ॥ 

गुरुपद लहे न जब तक, रामस्वरूप हो नाश ॥ १०॥ 

। ॥ ६ ॥ चोपाई ॥ ४8 ॥ 

सब्य सन्‍तन मिलि महिमा गावा। पद विराग उत्तम ठहरावा॥ १ ॥११॥ 
तामेँ भेद अनेक प्रकारा | पारखि सन्तहिं जानें सारा ॥२॥१५र॥। 
विषय वैराग्य संसारी जनकों। माया मोह आसक्ति उनको॥ ३ ॥११॥ 
मरिगी खजन सम्बन्धि कोऊ। मरघटद लखि कछु चिन्ता होऊ॥ ४ ॥१४॥ 
क्षणिक स्मशान वैराग्य है सोई | तस विषया वियोगमैं होई॥ ५ ॥ १४॥ 
इमि बहुमाति अज्ञान विरागा। उलट-पुलट भुलते सो अमभागा ॥ ६ ॥१६॥ 
ईश ब्रक्ष आदिक कोइ मानी | मायामुखः वेराप्य बखानी ॥ ७ ॥१७॥ 
किये कठोरता तन मन दाहा। तापस बहुविधि भये बोराहा ॥ ८।॥१्दा। 
तीसर ब्रह्ममुखी वेरागा । ब्रह्मशनिनके पीछे लागा ॥ € ॥१६॥ 
विधि निषेध त्यागे बहुमेती | तामेँ जीव नहीं कुशलाती ॥१०॥२०॥ 
काल सन्धि औईका फेरा | त्र4य मुख विराग कालका घेरा ॥११॥२१॥ 
आशा वासा जग जज्जाला। ताम पड़ि-पड़ि भये बेहाला ॥१२॥२२॥ 


[ ८२४ ] संयुक्त घट ग्रन्थः । [ वैराग्यशतक-- 





रहनी रहस्य बोध. विवेका | गुरुमुख हो वेराग्यकी ठेका ॥१३॥२३॥ 
सर्वोत्तम वेराग्य. यही है।याते जीवन्मुक्ति मई है॥१४॥२७४॥ 
रामखरूप. सोई वैरागा | भीतर बाहर रहनि दृढ़ लागा ॥१५॥२५॥ 
छुन्दः- “शान्ति भये मन राग गये पर, भयो विराग सुखी तब सोई ॥ 
निजसखरूपमें स्थिर भये जब, आशा तृष्णा रहे न कोई ॥ 
पारखबोंध भयो जब जीवकों, कलह कल्पना जाय बिगोई ॥ 
रामस्वरूपदास निज पदको, गुरुकी दया ते जाने कोई ॥१६॥२६॥ 
दोहाः-- पूरणसाहेबच पारखी; स्व प्रथम यह ग्रन्थ ॥ 
वैराग्यशतक रचना किये, दर्शायो सब पन्‍्थ ॥| २७ ॥ 
शासत्र कथनि त्रयमुखनक्े, दियो दर्शाय तमाम || 
आदि अन्त वैराग्य' गुरु, रहनि लिये ते काम ॥ र८ |। 
मूल हता टीका किया, दरशायो सब्॒ सार ॥ 
रामस्वरूप सो मनन करि, साधु. होवें. पार॥ २६ ॥ 
पारख सिद्धान्त दशिनी, भ्रम ध्वंशिनी परचणड || 
टीका सरल यामे किया, रामस्वरूप ब्रह्मएड ॥| ३० ॥ 
युग सहस्त वसु सम्वबत, आश्विन वदी नवमी तिथी |। 
बार सोम सन्‌ उन्निस, पाँच एक सित चौबीस इति॥ ३१ ॥ 
याकी टीका समाप्त भया, गुरुकी दया ते आज | 
रामस्वरूदास लिखा, रहनी  रहेते काज ॥ १२ ॥ 

॥ &8॥ इति श्री वेराग्यशातक नामक पश्रन्थस्य--रामखरूपदास 
अनुवादित पारख सिद्धान्त द्शिनी भ्रम विध्यंशिनी सरल 
टीका सहित--संयुक्त निर्णयसारादि षद अन्थे--द्धितीय 
प्रस्थः सहुरुकी दयासे सम्पूर्णम समाप्तम ॥ २॥ # ॥ 


हे 
:“ 






॥ # ॥ श्रीसद्गुरवे नमः ॥ के ॥ 
पारखनिए बुरहानपुर गद्दीके चतुथे आचार्य सदगुरु श्रीरामसाहेब लिखित 


क “एकरस प्रश्न” नामक ग्रन्यस्य प्राकथन वर्रान क 
॥ संयुक्त निर्णय सारादि पटग्रन्थे-- दृतीय अ्न्थः आरम्भ! ॥ ३॥ 





॥| # || टीकाकार कृत श्रीसदृगुरु पद वन्दना || # || 


हा+-- प्रथम गुरु पद बन्दगी। भक्ति सहित त्रय बार ॥ 
परखायों सब्र जालकों | गुरु कबीर सत सार ॥ १॥ 
पारखबोध सब भाँतिसे | पूरण साहेब लीन्ह ॥ 
सद्शुरु पद त्रय बन्दगी। गुरुपद रज शिर कीन्ह || २॥ 
तब्नते बोध प्रचार भों।| पाये परख बहुतेक ॥ 
गुरुशिष्य परम्परा | गुरु पारख पद टेक ॥ ३ ॥ 
पूरण साहेब के सिख | साहेब हंस महान ॥ 

, ताते सनन्‍्तोष साहेब | पारख बोध पिछान ॥ ४ ॥ 
साहेब राम चतुर्थ भये | नागभिरी शुभस्थान ॥ 
एकीस प्रश्न निर्माण किये। देखों निर्णय ज्ञान ॥ ४५॥ 
तिनके शिष्य नरोत्तम | रहे. स्थान फश्चात्‌ ॥ 
पुनि काशी साहेब भये | परखायों साक्षात्‌ ॥ ६ ॥ 
ता पीछे हमरे गुरु। छोटे बालक देव ॥ 
चरण शरण मोकी लिये | अमय दान वर देव ॥-७ ॥ 
रामस्वरूप मति मन्द हूँ | गुर कृपया ते आज ॥ 
यथामति शुभलेख लिखों। साधुनके हों. काज ॥ ८॥ 


[ ८२६ ] संयुक्त घट ग्रन्थः । [ एकईस प्रश्न-- 


यहि विधि गद्दी परम्परा। चलि. आयो वततंमान ॥ 
सोई पारख ज्ञानकों | गुरुते हमहँ. जान ॥ ६ ॥ 
गुरुकचीर आचार्य गुरु। सबके पद नमूँ शीश ॥ 
रामस्वरूप यहि दासको | गुरु ज्ञान दियो बकशीश ॥ १०॥ 
॥ # ॥ प्राकथन-- वक्तव्य वन ॥ # ॥ 
सहुरु श्रीकबीर साहेबको तो संसारमें सब कोई अच्छी तरहसे 
जानते ही हैं। आप सर्वप्रथम पारख प्रकाशी सत्यबोधदाता-हुए हैं । 
इतिहासकारोंके लेख प्रमाणसे विक्रमीय संवत्‌ १४५० में काशीमें 
आपकी उत्पत्ति माना गया है। और वि० खं० १०७५ में मगहरमें 
जाके अन्तरधान. हुए। इस बीचमें आपने बहुतेक नरजीवोको 
चेतायके पारखबोध दिये। सो सबको विदित ही है । निर्णयसारके 
प्रमाणसे धमेदासजी साहेब भी पीछेसे घरबारका परित्याग करके, 
सहुरु श्रीकबीरसाहेबसे भेष लेकर, विरक्त साधु पारखी हुए थे। तहाँ 
४२ वंशोके स्थापनाकी बात, कबीर-धमेंदास सम्बादरुपमें शुरूवा 
लोगोंने जो लिखे हैं, सो कपोल-कल्पित है। क्योंकि, ग्रहस्थमें ड्रबा 
हुआ भग-भोगनेवाला कभी पारखीगुरु हो ही नहीं सकता है। परीक्षा 
दृष्टि होनेपर वह फिर कभी ग्रृहस्थीके कीचड़में डूबे रह नहीं सकता है। 
ओर -निर्वेश त्यागी पुरुष श्रीकबीरसाहेबने तो वंश चलाके ग़ुरुवाई 
करनेको कभी किसीको आज्ञा नहीं दिये। त्याग वैराग्य बतायके विषय 
खण्डनका ही उपदेश सबको दिये। श्रीकबीर साहेबके रहते ही साधु 
धर्मदासजी साहेबका शरीर छूट गया था,. ऐसा इतिहासमें माना 
जाता है। फिर पीछेसे उनके पूर्व ग्रहस्थाअ्रमके पुत्र चूडामणि आदि- 
ने ही कल्पनासे ४२ वंशोकी बात स्थापित कर अपने गुरुवाई करने- 
का मतलब पूरा किये ॥ तद्ननन्‍्तर श्रीकबीर साहेबके बीजकसिद्धान्त- 
को माननेवाले कयी एक पारखी सन्त परम्परासे होते आये। उन सबों- 
का नाम ज्ञात न होनेसे लिखा नहीं। उन्हींमेसे एक श्रीअमरसाहेब गुरु 
पारखी हुए। उनके शिष्य पारखी श्रीसखुखलाल साहेब हुए। उनके पका 
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सत्शिष्य श्रीप्रणसाहेब हुए। जो हमारे बुरहानपुर, नागफिरी, कबीर- 

पन्‍थ गद्दीके प्रथम आचार्य्य सहुरु माने जाते हैं। बुरहानपुर नागश्चिरी 
स्थानमें कबीरपन्थ गद्दीके संस्थापक आप ही हुए हैं। आप त्यागीपूर्ण 
वेराग्यवान्‌ तथा अपरोक्ष पारखी साधु शुरु रहे। सहुरु श्रीप्रणसाहे बने 
पहले शुरू-शुरूम शब्दावलीके भजनोंकों और गुरुस्तुति, विनय आदिके 
पदोको बनाये थे। तथा अन्थरूपमें वेराग्यशतकके दोहा १ से १५७ तक 
प्रथम ही बना, ऐसा ज्ञात होता है । फिर निर्णयसारकी रचना किये । 
जो कि, वि०सं० १८९२ में समाप्त होनेका सोरठामें लिखा हे, इसी बीच- 
में बीजक साखीकी कुछ टीका तक भी आपने लिख चुके थे। पश्चात्‌ 
बीजककी विस्तार टीका (त्रिजा) लिखके पूर्ण किये। वि० सं० १८५९४ में 

टीका समाप्तिकी तिथी-मिती लिखी है। आपके रचनामें इतना ही उप- 

लब्घ हैं। अन्य प्रकाश हुआ नहीं। वैसे तो आपके शिष्य साधु लोग कयी: 

एक रहे। उनमेसे प्रधान शिष्य ४ १८ ५ गिने जाते रहे। बड़े शिष्य शीह स- 
साहेब बुरहानपुर नागझ्िरी स्थानके प्रमुख गददीनशीन आचाये हुए, ओर 
श्रीलालसाहेब एक शिष्य, तो इन्दोर, महागअके महन्त हुये। ओऔी- 
पूरणसाहेबके एक शिष्य श्रीफूलीसाहेब इन्दोरके पास महछावनी स्थान- 
में जाके निवास किये! एक शिष्य आत्मासाहेव बेगमगञ् जाके रहे । 
तथा शिष्या सोनादासजी साधुबाई ओर लछमनदासजी साधुबाई 
इन्दौर, गरबड़ीमे जाके रहती भई। और ३१ या ३२ वर्षके अवस्थामें 
ही श्रीप्रण साहेबका बुरहानपुरमे शरीरान्त हुआ। ऐसा सन्‍्तोसे 
सुना जाता है । तदनन्तर गुरु हंससाहेबके भी प्रमुख पाँच शिष्य होते 
भये । १. श्रीसन्‍्तोष साहेब, बुरहानपुर स्थानमें “रहे, वहापर गद्दीमें 
तीसरे आचार पद्पर प्रतिष्ठित हुए । २. गिरधारीसाहेब, जिन्होंने 
सिंघखेड़ा गाँव बसाये ओर वहीं रहे । ३. रामसाहेव, जो बुरहानपुर 
स्थानमें रहे, पीछे चोथी पीढ़ीम आचार्य भये। ४. गोपालसाहेब, 
ओर ५. गड्ाबाई साधु ( ४--५ ) ये दोनों सिंघखेड़ामे रहे। उनमें 
गयोपालसाहेबके मुख्य शिष्य बड़े बालक साहेब भये, आपका उपनाम 


[ ८२८ ] संयुक्त षट्‌ ग्रन्थः । [ एकईस प्रश्न-- 





मोहनसाहेब भी था । उनके प्रमुख शिष्य छोटे बालकसाहेब हुए । 
ओर में ( रामखरूपदास ) श्रीगुरु छोटे बालक साहेबका शिष्य अभी 
चर्तमानमें स्थानपर मोजूद हूँ ॥ 
ईसवी सन्‌ १९१६ के प्लेगमें साधु गज्ाबाईका ओर बारह दिनके 
बादमें ही बड़े बालकसाहेबका भी शरीर छूट गया था। अस्तु ! ॥ 
इधर सहुरु श्रीपूरणसाहेबके पश्चात्‌ उनके सत्‌ शिष्य श्रीहंस- 
साहेब गद्दीनशीन भये। उनके बादमें उनके ही प्रमुख शिष्य श्रीसन्तोष- 
साहेब गद्दीनशीन भये । आपके शिष्य श्रीमगवान साहेब रहे, किस्तु 
विशेष योग्यता श्रीरामसाहेब, जो सन्‍्तोषसाहेबके गुरु भाई रहे, उनके 
होनेसे उन्हें ही गद्दीनशीन किया गया। आप बड़े प्रवीण वेदान्त विशे- 
षज्ञ रहे। आपने ही मतवादियोंके ऊपर २१ प्रश्नका लेख किये हैं । इस 
अन्थमे उसे ही दर्शाया जायगा । साथ ही अबतककी गुरु प्रणाली यहाँ 
दर्शा देनेसे सबको खुगमतासे गुरू प्रणाली भी ज्ञात हो जायगा। 
यही समझके यहाँ लिख दिया गया है। अब बाकीकी पूरी ही 
बात सुन लीजिये ! इन्हीं श्रीरामसाहेबके एक शिष्य नारायण- 
साहेव भये । जिन्होंने “सखुन बहार दर्पण” नामक ग्रन्थ बना दिये 
हैं, ओर शभ्रीनरोत्तमसाहेब तथा कव्यानदास भी भ्रीरामसाहेबके 
शिष्य भये | उनमें पहले कब्यानदासकों महन्ती दिया गया था, 
किन्तु वह कुसड्गतमें पड़के पथ-अश्ट हो पतित हुआ, तो उसे निकाल 
दिया गया, फिर वह सिंधखेड़ामे जाके ग्रहस्थ हो गया, अब तो उसका 
डारीर भी छूट चुका है। यहा स्थानमें श्रीनरोत्तमसाहेबकों गद्दी- 
नशीन किया गया। षश्चात्‌ आपके कयीएक साधु शिष्य भये । उनमें 
प्रेमसाहेबने तिभिर-भास्कर ग्रन्थ बनाये । निर्मेलसाहेब खजाओ्ली ओर 
सिंधखेड़ाके हिस्सेदार भी भये रहे । आत्मादासजी, छालदासजी और 
भी कयी शिष्य भये। ओर ध्रीरामसाहेबके एक शिष्य श्रीयमसुकसाहेब 
रहे, उनके प्रमुख शिष्य श्रीकाशीसाहेब भये, श्रीनरोत्तमसाहेबके 
समयमें कयी वर्षतक आप अधिकारी पदमें रहे। फिर विं० सं० १९७७ 
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मे श्रीनरोत्तमसाहेबके शरीर छूटनेपर श्रीकाशीसाहेब गद्दीनशीन 
आंचाय हुए। आपने प्रथम पारखबोध! प्रन्थ लिखके छपाये थे। बीज्ञक 
टीका, पश्चप्रन्थी संयुक्त निर्णयसार, वैराग्यशतक, कबीर परिचय आदि. 
तथा विवेकसार, विवेक चन्द्रिका, इत्यादि ग्रन्थोंको छापके प्रकाशित 
करनेके लिये, एवं राजनीति एक ग्रन्थ खय॑ं लिखके वह सब बम्बईमें 
खेमराजके प्रेसमे छपानेको दिये थे। फिर निर्षक्ष सत्यशानद््शन, सत्य- 
ज्ञान बोध नाटक, तत्त्वयुक्त निजबोध विवेक, जड़-चेतन भेद प्रकाश, 
इतने ग्रन्थ हिन्दीमें खय॑ं लिखके प्रकाशित भी किये, ओर निर्षक्ष सत्य- 
ज्ञान दर्शान, तथा जड़चेतन भेद प्रकाश, ये दो ग्रन्थ खयं छपवा भी: 
दिये थे। ओर तत्त्वयुक्त निजबोधविवेक, सत्यक्ञानबोधनाटक, जड़ चेतन 
भेदप्रकाश,ये तीनों श्न्थ मराठीमें आपका लिखा हुआ छप चुका है । किन्तु 
निर्षक्ष सत्यकश्ानदर्शन मराठीमें लिखा हुआ अभी अप्रकाशित ही पड़ा है। 
पश्चात्‌ विशेष उपरामता-विरक्तिके कारणसे आचार्य गद्दीके महन्तपदमे 
श्रीछोटेबालक साहेबको नियुक्त करके आप विचरण करनेको चले गये । 
उधर ही कहीं बसई गाँव आगरा तरफ वनप्रान्तमें आपका शरीर छूट 
गया। इधर श्रीछोटेबालकसाहेब गद्दीनशीन होनेसे पुनः वुरहानपुरके 
मन्दिर और सिंधखेड़ा मठ एक हो गया। आपने तत्त्वयुक्त निजबोध 
विवेक,सत्यज्ञानबोध नाटक-हिन्दी-मराठी,तथा निर्प क्ष सत्यज्ञान दर्शन; 
तिमिरभास्कर आदि ग्रन्थ सब छपवानेमें आथिक सहायता और सह- 
योग प्रदान किये, तो श्रीछालसाहेबने उन सव अन्थोंकी छपवाने लगाये 
थे। सखुन बहार अ्रन्थको शोधन करके श्रीछोटेबालक साहेवजीने 
बम्बईमें प्रकाश करने दिये थे। सन्ध्या पाठ सूल,"नसूना आदि खय॑ 
छपवाने लूगाके प्रकाशित किये थे। आपके समयमें श्रीकाशीसाहेबके 
प्रमुख शिष्य श्रीछालसाहेबजी बुरहानपुर नागझिरी स्थानमे बहुत वर्षों- 
तक रहके बीजक मूल, ओर पञ्चञ्रन्थीके अर्थ सन्तोंको पढ़ाते रहे | आप 
उप-आचार्यरूप महन्तपदमें प्रतिष्ठित श्रेष्ठ पारली सन्त रहे । आपसे 
सब गहियोंके सन्‍त आयके बीजक सूल आदिका अर्थ पढ़-पढ़के गये ! 








काशीके साधुमहाराजदासजी आदि भी आयके आपसे शिष्यरूपसे 
बीजक, पञ्चञञ्नन्थी आदिके अर्थ पढ़ गये थे । ओर बाराबड्लीके प्रेमसाहेब 
आदिकोंने भी आचाय श्रीलालखाहे बसे बीजक पढ़ गये थे। ओर वाखुदेव- 
साहेब आदियोंने तो भमली-भाँति आपसे शिक्षा पाई थी । पश्चात्‌ हम भी 
ज्ञब श्रीसहुरुके शरणमें आये,तब हमने भी आचार्य श्रीछारूसाहबजोीके 
'गुरुसुखसे ही विधिपूर्वक मूल बीजक ओर पश्चत्नन्थी दोनों सद्‌- 
अन्थोंका अध्ययन किया। बहुत उत्तम प्रकारले शिक्षा प्रात्त किया। 
पश्चात्‌ कालगतिके प्रभावसे विं० सं० १९९८ अधिक जेष्ट शुक्क ३, सोम- 
बार तदलुसार ई० सन्‌ १९४२, मई दिनाहु १८ में श्रीगुरु छोटेबालक- 
साहेबजीका देहान्त हो गया | कुछ काल पूृवे ही आपने हमारे नामसे 
बुरहानपुर और सिंघखेड़ाको एकत्र मिलाकरके वसीयतनामा लिखाके 
रजिप्टी कर गये थे, उसी माफिक बुरहानपुर नागझिरी स्थानमें व्यवस्था 
करके उपरोक्त मिंतीके महीना दिन बादमे हो विधिपूर्चक सन्त समागम 
मेला भण्डाराका आयोजन करके उस वक्त शरीर ह्ठेरू आचाये श्र।ठाल- 
साहेबजीने अपने करकमलोंसे विधिपूर्वक चंद्दर ओढ़ायके मुझ 
€( रामखरूपदास ) को गद्दीनशीनकर आचाय पदपर प्रतिष्ठित 
किये । तबसे यहां स्थानमें रहकर में बीजक और पश्चप्रन्थी आदिका 
अध्ययन तथा अध्यापन' कार्यमे लगा हुआ हूँ। इसी बोचमें बि० 
सं० २००२ चेत्र बदी २, भज़लवार तदसुसार ता० १९-३-१९४६ ई० 
को रूखनऊ अस्पतालमें सहुरु श्रीछालसाहेबका देहान्त हो गया। 
आप रामतमें गये थे, रुग्णावस्थामे थे, उधर ही देहावशान हो गया। 
तहा सन्‍्तोंने स्थान”मेहदीगञज लखनऊमे आपकी देह' लेञ्ञाके समाधि 
दे दिये, पश्चात्‌ ऐसा ज्ञात हुआ ॥ 
इस प्रकार समयकी गतिसे पूर्ववर्ती महामान्य पूज्य आचार्य 
गुरुजनोंका नाशवान शरीर तो छूट ही चुका है, परन्तु उन्होंका 
पारख ज्ञान अमर अविनाशी है, ओर वह अमर ही रहेगा। लैसे ही 
एक दिन मेरी भी यह क्षणमंगुर कच्ची देह छूट ही ज्ञायगा, डसके 
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पहिले ही जो कुछ में जानता हूँ, सहुरुकी दयासे ज्ञो समझा हुआ हूँ; 
सो आप लोगोंको बिना प्रयास ही प्राप्त हो, इसी उद्देश्यसे में इस 
लेखन कार्यमें प्रवृत्त हुआ हूँ। सहुरुकी दयासे सो सफल ही हो 
जायगा ॥ ह 


अिननननलअ«णम मे जनक अत फनाओ तट हि तप 





उपरोक्त गुरु परम्पराओंको सहज ही सरसरी निगाहसे 
जाननेके लिये नीचे नकशा बना देता हूँ, सो देख लीजिये ! ॥ 
आचार्य स्थान बुरहानपुर, नागफिरी, कबीरपन्थ 
गद्दीकी ग्रु-शिष्य-प्रणालीका नकशा+-- 


॥ १ ॥ [ प्रथम नकशाः-- | 
पारख प्रकाशी सदृगुरु श्रीकबीरसाहेबके उपदेशरूप सदूग्रन्थ मूल 
बीजकके आद्य टीकाकार, पारख सिद्धान्त प्रकाशी, पारखनिष्ठ, 
पूर्ण त्याग वेराग्यस्वरूप श्रेष्ठ सन्‍्तशिरोमणि-- 


॥8॥ प्रथम आचायवय सदूयर श्रीप्रणसाहेबजी ॥#8॥॥ 


[ नागमिरी स्थान--बुरहानपुरमें आके विराजमान हुए | 
आपके ग्रधान शिष्यवर्ग प्रसिद्ध पाँच स्थानोंमें हुए; 
उन्होंके नाम प्रणाली वन । 
हु «..[ नकशा आगेके पेजमें देखिये ! 


[ ८३२ ] 
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[ ८३४ १” संयुक्त ष॒ट ग्रन्थः । [ एकईस प्रश्न 


बुरहानपुर गद्दीस्थान--श्रीकबीर निर्णय मन्द्रि, नागझिरी, मूल 
प्रधानकेन्द्र है। वहाँसे शिष्य-परम्परा क्रमले शाखा-प्रशाखा 
निकलके जो-जो सन्त, महन्त प्रसिद्ध भये हैं, उन्होंकी यह नामावलीः 
दर्शाया गया है। उनमें लिखे हुए ओर सब महापुरुषोंकी तो 
भूतकालमें देहान्त हो चुका है। वर्तेमानमें बुरहानपुर स्थानमें 
रामस्वरूपदास मौजूद है, और रणाईस तथा गातापारके सन्त, 
महन्त जीवित हैं, ऐसा जान लीजिये !॥ 
॥ # ॥ पूर्वाचार्योका देहान्तकी तिथी, मिती वर्णन ॥ # ॥ 
विक्रमीय सम्वत्‌ १८९४ के अगहन' वदी ३ में, प्रथम आचार्य 
श्रीप्रणसाहेबका बुरहानपुरमे देहान्‍न्त हुआ। बि० खं० १९१० के 
लगभग वैशाख 'खुदी ५ को श्रीहंससाहेबका बुरहानपुरमे देहान्त 
हुआ। वि० सं० १९२० के पौष खुदी ९ को श्रीसन्‍्तोषसाहेबका 
बुरहानपुरमें देहान्त हुआ। वि० खं० १००३ के पोष चदी ७ को 
शरीरामसाहेबका बुरहानपुरमें देहान्त हुआ । वि० सं० १०७७ के 
अगहन खुदी १० को श्रीनरोत्तमसाहेबका बुरहानपुरमे देहान्त 
हुआ। थि० सं० १९८१ गुरुवार पोष वदी ७ को श्रीकाशीसाहेबका 
आगराके तरफ देहान्त हुआ | [ आगरा शहरसे करीब १५ कोशके 
दूरीपर गाँव बसई अरेला या जरारीमे ता० १८। १५। १९२४ ई० को 
श्रीकाशीसाहेबका शरीर छूटा है ]। ओर वि० सं० १९७३ के कार्तिक 
वदी १३ ( ता० २३। ११५। १९१६ ई० ) को सिंधखेड़ामें साधु गज्ा- 
दासजी बाईका देहान्त हुओ। ओर--बि० खं० १९७३ के मार्गशीर्ष 
सदी ११ में (ता० ५।१२। १९१६ ३० को सिधखेड़ामे बड़े बालकसाहेब 
उर्फ मोहनसाहेबका देहान्त हुआ। फिर-- वि० खं० १९८७ के 
पौंष वदी १० मभज्नलवार ( ता० १३। १। १९५३१६० ) को बुरहानपुरमें 
श्रीभगवान साहेवका देहान्त हुआ। तथा-- वि० खं० १९९८ के 
अधिक ज्येष्ठ, सुदी ३, सोमचार ( ता० १८। ५। १९४२ ई० ) को 
चुरहानपुरमे आचार्य श्रीछोटेबालकसाहेबजीका देहान्त हुआ। और-- 


अन्‍्थः ३ ] पारख सिद्धान्त दशिनी प्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित । [ ८३५ ] 





वि० सं० २००२ के चेत्र वदी २, मज्लवार (ता० १९५ । ३। १९४६ ई०) 
को लखनऊमें श्रीक्षाठ्साहेबजीका देहान्त हो गया है ॥ 
यह उपरोक्त स॒त्यु तिथी, मिती, पुरानी डायरीके लेख तथा समा- 
धियोंके ऊपरकी शिलालेखपरसे उतारके, सही प्रमाणसे लिखा 
गया है, ऐसा जानिये !॥ । 
दोहाः--पारख प्रकाशी आदि गुरू । सन्‍त शिरोमणि आप ॥ 
सहुरु कबीरखाहेब । स्वॉपरि परताप ॥ १ ॥ 
चोपाई;- पारल ज्ञान कबीर लखावा | बीजकर्मँ सब भेद बतावा ॥ २ 
. पारखी बीजक मर्म पिछाने। निज स्वरूपमैं स्थिति ठहराने ॥ ३ 
मुक्ति मार्ग पारखपद होई | ताको पावै बिरले कोई | ४ 
स्वाथ बुद्धि उपजो जेहि माँही | करि मतभेद जीव मठकाही।॥ ५४ ॥ 
- शिष्य अनेक भये गुरु केरे। नाम कबीर पन्‍न्थ सब टेरे॥ ६ 
बीजक शान मर्म नहिं जाने । भ्रम धोखा माया लपटाने | ७ 
नाना पन्‍थ कबीरके नामा। माया जाल से यमके कामा | ८ 
पारखी सन्त बिरल जगमाहीं | निज-पर हित जीव मुकताही | ६ ॥ 
इष्टदेव कबीर गुरु साहेब । अनुयायी पारखी कहलायब ॥ १० ॥ 
परम्पपा पारखीके लेखा। अप्रसिद्ध बहु नाम न देखा | ११॥ 
पारखी सद्गुरु पूरण साहेब | गुरुदयाल पारखी कहलायब ॥ १२॥ 
रामरहस पारखी गुरु साहेब | पारखी तीन प्रसिद्ध कहायच || १३ ॥ 
टीका बीजक निर्णयसारा | कबीरपरिचय ग्रन्थ सुधारा ॥ १४॥ 
पञ्मग्रन्थी बहु भेद बतावै। यहि सदूयन्थ पुरख ठहरावे॥ १५॥ 
सब पारखी इनके अनुयायी | यहि अधार बहु ग्रन्थ उपाईं || १६॥ 
मुख्य अधार गुरुके गुशगारऊँ | कृतष्नताके दोष. नशाऊंँ ॥ १७॥ 
काशी साहेब सद्अन्थप्रकाशा | तब पायो सहजे सब्र खाशा ॥ १८॥ 
कहना बात यथाथहि चहिये। भेद छिपाय दोष क्‍यों लहिये ॥ १६ ॥ 
, पूर्वे पारखी गुरू सब केरे। अनुयायी अब तो बहुतेरे॥ २०॥ 
रामस्वरूपदास शिरनाऊँ | पारखी गुरुके गुण नित गारऊँ।॥ २१ ॥ 


॥ & ॥ श्रीसद्गुरवे नमः ॥ & ॥ दयागुरुकी ॥ # ॥ 
॥ अथ लिख्यते संयुक्त निर्णयसारादि पट ग्रन्थः ॥ 





पारखनिष्ठ आवाय श्रीरामसाहेब लिखित-- 
एकईंस प्रश्न नामक ततीय ग्रन्थ प्रारम्भ: ३॥ 


[ पारख सिद्धान्त दर्शिनी भ्रम विध्यंशिनी सरल टीका सहित । | 





॥ $8 ॥ टीकाकारकूत मज्ञलाचरणम्‌ श्रीसद्मुरुपद वन्दना ॥ # ॥ 
साखीः--पारखरूप कबीर सद॒गुरु। बन्दीछोर दयाल ॥ 
प्ूरणसाहेब पारखी । त्रयबन्दगी त्रय काल ॥ १॥ 
पारखी सन्‍त समाजकों | पद बन्दों दिन रन ॥ 
परखाये सब भेदको | पारख दृष्टिकी शैन | २॥ 
श्रीरामसाहेब पारखी । काशी बालक लाल ॥ 
रामस्वरूपदास नमूँ | गुरु-गुण गाउ क्ृपाल ॥ ३ ॥ 





अब यहापर २१ प्रशज्ञोंकी टीका-व्याख्या गद्य ( भाषा), तथा 
पद्यमें विधिपूवक किया जाता है, सो श्रवण कीजिये ! ॥-- 
दोहाः-सत साहेब त्रय बन्दगी | मन बच कमे आधार ॥ 
रामस्वरूप उल्था करू | इकीस ग्रश्नका सार ॥ १॥ 
टीकाः-- सत्यपारखसखरूप, सत्यबोधदाता, सहुरु श्रीकबीर 
साहेब तथा पूर्चाउ्चार्य समस्त पारखी, साधुगुरु एवं निज 
 बोचदाता, श्रीसहुरुसाहेबको में मन, वचन, कर्मसे आधार 


ग्रन्थ ३ ] पारख सिद्धान्त दर्शिनी भ्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित । [ ८३७ ] 





लेकर श्रद्धा, भक्तिसहित शिर नवाकर प्रारस्ममें तअयबार “साहेब 
बन्दगी ३” करता हूँ! पश्चात्‌ इस ग्रन्थके छेखन कायमें, 
प्रचृत्त होता हूँ! वि० खं० १९२१५ से लेकर १९५० तककी भेषके 
जीवनकालमें, बुरहानपुर, नागप्िरीगद्दीके चतुर्थ आचाय॑े शरीराम- 
साहेबने मतवादियोंके प्रति २१ प्रश्न रगा करके, सो बोलचालके 
साधारण भाषामें लिख गये हैं। वह संयुक्त पश्चम्रन्थी मूलमें 
छपा हुआ प्राप्त है। रामखरूपदास कहता हे--डसीका सम्पूर्णसार 
लेकरके, में २१ प्रश्ञोंकी उब्था करके, दोहामे बनाकर, सो यहॉपर 
लिख देता हूँ ! जिससे कण्ठात्र करनेवालोकों सुभीता होगी । 

[ ता० १६। ११। १९७० ईं० में सम्पूर्ण उल्था करके दोहारूपमें बना 
चुका था ] सोई यहाँपर आज टीकासहित खुलासा करके लिखा 
जा रहा है ॥ १॥ 

पहले ऊपर मूल प्रश्न भाषा ज्योंका-त्यों लिखके नीचे उल्थाका 
दोहा ओर टीका रखा है ॥ 

( १ ) प्रक्-- जीव बिन ईशका ज्ञान नहीं, ईश बिन जीवको 
ज्ञान नहीं; उभय सम्बन्ध है, एकता कैसे होय ? ॥ १॥ 


दोहा)-ईश ज्ञान बिन जीव नहीं । ईश बिना जीव ज्ञान ॥ 
उभय सम्बन्ध वर्शन किया। एकता कैसे मान १ ॥ २॥ 


टीकाः-- गुरुवा छोग कहते हैं:-- ईश्वरकी शक्ति बिना, जीवको 
ज्ञान हो ही नहीं सकता है, ओर यहा देखा जाता है, इश्वरादिको जानने 
मानने, थापने, कल्पना करनेवाले, तो मनुष्य जीव ही हैं। चेतन्य 
नरजीवके सत्य हुए बिना ईश्वरका ज्ञान तो भी किसको होगा ? | 
इसलिये जीवके बिना तो ईश्वरका ज्ञान कदापि हो ही नहीं सकता है, 
ओर ज्ञान बिना ईश- ज्ञानी भी नहीं होते । दोनों परस्पर भिन्न-भिन्न 
और उभय सम्बन्ध लगा है, अर्थात्‌ जीव, ईश्वरको जानता है ओर 
ईश्वर जीवको जानता है, ऐसा शास्ओमे वर्णन किया है। अब कहो 


[ ८३८ ] संयुक्त षट्‌ ग्रन्थः । [ एकईस प्रश्न--- 





भला ! जीव, ईश्वरकी एकता या जीव-ब्रह्मकी एकता कभी हो सकती 
है? कभी त्रिकालमें भी नहीं हो सकती है। अगर एकता हुआ, तो 
उसको जानेगा कोन ? जाननेवाला तो सदा पृथक ही रहता है। 
फिर एकता कैसे होगी ? नहीं होगी। अजी ! वास्तवमे तो माना 
हुआ वह ईश्वर ही मिथ्या कल्पना है। अतएव कल्पना करनेवाला हंस- 
जीव सदा उससे न्‍यारा रहता है । वही कटिपत खरूप कभी नहीं हो 
सकता है। अतः एकता मानना मिथ्या श्रम है, इसीसे पेसी मानन्दीको 
त्यागना चाहिये ॥ २॥ 


(२ ) ब्रह्मको निर्विकल्प. कहते हो, जीवको नानात््व विकार- 
सहित वेद वर्णन करता है, एकता केसे होय ? ॥ २॥ 


दोहाः-जीव नानात्त्य विकार सहित । वेद कहे परमान ॥ 


निरविकल्प ब्रह्महि कहै | एकता कस पहिचान? ॥ ३॥ 

टीकाः--वेद्‌ प्रमाणसे वेदान्तमें ऐसा वर्णन किया है कि, 
जीव नानार्व विकारसहित परिछिन्न हैँ, अर्थात्‌ अनन्तरूपमें अनेकों 
विकारसे घिरे हुए जीव समस्त बद्ध है, ओर ब्रह्म निर्विकार, निराकार, 
निर्भुण, निर्विकल्प, निरञ्जन, एक अद्धेत नित्य मुक्त है, ऐसा कहा है। 
अब कहो, उन दोनों महा विरोधियोंकी एकता केसे होगी ? और 
एकता हुआ कि नहीं, उसका पहिचान कोन करेगा ? जब ब्ह्ममें 
सड्डुल्प-विकलप कुछ है ही नहीं, निर्विकल्प कहा है? तब एकताका 
पहिचान तो भी केसे होगा ? क्योंकि, जीवको विकारसहित माननेसे 
एकता हो ही नहीं सकती है । भाई ! वास्तवमें ऋह्म तो मनुष्य जीवका 
कल्पनारूप मिथ्या भ्रम ही है। फिर क्या केसे एकता होगी ? दुराशा 
त्यागके निजखरूपमे स्थिति करो ॥ ३॥ 

(३ ) प्रक्ष--जीवको प्रतिबिस्ब कहते हो, तो प्रतिबिम्बको 
दुःख-सुख नहीं, और जीवको दुःख-खुख होता है, ( इससे तुम्हारा 
कथन मिथ्या है )॥ ३ ॥ 


ग्रन्थ: रे ] पारख सिद्धान्त दर्शिनी म्रम विध्वंशिनी सरल टौका सहित । [ ८३९ ] 


दोहाः-प्रतिबिम्ब जीवहिं कहत हो । सुख-दुःख जीवको होय ॥ 
प्रतिबिम्बको सुख-दुःख नहीं। दोड विरोधि सोय ॥४॥ 
टीकाः--ये भ्रमिक गुरुवा लोग चैतन्य जीवको ब्रह्म वा ईश्वरका 
प्रतिबिस्ब - परछाहीं, या आभास कहते है। अर्थात जैसे सूर्यकी 
परछाहीं घड़ोके जलमें, नदियोंमें, तालाबामें, दर्पणोंमे, पड़नेसे 
नानात्व भासता है; किन्तु सूर्य एक है। यह दृष्टान्त देकर 
खिद्धान्तमे कहते है, कि-- सूर्यवत्‌ कूटस्थ आत्मा वा बह्मका चिदा- 
भास अन्तःकरणमे पड़ा, सोई ब्रह्मका प्रतिबिम्ब जीव हुआ। नाना 
अन्तःकरण होनेसे जीव भी नाना हुण, ऐसा वेदान्तमें लिखा है; 
सूर्य वत्‌ ब्रह्मको एक अद्वेत बताया है। परन्तु विचार करिये, उनके. 
इृश्शन्त, सिद्धान्त एकदम विषम होनेसे अयुक्त है। केसे कि-- सूर्य 
कदेशीय दृश्य साकार और जड़ है। तेसे दह्य प्रत्यक्ष ब्रह्म कोई 
नहीं हे, और उसे सर्वदेशी, व्यापक, निराकार माना है। उसका 
प्रतिबिम्ब ही नहीं होता है। फिर प्रतिबिम्बरूप परछाहींको खुख, 
दुशःखादि होनेका शान होता ही नहीं, प्रकाश और पदार्थक्रे सम्बन्धमे ही 
प्तिबिम्ब भासता है, अन्धकारमें सो भासता नहीं, उसके विपरीत 
जीवोको सुख, दुःखादिका ज्ञान, अयकालमें होता है। अन्धकारमें 
भी जीवको खुख, दुःख माल्म होता है। रूपको छोड़कर शब्दादि 
चारों विषयाँका ज्ञान, तब अन्धकार में भी वैसे ही होते हैं । इस तरह 
सो जीव और प्रतिबिस्ब इन दोनोंमें घोर विरोध आता है । इसवचास्ते 
दोनों विरोधियोंकी एकता केसे होगी ? जैसे अन्धकार तथा प्रकाशमे 
एकता कभी हो नहीं सकती है; तैसे -जीव और प्रतिबिम्ब कभी एक हो 
नहीं सकते हैं'.। इस निर्णयसे तुम्हारा परस्पर विरोधी कथन मिथ्या 
बकवादमात्र ठहरता है। चेतन्य-जीव, नित्य, सत्य, अनन्त, अखण्ड 
पदार्थ है, वे प्रतिबिम्ब हो नहीं सकते हैं | ऐसा जानो ॥ ७ ॥ 
( ४) प्रकश्च+-- ब्रह्मकोी निराबेब कहते हो, तो प्रतिबिम्ब 
असम्भव है ॥ ४ ॥ 
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दोहाः-बिम्ब स्वरूपी ब्रह्मको | निराबेब कहु सोय ॥ 
फिर ग्रतिबिम्ब असम्भव। केसे सम्भव होय १॥ ५ ॥ 
टीका+-- हे वेदान्ती जनो ! सुनो, तुम लोग' ब्रह्मको बिस्बखरूप 
बताकर फिर उसे निराबेब >अवयवसेरहित निराकार, निर्गुण, 
बखान करके कहते हो, फिर जरा राब्दार्थपर भी लरूक्ष लगाकर 
सोचो, बिचारो तो सही । निराकार कहा, तो जिसका कोई भी 
आकार, प्रकार नहीं है, उसका कहीं परछाहीं पड़ना, कैसे सम्भव 
होगा ?। अरे भाई ! निराकारका प्रतिबिम्ब पड़ना एकदम असम्भव 
बात है। शुन्यका भी कहीं परछाहीं पड़ती है? नहीं। माना हुआ विस्ब- 
रूप ब्रह्म ही मिथ्या धोखा है । फिर उसे निराकार बताके प्रतिबिम्ब 
होनेको मानना, तो सरासर मूर्खता है, एकद्म यह असम्मव है ॥ ५॥ 
(५) प्रश्न-- कदाचित्‌ ऐसा कहा जाय कि, नभ निराबेब कहते 
हैं; तिसका प्रतिबिम्बमें भास होता है। जो ऐसा है, तो बिना साबेब 
परछाहीं नहीं, तो दोनोंका भास करनेवाल। तीसरा चाहिये ॥ ५ ॥ 
दोहाः-जो यदि ऐसा तुम कहो । निराबेब आकाश ॥ 
जलमें नम॒मप्रतिबिम्बव॒त्‌ । ब्रह्म जीव परकाश ॥ ६ ॥ 


साबेब बिनु प्रतिबिम्ब नहीं। मेघ आदि साकार ॥ . 
भासक तीसर चाहिये । द्वष्टा दृश्य निराकार ॥ ७ ॥ 
टीकाः- हे वेदान्ती जनो ! कथंकदाचित्‌ यदि तुम छोग ऐसा 
कथन करके कहो, कि-- जैसे आकाश निराबेब 5 अवयवसेरहित 
शुन्य निराकार है, उसे निर्गण भी कहते हैं। ओर उसका जलूमें, 
दर्पणमें, खच्छु स्फटिक आदि शिलाओोमें नीला-नीला आकाशका 
प्रतिबिम्ब भास होता है, यानी ऐसा दिखाई देता है । 
तहाँ विचार सागर तरक्ञ ४ में कहा है।-- 
दोहः--- “जल पूरित घटमैं जु पुनि, है नभमको आभास ॥ 
घटाकाश युत विज्ञजन, भाषत जल आकाश ॥” ७६ ॥ 
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दोहः--जों जलमें श्राकाशको, नहिं प्रतिबिम्ब लखाइ ॥ 
थोरेमें गम्भीरता, है प्रतीत किहि. भाइ ॥ ७७ ॥ 
यातै जलमें व्योमकोी, लखि आभास सुजान || 
रूप रहित जिमि शब्द तें, हे प्रतिध्वनिको भान।॥ ७८ || 
“- इस प्रकार निश्चकदासजीने अपने ही तकीसे खर्य॑ द्ढा, 
समाधानकर, अन्तमें--- जरूमे आकाशका प्रतिबिस्ब पड़ना मानता है । 
परन्तु तहाँपर उनकी चुद्धि कुण्ठित हो गई है'। मिथ्या पक्षकों ही 
पकड़े हैं। अपना मत स्थापित करनेके लिये पक्षपाती लोग मिथ्या 
है वा सत्य है, उस तरफ कुछ भी विचार नहीं करते हैं। मसला ! 
जब आकाश निराकार, शून्य या पोल हैं, फिर उसकी परछाँहीं होगी 
ही केसे ? क्रिया रहित, निराकार आकाशका कोई कार्य बनता हीं 
नहीं, फिर उसका ग्रुण प्रतिध्चनिरूप क्रिया ओर साकार प्रतिबिम्ब 
मानना, सरासर कपोल कल्पना ही है। जल भरे हुए घड़ोंमे तथा 
तालाब आदिम नक्षत्रादि सहित आकाशका भी प्रतित्रिम्ब होता है, 
पैसा मानना, सरासर भूल है, ओर थोड़े जलूमें गम्भीरता दिखना, 
तो जलका खयं गुण-शक्ति है। किन्तु उसे ही आकाशकी परछाँहीं 
समझना, महा अज्ञानता है। तो क्या आकाशको भी अन्य तर्वोके 
सदश साकार समझ रखा हे ? किन्तु केवल शून्य ही आकाश है । 
जड़ चेतन भेदप्रकाशमे कहा है।-- 
दोहा।--- “निराकार आकाशका, कछु परिणाम न होय | 
प्रतिबिम्ब तासु असम्मव, नहीं शब्द ध्वनि कोय ॥” जड़ चेतन० ॥ 
--इसलिये जलूूमे दिखनेवाली परछाहीं, सो आकाश नहीं । 
बल्कि सांकार पदार्थ हे। जो ऊपर तम्बू सरीखी नीला-सा रज्न 
प्रतीत होता है, सो एक तो अत्यन्त दूर पोलर-ही-पोल होनेसे 
वैसा दिखता है । दूसरा-- पृथ्वी, जल, अश्ि और वायुके असंख्यों 
परमाणु, अणु, चसरेणुओंका जाल फेलावडरूप, जरूचकर या 
अणुचक्र है । वह अनादि, साकार जलचक्र तथा बादल, धूएँ, खूये, 
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चन्द्र, तारागणादि' साकार पदार्थोका एकदेशी, साकार प्रतिबिम्ब, 
साकार जल आदिमे देखा जाता है। वे पदार्थ बहुत ही ऊँचे स्थानमें 
स्थित हैं, इसीसे घुटनायुक्त आकारके जलमें मनुष्याकार वा अधिक 
गहरे आकारके तिनके प्रतिबिस्ब प्रतीत होते है। इस कारण निराकार, 
अदृच्य शूनल्यका साकार दृश्य प्रतिबिम्ब कभी कहीं नहीं होता है । 
ऐसा ही श्रीकाशीसाहेबने सत्यन्यायसे निर्णय करके ठहराये हैं, 
यही यथार्थ बात है ॥ 

इस प्रकार दृष्टान्त ही गछत, असम्भव साबित हुआ, तो सिद्धान्त 
कहाँसे सत्य ठहरेगा ? और निराकार ब्रह्मका प्रतिबिम्ब अन्तःकरणमें 
पड़के जीव प्रकाश हुआ, या ब्रह्मके प्रकाशलसे जीव प्रकाशित 
हीता है, कहना कितनी उब्टी समझ और बड़ी भारी भूछ है ॥ ६॥ 
और साकार पदार्थ हुए बिना, तो कहीं कभी भी परछाहीं पड़ नहीं 
सकती है। जल आदिम जो दिखता है, सो मेघ, सूर्य, चन्द्र, तारागण 
ओर वातावरणका नील रजह्ञ आदि वे सब तो साकार दृश्य पदार्थ 
हैं। उनकी परछाहींतो जरूर ही दिखेगी। किन्तु जिसको बाहर 
नेत्रसे कोई कदापि देख नहीं सकते, डस शून्यरूप आकाशका प्रति- 
बिम्ब पानीमे कोई केसे देख सकेगा भला? अरे भाई ! वे वेदान्ती 
लोग तो पूरे मिथ्यावादी भये हैं। अब इधर विचार करके देखो, 
दोनों हृदय भासको देखनेवाला द्रष्टा या भासिक मनुष्य तीसरा 
न्यारा ही रहता है। अर्थात्‌ जछ-घट आदि पदार्थ और उसमें पड़ा 
हुआ प्रतिबिम्बको मनुष्य पृथक्‌ रहके देखता है, जानता है, तभी 
वर्णन करता है। तेसे ही ,आकाशवत्‌ निराकार बह्म, और उसके 
प्रतिबिम्ब माने हुए जीव यह दोनों तो यहाँपर दृश्य हो गये, अब 
उन दोनोंका द्रष्टा भास करनेचारला तीसरा भासिक अलग होना 
चाहिये। सो कौन है ? कहाँ है? बताओ । अरे ! ये क्‍या बतायेंगे, 
इनकी अकिल तो वहाँतक नहीं पहुँचती है । ब्रह्म माना हुआ ही भ्रम 
घोखा है। चेतन्य जीव खय॑ खरूप द्व॒ष्टा है, ओर चारतत््व साकार 
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' दृश्य हैं। जड़ और चैतन्य खव॒तः खिद्ध अनादि हैं। इनका कर्ता कोई 
नहीं, माना हुआ बह्म, ईश्वर, खुदादि जगतकर्ता मिथ्याकब्पनाके 
वाणीका पसारा मात्र है, ऐसा निणय करके जानना चाहिये ।। ७ ॥| 
हु ( ६ ) प्रक्ष--पॉँच तत्त्वोॉंका उपजना, बिनसना वेद गावते हैं, 
ओर साबेब कहते हैं, इसीको निराबेब कैसे मानिये ? ॥ ६ ॥ 
दोहाः-पाँच तत्व जग आदिका | उपज-बिनश कहे वेद ॥| 
पुनि साबेब कहत तब | निराबेब कस छेद ॥ ८॥ 
टीकाः-- जगतमें पाँचों जड़तत्व और जीव समेत चराचरको 
प्रथमारस्भमें ब्रह्मके खाभाविक इच्छा या स्फुरणाले उत्पन्न हुआ, 
ओर महाप्ररूयमें सम्पूर्ण ज़गत्‌ विनाश हो ज्ञायगा; पाँचों तत्त्व 
क्रमशः एक-एकमें लय होकर अन्‍्तमें ब्रह्ममें जाके मिल जायेंगे, 
इत्यादि वर्णन करके, वेदम कहा है। वेदवादीलोग वही बात कहते 
हैं। ओर फिर पाँचों तत्त्वोंकी साबेब-साकार भी कहते हैं । तब 
विचार करो, यदि जगत्‌ साकार है, तो कभी वह निराकार हो नहीं 
सकता है, महाप्रलूय होके सब नष्ट भी नहीं हो सकता है; और बह्म 
निराकार है, तो उसके इच्छामात्रसे साकार तत्त्व उत्पन्न नहीं हो सकते 
हैं। निराबेब तो छेद 5 छिद्व रूप शून्य पोल है, उससे कैसे साकार 
जगत्‌ बनेगा ? उससे जगत्‌ बनेगा, कहना यह अन्यायका कथन है। 
ब्रह्मसे ज़गत॒कीउत्पत्ति--प्रछय मानना सरासर मिथ्या भ्रम है, असत्य 
है। सुनो! पाँचों तत्व एक समान साकार या साबेब भी नहीं हैं। उनमें 
आकाश सर्वथा निराकार शून्य पोलरूप है। इसमे गुण, धर्म, क्रिया, 
शक्ति, मिलाप, यह कुछ भी नहीं है, केवल अवकाशमात्र, 'निराकारः 
है | वायु अददय परमाणु समूह संयुक्त 'सूक्ष्माकारः है। अप्नि दृश्य, 
अदृश्य, 'स्थूछ, खक्ष्माकाए' दोनोंसहित है, ओर जल, तथा पृथ्वी 
दोनों दृश्य 'स्थूलाकार? हैं। उनमें जल द्ववत्तत खभाववाला है, ओर पृथ्वी 
विशेष कठिनत्त्वरूप है। अब इसीको निराकार ब्रह्मसे उत्पन्न हुआ, 


[८४४ ] संयुक्त पद अन्य; | [ एकईस प्रश्न-- 





कैसे मानना ? पाँचोंतत््वरूप जगत्‌ तो खतः अनादि हैं। यह किसीसे . 
बना नहीं, तो किसीसे नाश भी नहीं होगा । बढ्कि नर-जीवासे ही 
ब्रह्म कल्पना उत्पन्न भई है, विवेक होनेसे वही नाश हो जायगी । 
ऐसा निर्णय करके जानिये ! ॥ < ॥ | 

(७) प्रश्षः--प्रह्मको सर्वज्ञ वेद गावते हैं, ओर सर्वेदेशी कहते हो, 
जीवको अव्पक्ष एकदेशी कहते हो, 'प्रतिबिस्ब न्याय! कैसे बने? ॥ ७ ॥ 


दोहाः-- सर्वेदेशि स्वेज्ञ विश्र | अह्को वेद बखान ॥| 
एकदेशि अल्पज्ञ जीव | कस प्रतिबिम्ब समान १॥ ६ ॥ 
टीका+-- वेद-बेदान्तमे ऐसा वर्णन किया है, कि-- ब्रह्म सर्वदेशी, 
सर्वज्ष, और विभु >व्यापक है। अर्थात्‌ सर्वत्र परिपूर्ण भरा हुआ, 
एक समान सबको जाननेवाला, त्रिकालश, उसे ओत-प्रोत कहा है । 
और जीवको एकदेशी, अव्पक्ष, अव्पशक्तिवान , परिछिन्न या नानात्त्व 
'विकारयुक्त बताया है, और तुम लोग भी वेद्‌ प्रमाणसे बिना विचारे 
पेसा ही कहते हो । अब सोच, समझके कहो भत्ता ! प्रतिविम्ब न्याय. 
या परछादींके समान जीव कैसे बनेंगे ? जरा तुम दर्पणमें अपना 
ख देखो ! उसमे तुम्हें कुत्ते, गधे, खूअर, बाघ, भाद्य्‌ आदिकोंके 
समान विचित्र ही अपनारूप दिखाई देता है क्‍या? यदि नहीं 
दिखाता है, जैसा बिम्ब है, बेसा ही प्रतिबिम्ब भी दिखाता है, उसमें 
कुछ भी फरक नहीं पड़ता हे । तव विवेक करके जानलो कि-- ब्रह्म- 
दीके कथन मिथ्या है । क्‍योंकि, उनका कथन परस्पर विरोधी है । 
सवक्ञ, सर्वदेशी, व्यापक निराकार वैसा ब्रह्मका प्रतिबिम्ब उसके 
विरुद्ध अव्पक्ष, एकदेशी, नानात्व, साकार, यह कैसे हो गया ? क्‍या 
भाग तो नहीं पीलिये हो, ऐसे अन्ट-सन्ट बकते हो। केसी असम्भव 
बात करते हो, प्रतिबिम्ब तो उस चस्तुके समान ही होता है । जैसे 
. कि, सूर्यके प्रतिबिम्ब ज़लू आदिमें तद्गत्‌ हो दिखता है, न कि, 
. बिल्कुल अँधियारा' भासेगा! इसलिये कल्पित ब्रह्मका प्रतिबिस्व 


प्रन्थः ३े ] पारख सिद्धान्त दर्शिनी भ्रम विध्यंशिनी सरल टीका सहित । [ ८४५ ] 


होता ही नहीं | जीव खय॑ सत्य है, ऐसा जानो ॥ ९ ॥ 
(८ ) प्रश्षः--- महातत्व साबेब वेद गावते हैं, ओर ब्ह्मको: 
निराबेब कहते हो, ( फिर- ) दृष्शान्त दुलेम नहीं होता ? ॥ ८ ॥ 


दोहाः- महातर्वथसाथेब हैं| ऐसा वेद बखान॥ 
निराबेब ब्रह्महिं कहो | उपमा दुलेभ ज्ञान ॥ १०॥ 


टीकाः-- वेद ओर वेदान्तशास्रमें ऐसा वर्णन किया है कि, 
प्रकृतिके कार्य महत्तत्त्त > वुद्धिको कहते है, चित्त, बुद्धि, मन, हड्ढार, 
पश्च तन्मात्रायें, सूक्ष्म, स्थूल देहे, इत्यादि संयुक्त मदातत्त्व साबेबर 
साकार है, ओर-“बह्म उन सबसे परे अर्थात्‌ मन, बुद्धि, वाणीसे 
परे निराबेब- निराकार है, और तुम भी ऐसा ही कहते हो, ओर 
उस ब्रह्म सिद्धान्तको निश्चय करानेके लिये आकाश आदिका दृश्शान्त 
या उपमा देते हो । परन्तु वहाँपर उपमा देना दुर्लभ या असम्भव है 
कि नहीं ? विचार करो। बुद्धिके बिना तो कोई बातका निश्चय होता ही 
नहीं, निश्चय किये बिना दृष्टान्त देके सिद्धान्त प्रतिपादन होता ही नहीं, 
ओर बुद्धि साकार होनेसे वह साकार वस्तुका ही अपनेमें अरहण कर 
सकती है; किन्तु निराकारको वह नहीं ज्ञान सकती है। उधर तुम 
छोग ब्रह्मको निराकार कहते हो, ओर निर्गुण माना है। फिर उस 
बारेमे कोई भी दृश्शान्त देके ब्रह्मशानका निश्चय करना, कराना, सम्भव 
नहीं होता है, उसके लिये तो दृष्शान्त मिलना ही डुलेभ है। जहाँ 
बुद्धिकी पहुँच नहीं है, वहा निर्वुदिवालेके कथन सिद्धान्त मिथ्या 
घधोखाके सिचाय ओर क्या हो सकती है। यहए विवेकी, ज्ञानियोंके 
लिये तो उपमा मिलना ठुर्लभ है। किन्तु, अविवेकी विज्ञानी लोग तो 
महाअज्ञानीवत्‌ बनके ब्रह्मके बारेमें आकाशका उपमा देते फिरते हैं, ओर 
“क्षहं बह्मास्मि” कहके अपनेको भी आकाशवत्‌ शूल्यमान लेते है। यही 
बड़ी भारी भूल है। कहीं आकाशकी भी उत्पत्ति मानते हैं। महान 
धोखाम गिरके गाफिल पड़े हैं | १० ॥ 


[ ८७६ ] संयुक्त षट्‌ ग्रन्थः । [ एकईस प्रश्ष-- 


( ९ ) प्रक्ष+-- प्रतिबिम्ब न्याय जीवकों कहते हो, सो एकदेशी 
सूर्य, चन्द्र इत्यादिक साबेब है, तिसका प्रतिबिस्ब घट जल सहित 
दूसरा होता है। तिसको मनुष्य आदि देखते हैं, प्रतिबिम्बको 
प्रतिबिम्ब नहीं देखता, दृश्टान्त असस्मव है ॥ ९ ॥ 

दोहा;- प्रतिबिम्ब सम जीवहिं कहो । ताका करो विचार ॥ 
सूये चन्द्र तारादिक | एकदेशि साकार ॥११॥ 
घट जल युत प्रतिबिम्ब वह । द्वितीय दृश्य' साकार ॥ 
सो मनुष्य सब देखते। जीव ज्ञान आकार ॥ १२॥ 
परछाँही इक आनको । आपनको नहीं देख ॥। 


तामें चेतनता नहीं। उपमा असम्भव लेख ॥ १३॥ 
टीका+-- हे वेदान्ती लोगो ! यदि तुम लोग “बिम्ब प्रतित्रिस्त्र न्‍्यायवत्‌?? 
जीव-ब्रह्मको एक समान मानते हो, अर्थात्‌ बिम्ब ब्रह्म तथा प्रति- 
बिम्बके समान जीव हैं, ऐसा कहते हो, और यही सिद्धान्त ठहराते 
हो; तो उसका तुम निष्पक्ष होके निर्णय करके विचार, विवेक करो, 
तब यथार्थ बात मालूम पड़ेगी। अच्छा मेरी बात खुनो! पाँचवों 
प्रश्ममें भी मैंने तुम्हें समझा चुका हूँ, तब भी समझमें नहीं आया, 
तो और कहता हूँ, खुनो ! आकाशका कोई आकार न होनेसे उसका 
कहीं कभी भी प्रतिबिम्ब नहीं पड़ता है, और सूर्य, चन्द्र, नक्षत्र, 
तारागणोंके समूह, बादल, कुहिरे, इत्यादि पदार्थ सब प्रत्यक्ष दृश्य 
साकार एवं एकदेशी जड़ पदार्थ हैं॥११५॥ घड़ोंके जलूमें, 
नदियों, तालाबोंमें - वा दर्पणमें उपरोक्त एकदेशी पदार्थोका ही 
प्रतिबिम्ब या परछाहीं पड़ता है, सो घट, जलूखहित दृश्य साकार 
दूसरा ही होता है। साकार पदार्थोंका प्रतिबिस्ब साकार जल 
आदिम जो पड़ता है, सो तिसको मनुष्य आदि प्राणी खब प्रत्यक्ष 
ही देखते हैै। क्योंकि, जानना यह जीवका धर्म है। जशञानखरूप या 
जशानाकार ही जीव है, वे सबसे न्यारे ही द्र्टा रहते हैं ॥ १२॥ 


ग्न्थः ३ ] पारख सिद्धान्त दर्शिनी भ्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित । [-<४७ | 





ओर परछाहींरूप एक प्रतिबिस्ब दूसरे प्रतिबिम्बको और अपनेको 
भी कदापि नहीं देख सकता है, तथा वह कुछ जान भी नहीं सकता 
है। क्योंकि, प्रतिबिम्बमात्र जड़भास या छाया है, उसमें चेतनता या 
जाननेकी शक्ति नहीं है। उसमें कोई उपमाका लेखा भी नहीं रूूगता 
है। क्योंकि, उसके लिये दृश्टान्त देना ही असम्भव है। अर्थात्‌ ब्रह्मको 
निराकार मानके जीवको उसका प्रतिबिम्ब कहना, केवल मूर्खंता 
है। क्योंकि, आजतक किसीने ब्रह्मको दृष्टि भरके देखा भी नहीं । 
फिर देहरहित बअह्मका छाया, देह सहित जीव केसे हुआ ? यह 
किसने कैसे देखा ? कहाँ रहके, किसद्वाया जाना ? यह सारी बात 
अमिक मलुष्योंकी कोरी कव्पना मिथ्या हैं। जीवको प्रतिबिम्ब 
ठहरानेके लिये कोई भी दृश्यन्त लग नहीं सकता है। अतणएणव मिथ्या 
श्रमको छोड़ करके सत्यसारका विचार करना. चाहिये ॥ १३ ॥ 

( १० ) प्रक्ष+-- ब्रह्म निराबेब सर्वदेशी ओर प्रतिबिम्ब साबेब 
एकदेशी, और ब्रह्मको निर्विकार वर्णन करते हो, और जीवको 
विकारसहित गावते हो, जो कदाचित्‌ प्रतिबिम्ब भी मानिये, तो प्रति- 
बिम्बको कोई उपदेश नहीं करता, याते प्रतिबिस्ब असमस्भव है ॥१०॥ 


दोहाः-- निराबेब ब्रह्महिं कहा | संदेश _भरपूर ॥ 
एकदेशि ग्रतिबिम्ब जिव । साबेब कहें मशहूर।। १४॥ 
टीकाः-- वेदान्तीकोग कहते है, कि-- ब्रह्म निराबेब 5 निराकार, 
निर्शुण, सर्वदेशी ८ सर्वदेशमं यानी सारे संसारमे भरपूर-व्यापक है, 
ऐसा ही वेद-शासरोमे भी कहा है। ब्रह्मके बिना एक तिरू मात्र 
रखनेकी जगह भी खाली नहीं, ऐसा बताते हैं; ओर जीवको उसी 
ब्रह्मके प्रतिबिम्ब, एकदेशी, साकार, कहके वाणीके ढिढोरा पीट-पीट- 
के वही बात मशहूर ८ प्रख्यात कर रखे हैं ॥ १४ ॥ 
दोहाः-- निर्विकार पुनि ब्रह्म कहो । सहविकार जिव मान ॥ 
याते पृथक्‌ उभय भई । एकता कहे अज्ञान ॥१५॥ 
टीका+-- और फिर ब्रह्मको निर्विकार, निराधार, शुद्ध, वुद्ध, 


[ ८४८ ] संयुक्त षट्‌ ग्रन्थः । [ एकईस प्रश्न-- 





निरञ्जनन वर्णन. करके. कहे है। तथा उसके विपरीत इधर जोवको 
विकारसहित, पराधीन, अशुद्ध, अब॒ुद्ध, बद्ध मानते हैं। इसचास्ते ब्रह्म 
और" जीव इन दोनोंके बीचमें बहुत ही पृथकता साबित होती भई । 
तहाँ जीव, ब्रह्मकी एकता कथन करनेवाले ओर एकता करनेको 
चाहनेवाले या जोव-ब्रह्म एक है, कहनेवाले, सरासर नादान या महा 
अज्ञानी ठहरे कि नहीं ? पहलेकी उतनी सारी विषमताको कहां 
डालके, एकता कहते हैं? अविचार, अज्ञानसे ही ऐसा विपरीत कथन 
होता है ॥ १० ॥ 
दोहाः-- यदि जीवहिं प्रतिबिम्ब कहो। चेतनता कहेँ जाय ॥ 


उपदेश नहीं परछॉहिंको । ग्रतिबिम्ब असम्भव गाय ।।१६॥ 
टीकाः-- हे गुरुवा छोगो ! यदि कथंकदायित्‌ तुमछोग जीवको 
ब्रह्मका प्रतिबिम्ब ही कहो, ओर थोड़ी देरके लिये ऐसा ही मान लो 
परन्तु ऐसा माननेपर उसमें यह युक्तियुक्त शह्ला उपस्थित होती 
है कि-- परछाहीम तो कहींपर भी जआननेका ज्ञान-गुण या चेतनरच्वं 
शक्ति रहता ही नहों, ओर जीवमें तो च्रेतनता या ज्ञान-ग़ुण ख्यं 
खदा मोजूद है, फिर बताओ चह चेतनता जीवकों छोड़कर कहां 
जायगी, और क्या कभी देखे हो, तुम्हारे परछाहींमे भी चेतनता 
रहती है ? उसे ढुःख-सुख आदिका ज्ञान होता है ? कभी नहीं । फिर 
जीव प्रतिबिम्ब कैसे हुआ ? अरे अविचारी जनो ! सुनो ! प्रतिबिम्ब- 
को संसारमें कोई भी कहीं उपदेश करते हुए हमने देखा, खुना 
नहीं । यदि तुम्हारे सरीखी मूर्ख, पागल लोग उपदेश करते 
होवें, तो वह बात अमाण नहीं होगी । यानी परछाहीमें समझनेकी 
शक्ति न होनेसे उसे उपदेश, शिक्षा, दण्ड, प्रशंसा आदि कुछ 
होता ही नहीं। अर्थात्‌ कोई भी ज्ञानी पुरुष प्रतिबिम्बको उपदेश 
नहीं करते है, किन्तु मनुष्य जीवको तो सब कोई उपदेश, 
शिक्ष। किया करते हैं; गुरु-शिष्य होते हैं, और तुम लोग भी 
जीवोंको ही उपदेश करते हो, परन्तु उब्ठी-सीधी बातें समझाके 
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मनुष्योंकी बुद्धि श्रष्टकर सुलाया, भटकाया करते हो, धोखेमें डालके 
सत्यानाशकर देते हो । इसलिये तुम छोग धूते, दुष्ठ मतिवाले हो। 
जीवको ब्रह्मका प्रतिबिम्ब मानना सरासर सोलहाआना असम्भव 
है | क्योंकि, ब्रह्म कोई वस्तु ही नहीं, मिथ्या भ्रममात्र है, और जीव 
खंयंखरूप सत्य वस्तु प्रत्यक्ष है। अतएव उस ब्रह्म > भ्रमको छोड़के 
अपना सुधारकर, हित-कब्याणकारी गुरुपदके मार्गमे छागो ॥ १६ ॥ 
(११ ) प्रश्न:-- जब-जब ईइवरके अवतार भये, तब-तब वेद, 
जिदेव आदि सबने स्तुति ठानी, सम्पूर्ण जीव ईश हैं, तो विशेषता 
क्यों बखानी ? ॥ ११॥ . 
दोहा।-- ईश्वरके अवतार भये | जब, तब वेद त्रिदेव ॥ 
.. सबने ठानी स्तुति। किमि विशेष बरतेव १ ॥१७॥ 
टीकाः-- गुरुषवा छोगोंने कोई एक सर्वशक्तिमान्‌ ईश्वर मान 
रखे है, ओर समय-समयपर उसका साकार अवतार होना भी ठहराये 
हैं। हिन्दुओने सब चोबीस अवतार माने हैं, उनमें दशा अवतारोंको 
मुख्य ओर चोदहको गौण ठहराये हैं, ओर जब-जब उनके माने हुए 
ईश्वरके अवतार होते भये, यानी जिस किसी प्राणीमें विशेष कला 
कार्य देखे, तो उसे ही इश्वरका अववार मानकर, जब-जब ऐसे देखे, 
तब-तब वेदवेत्ता, शाखजश लोगोने तथा ब्रह्मा, विष्णु, शिव इन 
तिदेवोने ओर ऋषि-मुनि आदिक सबोंने उनकी बड़ी बड़ाई, लम्बी- 
चोड़ी स्तुति किये हैं । उन्होंने वेद, शा््रोम भी अवतारोंकी स्तुति लिखके 
भर दिये हैं । जब एक अद्वेत कहा है, तो ऐसे द्वेत भावसे विशेषता 
एकमे मानकर उल्टा बरताव क्यों किये ? इसका क्या कारण है १॥ १७॥ 
दोहाः-- ईश जीव जब एक है | अंशाअंशी भाव ॥ 
पुनि अवतार विशेषता | पण्डित क्यों ठहराव १॥ १८ ॥ 
टीका+-- ओर गशुरूुवा छोगोने कहा हैः-- 
चोौ०:--इईंश्वर अंश जीव अविनाशी | चेतन अमल सहज सुख राशी ॥१ रामायण॥ 
अधश्लोकः-- “'ममैवांशों जीवलोके जीवभूत+ सनातनः ॥” म० गीता १५ | ७ ॥ 
सं० नि० घटू० ५७-- 
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- हे अर्जुन ! इस देहमें यह जीवात्मा मेरा ही सनातन अंश है॥ 
इस प्रकार अंशांशीभाव या काय-कारण भावसे जब जीव तथा ईश्वर 
एक ही सिद्ध हुए। पानी-पानी एकके समान' उनमे समानता ठहरी। 
तब फिर अवतारोकी विशेषता क्‍यों ठहराये! हे पण्डित ! तुम इसका 
प्रमाणसहित निर्णय करके कहो ? जब तुम एककी बड़ाई करो 
दूसरेकी न करो, तहाँ द्वेत ही सिद्ध हो गया, ओर एकताका विचार 
कहां रही १ ॥ १८ ॥ 
दोहाः-- ईशरूप सब जीव हैं | तो अवतार असत्य ॥ 

ईश लक्ष परमाण जग | कछू न मिलता सत्य ॥१६॥ 
टीकाः-- यदि सम्पूर्ण जीच खुद ईश्वरके अंश ही हैं, ऐसा कहोगे, तब 
तो जीव-ईश्वरमे समानता हुईं | सब जीव ईश्वरके ही खरूप है, यह 
बात ठहरी । तब थोड़ेसे अवतारी लोगोंकी विशेषता बताना और 
अवतार ठहराना ही अखत्य है। सत्यन्यायसे निर्णय करनेपर तो 
इईंश्वरके गुण-लक्षण तथा पंत्यक्षादि प्रमाण, सत्यताका कोई कुछ भो 
संसारमें ईश्वर होनेका चिह्न ही नहीं मिलता है। फिर अन्धाधुन्ध 
अनुमान, कल्पनासे ईश्वर मानकर क्‍या फायदा होता है? कुछ नहीं 
होता है। सत्य वस्तु तो सबको प्रत्यक्ष ही लखाता है। अतणव 
मिथ्या ईश्वरादिका पक्ष छोड़के सत्यसारका विचार करो, तभी हित 
होवेगा ॥ १९० ॥ 

(१२ ) प्रश्:-- जीवको खर्ग, नके, चोरासी भरमना वेद गावते 
हैं, जीव परतन्य ईशके आधीन है, अतिशय दीन वर्णन गावते हो, 
ओर ईश खतच्य मार्याधीश, जो जीवको ईंश मानिये, तो पूर्व निर्णय 
मिथ्या बात ॥ १२॥ 
दोहा।-- स्वर्ग नके चोरासिमें | श्रमत रहत सो जीव ॥ 


. अती दीन परतन्त्रता। ईश अधीन सदीब ॥ २० ॥ 
टीकाः-- गुरुवा छोगोंका कथन ऐसा है, कि-- अज्ञान) अविद्या, 
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मा मय न न 
मायाके वशीभूत होकर, जो चौरासी योनियोमे, इक्कीस नरकोमे तथा 
सात खर्ग लोकादिमें भ्रमण करता हुआ, पाप-पुण्योंका फल भोगते 
रहते हैं, सोई बद्ध जीव हैं; ओर वह अतिशय दीन, हीन, मलीन, 
होनेसे अव्पज्ष जीव परतन्त्र होकर सदैव ईश्वरके अधीनमें रहते हैं ॥२०॥ 
दोहाः--- ऐसे वेद बखानहीं । ईश स्वत॒न्त्र मायापति ॥ 
यदि जीव-ईश्वर इक । पूर्व कथन मिथ्या अति॥ २१॥ 
टीका+-- ऐसी ही बात वेदमें भी वर्णन किया है, सोई वेद 
प्रमाणसे गुरुषा छोग बखान करते हैं, और कहा हैः-- उसके विप- 
रीत ईश्वर ज्ञानी, खतन्‍्त्र, मायापति या मायाधींश अर्थात्‌ मायाके 
मालिक, पाप, पुण्यसे रहित मुक्त माने हैं। अब विचार करिये ! जीव, 
ई»वरमें कितना बड़ा भारी अन्तर हो गया। फिर भी जीव, ईश्वरको 
अंशांशी भावसे यदि एक ही मानोगे, तब तो तुम्हारा प्रथम निर्णय 
किया हुआ कथन अत्यन्त मिथ्या गपोड़ी बात ही ठहरेगी। उसमेंसे 
सार कुछ भी नहीं निकलेगा ! क्‍योंकि, जो दोष जीवमें आते हैं, सोई 
दोष ईश्वरमें भी छंगेगा, और ईश्वरके गुण सब जीवमें भी आवेंगे। 
इसलिये तुम्हारा कथन असत्य वा बिलकुल अखार है॥२१॥ 

( १३ ) प्रक्न:--ईश सामथ्यवान्‌ जो चाहे सो करे, ओर जीव 
नासामर्थ्य, कछु लाचार, बनता नहीं, एकता कैसे मानिये १ ॥ रै३ ॥ 
दोहाः-- सर्वशक्ति युत ईश है। जो चाहे करे सोय ॥ 

जीव असक्त लाचार कहे। एकता कहु किमि होय १॥ २२ ॥ 
टीकाः-- ईश्वरवादी लोग कहते हैं कि--; परमेश्वर सकल षद्‌- 
गुण ऐश्वय संयुक्त सामथ्यवान्‌ या सर्वशक्तिमान्‌ है। इसलिये वह 
जो चाहै सो कर सकता है, और इच्छाउुसार कार्य करता भी हे । 
कहा है+-- 
“भ्रूक॑ करोति वाचालं पंगुं लंघइते गिरिम्‌। यत्कृपा तमह बन्दे परमानन्द माधवम्‌ ॥ 
-- मूँगेको वक्ता कर दे, पंगुको पहाड़ नघादे, जिसकी कृपामात्रसे 
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यह' असस्मवित कार्य भी संभवित हो जाता है, उस परमानन्द्मय 
माधवको वन्दना है ॥ ओर बीजक रमैनी २५ में कहा है।--- 

रमैनीः-- “बजहुते तृण खिनमें होई | तृणतै बज्र करे पुनि सोई ॥” २६ ॥ 

पहाड़को कड्ड र बनादे, ढेलाको पहाड़ कर दे; राजाकों रक्क कर 
दे, रह्ककों राजा बना दे; जिकालका, ओर तीन समयोका डलट-पुलट 
कर. दे, यानी असम्भव बातको भी अपनी शक्तिसे सम्भव कर सके, 
फ्रसा विलक्षण गुण-लक्ष्ण ईइवरमें माने हैं, ओर उससे एकद्म 
उब्ठा असक्त या अव्पशक्तिमान्‌ जिसमें विशेष सामथ्य न हो, कुछ 
भी अनियमितकार्य जिससे न हो, अत्यन्त लाचार, दीन, हीन, 
मलीन, ऋड्धि, सिद्धि, करामात उससे कुछ भी नहीं बनता है। ऐसा 
अव्पक्ञ जीवका लक्षण वेद-वेदान्तादिमें कहा है, वही बात गशुरूवा 
लोग कह रहे हैं । अब कहो भला ! इतना बड़ा विरोध मिटके जीव, 
ईश्वरकी एकता होके बह्य केसे होयगा ? वहाँ एकता भी केसे किस 
प्रमाणले मानना ? एकताका कथन करनेवाले गपोड़शह्ल हैं । पूर्वा- 
पर विचार किये बिना ही नेत्र मूँदके एकता कहते हैं। अरे भाई ! 
ईश्वर, ब्रह्म ही मिथ्या भ्रम है, तो फिर उसमें जीवॉकी एकता केसे 
होगी ? इसका यथार्थ विचार करो ॥ २२ ॥ 

( १७ ) प्रक्ष+-- परमात्मा प्रभ्ुजीके उरमे भ्रगु मुनिके चरणकी 
चिह् परी, सो सर्वे अवतारोंमे भान भई, ओर सर्व जीव ईश्वर हैं, 
तो सबके उरमें काहे न भान' भई ? ॥ १७ ॥ 
दोहाः-भूगू - मुनिने .जायके । मारी हरि उर लात ॥ 

अवतार उर सब भान भई। चरण चिह्न बिलगात।| २३ ॥ 
टीकाः-- पुराणोंमे लिखा हैः--- एक समय ऋषि वर्गोंमे यह बात 
छिड़ी कि, ब्रह्मा, विष्णु, ओर शिव इन तीनों देवोमे विशेष गुणवान 
ओर बड़ा कोन है? वाद-विवाद बढ़ा, पर कुछ निर्णय नहीं हुआ । तब 
परीक्षा करनेको भ्र॒गुमनि निकल पड़े । क्रमशः ब्रह्मा तथा महादेवके 
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पासमें गये, जाके उन्होंकों मुनिने अपमान किये, तो वे क्रोधित होके 
उन्हें फटकारे ओर पीटने-मारनेकी भी उतारू हुए। तब वहाँसे 
भागके बादमे विष्णुके पास गये। उस वक्त विष्णु लेटे हुये थे, 
सरासर जाते ही भ्रगुने बड़ी जोरसे विष्णुकी छातीमे लात मार 
दिया। वही कारणसे भ्र॒गुके चरण चिह्कका छापा हरिके उरमें अद्जित 
भई । तब झट-पट उठके हरिने भ्गुके चरण दाबते हुए क्षमा माँगी, 
शान्तिसे कहा कि, सुझसे बड़ी गलती हो गई। आपके आगमनका 
मुझे ज्ञान न रहा। आपको बड़ा कष्ट हुआ, मेरे बज्ञसा हृदयमें 
प्रहार करके मुझे चेता दिये, सो अच्छा हुआ। किन्तु आपके पेर बहुत 
*ख गये होंगे, लाइये ! में उसे दबा ढूँ, इत्यादि कहा, शानन्‍्त हो रहा। 
इससे भुगु छज्जित होके विनय करके वहासे विदाई होके चला गया । 
जाके सब हाल अन्य ऋषियोंको भी बताया। तब खबोने विष्णुको 
बड़ा माना, पेसा कथा वर्णन भया हे ॥ तहाँ कहा हैः-- 
दोहाः-- “तामस पी शीतल भया, फिर कछु रही न प्यास ॥ 
भूगु मुनि मारे लाते, प्रभु पद गहि जिमि दास॥? ती० यं० ॥ 
सा|खीः--- “क्षमा बड़नको चाहिये, ओछुनकों उतपात ॥ 
क्या विष्णुका घटि गया, भूगु मुनि मारे लात ॥” चौ० अं० ॥ 
इस प्रकारसे परमात्मा प्रश्चु माने हुए विष्णुको भ्शु मुनिने 
जाके एक समय छातीमे छात मारा, तो उनके चरणका चिह्न हरिके 
उरमें पड़ गया । फिर विष्णुने ज्ञितने भी अवतार समय-समयमे 
धारण किया, उन सब अवतारोके हृदयमें भी वह चरण चिह्न प्रत्यक्ष- 
रूपमें भान होके दिखाई देती भई, यानी मुख्य दशों अवतारोंके 
उरमे वह भान होती भईं, ऐसा ग़ुरुवा लोग कहते है, और ऐसा ही. 
लिखे भी है ॥ २३ ॥ 
दोहाः-जीव ईश यदि एक है। तो सब उरमें देख ॥ 
क्यों न दिखे पद चिह्न हिय। मिथ्या कवियन लेख ॥२४॥ 
टीकाः-- अब इसमें शह्ला यह होती है कि, पहले तो किसीके 
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छातीमें चरणका चिह्न पड़ना ही असम्भव बात है। गीली मिद्टीवाली 
ज्गहके समान तो छाती नहीं होती, जो कि, पेरसे टठेकते ही छापा 
पड़ ज्ञाय । यदि रक्ू आदिकी छापा कदाचित्‌ लगा भी दिया हो, 
सो तो स्नान करनेमें घुलके मिट ही जाती है । फिर भरता ! वह 
चिह्न दूसरे दरीरमें कैसे प्रगट होगा ? यदि थोड़ी देरके लिये तुम 
हटठसे उसे सत्य भी मानो, तो सुनो ! जीवको भी ईश्वरका अंश माने 
हो, विष्णुको ईश्वररूप ही समझते हो, फिर यदि जीव ही ईश्वरका 
खरूप है, अथवा अंश भी है, तो यहाँ संसारमें सब नरजीवोके 
हृदयके बाहरमे यह चरण चिह्न दीखना चाहिये। बेसे तो किसीके 
छातीमें भी पेरका छापा देखनेमें नहीं आती है । तो बताओ ! वह 
पद चिह् सबके उरमें क्‍यों नहीं दिखाती है? भान क्यों नहीं होता 
है? इसलिये में कहता हूँ, यह कथन कवियांके पोराणिक लेख 
मिथ्या धोखा, कपोल कट्िपित भ्रम है, ऐसा जानो !॥ २४ ॥ 

( १५ ) प्रक्ष+--रावणकी मुक्ति वर्णन करते हैं, फिर रावण 
शिशुपाल होयके क्‍यों अवतरा ? ॥ १५ ॥ 
दोहा;-राम हाथ मरि रावण । मुक्ति वर्णन कीन्ह ॥ 

पुनि रावण शिशुपाल हो। काहे तन धर लीन्ह ॥२५॥ 

टीकाः-- रामोपासक बवैरागी छोगोंके कथन है, और रामायण 
आदि अन्थोंमे भी लिखा है कि, जेतायुगमें रामचन्द्रके हाथोंसे छूटे 
हुए बाणसे जब रावण मारा गया, तो उसमेसे एक ज्योति निकलके 
आकर राममें समा गया। तहाँ रामायणमे लड्जाकाण्डमें कहा है+-- 

चौ०:-'तासु तैज समान प्रभु आनन । हरे देखि शम्भु चतुरानन ॥” लं० का० | 

इस प्रकार वहाँ तो रावणकी मुक्ति वर्णन किया है । और तुम 
लोग भी वही बातकों सत्य कहते हो, फिर पीछेसे तुम्हीं लोग कहते 
हो तथा भागवतादि अ्रन्थोंमे भी लिखा है कि--वही रावणका जीव 

. दापरथुगर्मे शिशुपाल होके पैदा भया था । अब विचार करो, यदि 
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रावण सचमुच ही मुक्त हो गया था, तो पुनः शिशुपाल होके क्यों 
शरीर धारणकर लिया था ? जब वह जन्म-मरणके चक्रमे पड़ा रहा, 
तो मुक्त कैसे भया ? मुक्त जीवका फिर कभी जन्म होता ही नहीं । 
जो जन्‍्मा, सो तो बद्ध है, मुक्त नहीं था। ओर मारने-मरनेसे कभी 
मुक्ति नहीं होती है। किन्तु गुरुषा छोगोंने ऐसे भूठ ही दढ़ा रखे हैं ॥ 
ग्यारह दब्दके शब्द ८ में कहा है।-- 

: ४#न्तो ! मुक्ति यही सब गाव | राम ऋष्ण अवतार आदिदे । हाथ मरे सो पावे! 

इसलिये ऐसा असत्य बात धूर्त खार्थीलोग ही दढ़ाते हैं । वह 

मानने योग्य नहीं है ॥ २० ॥ 

(१६) प्रक्ष/--भगवानके समीप हनुमतादिक (लछोगोंका) भिन्न-भिन्न 
मुक्ति वेद गावते हैं, जो एक ही हैं, तो भिन्न-भिन्न मुक्ति काहे भ३ ॥१६॥ 
दोहाः -झुक्ति समीप भगवानके | हनुमतादिक मित्र ॥ 

बिलग बिलग मुक्ति कहें। एकमें क्‍यों भइ छित्न ! ॥२६॥ 
टीकाः-- भगवानके अवतार माने हुए रामचन्द्रके समीपमें 
उनके मित्रगण, सेवकवर्ग सदा हजूरीया दासवत्‌ रहते रहे। 
हनुमान, अड्गभव, जास्बवान, नल, नील इत्यादि सेवक भावसे रहते रहे । 
तथा सु॒त्नीव, विभीषण आदि सखा भावसे रहते रहे। नित्यप्रति 
कयीवर्षतक समीपमें रहनेवाले उन रामभक्तोंके शरीर छूटनेपर 
उनके मुक्ति भिन्न-भिन्न ही प्रकारसे वर्णन किया है। किसीकी 
सालोक्य मुक्ति भई, तो किसीकी खामीप्य मुक्ति भई, किसीकी 
सारूप्य मुक्ति भई और किसीकी सायुज्य मुक्ति हुई--ऐसा वेदके 
अन्त भाग वेदान्तरूप रामरहस्योपनिषद्‌, रामपूर्वतापिन्यु-उत्तर- 
तापिन्यु उपनिषद्‌ , मुक्तिकोपनिषद्‌ और वाल्मीकीय रामायण, 
अध्यात्म रामायण, तुलसीकृत रामायण आदिकोंमे वर्णन करके कहे 
हैं, सोई पण्डित छोग गायन करते है, लछोगोंको भिन्न-भिन्न मुक्ति 
बतलाते हैं । अब यहाँ विवेक करिये, जब आत्मा सबके एक ही है 
और इशष्टदेव राम भी एक ही है, तथा सबके मुक्तिका ध्येय भी एक 
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ही है । फिर एक सरीखी सबोंके मुक्ति होना छोड़के, एक मुक्तिके 
बदले अनेक मुक्ति या एक आत्मामें भी क्‍यों छिन्न-मिन्न न्यारा- 
न्‍्यारा मुक्ति भई ? किस कारणसे ऐसा विपरीत हुई १ । अगर 
मिश्री मीठी है, तो खानेपर सबको एक सरीखी मीठी ही रूगेगी, न 
कि कड़वा, तीखा, तीता, कसेला, आदि होगा। इसलिये जब सबों 
की एक-सी मुक्ति नहोके भिन्न-भिन्न मुक्ति कहा है, तो वह मुक्ति नहीं 
किन्तु भवबन्धन ही है। बिना पारख स्थितिके तो किसीके यथार्थ मुक्ति 
होती ही नहीं। अतणव गुरुवा लोगोंके मुक्तिका कथन अखत्य है ॥२६॥ 

( १७ ) प्रशक्न:--क्षीर-नीर मिला रहे, हंस भिन्न-भिन्न करता है, 
तिसको एक केसे मानिये ? ॥ १७ ॥ 
दोहाः-नीर क्षीर सामिल रहे | राजहंस बिलगाव ॥ 

एकता कैसे मानिये | याहिं करो तुम न्‍्याव ॥२७॥। 

टीकाः-- जैसे दृष्टान्तमें दूध और पानी एकत्र सम्मिलित करके 
मिलाया गया भी होवे, तो भी उसे राजहंस न्यारा-न्यारा कर लेता 
है'। हंसमें ऐसे स्वाभाविक गुण होता है कि-- उसके चोँच डालते 
ही दूध फटके अछग होता है ओर पानी अलग ही रह जाता है। 
तब हंस दूध-दूध पी जाता है ओर पानी अछूग छोड़ देता है। फिर उसे 
एकता कैसे मानना ? इसका तुम न्याय करके देखो, तो वस्तु किसी- 
में मिलके सर्वथा एक ही नहीं हो जाते हैं। किन्तु उन-डन तस्तवोंके 
परमाणु खरूपसे अरूग ही रहते हैं। संसारमे व्यापक कहने लायक 
पदार्थ कोई भी कहीं नहीं है। नीमक वा शक्कर आदिको पानीमें घोल 
.देनेसे सामिलतासे पानीमे एक होके मिला हुआ सरीखा ही दिखता 
है | परन्तु तब भी उसका खरूप जछसे पृथक्‌ ही रहता है। अश्नि- 
दारा ऑंटायके भाफ उपर वातावरणमें उड़ जानेसे पुनः पूर्वंचत्‌ 
नीमक वा शकर बाकी रह जाता हे । इसलिये पॉचों तत्त्व भिन्न- 
भिन्न हैं, फिर एक ही केसे मानना ? तेसे ही सिद्धान्त नीरमें पाँच 
“लर्व जड़, उसके समस्त काये पदार्थ एवं शरीर आदि बिजातीय 
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परिणामी या परिवर्तनशील दृश्य पदार्थ भिन्न है, ओर क्षीररूप शुद्ध 
चैत्तन्य जीव द्र॒ष्टा ज्ञान खरूप सबसे न्यारा ही है। जड़ाध्यास पूर्व 
संस्कारके कारण चैतन्य-जीव जड़ शरीरमें शामिल होके मिला हुआ 
सरीखी दिखता है | किन्तु खरूपसे वह पृथक्‌ ही है। तभी तो 
शरीर छोड़के जाता है। न्‍्यारा न होता, तो शरीर छोड़के कैसे 
जाता ? ऐसे जड़-चेतन्यका विवेक॑-धिचार करके राजहंसवत्‌ पारखी 
सनन्‍त बिलगाव या भिन्न-भिन्न निर्णय करके यथार्थ खरूपको जान 
लेते हैं। फिर चराचरकी एकता करके “सर्व खट्विदं ब्रह्म” कहकरे 
एक अद्वेत व्यापक ब्रह्म ही सत्य है, ऐसे अन्धा-चुन्ध कैसे मानना ? 
हे जिज्ञासु जनों | इसीका तुम लोग पारखी सहुरुके सत्सकू द्वारा 
यथार्थ न्याय निर्णय करो, सत्यवोधको ग्रहण करो ॥ २७ ॥ 

( १८ ) प्रशक्च:-- इसीमें सिद्धान्त मालूम होता है, जिस प्रकार 
सुघुप्तिमें इन्द्रिय आदि व्यवहार लीन होता है, फिर कुछ काल 
गये व्यवहार लिये उठता है ॥ १८ ॥ 

( १९ ) प्रश्:-- तिस तरह भगवानके स्वरूपमें जो चाहे बेतरह- 
की मुक्ति है। तिस करके लीन रहते हैं, परन्तु प्रथक्‌-पृथक्‌ मुक्ति 
लिये रहते हैं, फिर भिन्न-भिन्न होय संसारी होते हैं ॥ १० ॥ 
दोहाः-सिद्धान्त याहिमें ज्ञात हो । सुषुप्ति जेसे अभाव ॥ 

इन्द्रियादि व्यवहार लय । जाग्रत्‌ पुनि सब भाव ॥२८॥ 

ठीकाः-- इस दृष्टान्तमेसे शुरूुवा छोगोंके सिद्धान्त मालूम हो 
जाता है कि-- जैसे सुषुप्ति अवस्थाम स्थूल-सूक्ष्म देहोंके सम्पूर्ण 
इन्द्रिया, चित्त-चतुश्य आदिकोंके भी व्यवहार, क्रियादि सब 
अन्तःकरणमें लूय होके वृत्ति शुन्यमें लीन हो जाती है । जगत और 
देहादिके भी भाव यहाँ रहता नहीं, अभाव रहता है। फिर कुछ समय 
व्यतीत हो गये बाद निद्रा खुलके जाग्नत्‌ अवस्था होती है, तब पूर्चके 
सब व्यवहार लिये हुए ही उठता है, तो पूृंवत्‌ सब संसारके भाव 
उनमें हो जाता है । तेसे ही निराकार ईश्वर भी महाप्ररय-कब्पान्तमें 
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आकाशवत शल्य रहता है, बह्ममें ही जगत्‌ लीन रहता है। फिर कालान्तर 
में ब्रह्ममे इच्छा या स्फुरणा उठकर प्रकृति-पुरुष सहित समस्त जगत्‌ 
उत्पन्न होके पूर्वंचत्‌ सृष्टि विस्तार हो जाता है। तहाँ कहा हैः-- 
“सूर्याचन्द्रमती धाता यथा पूर्व॑मकल्पयत्‌ | दिव॑ च प्रथिवीं चान्तरिज्ञभथों ख+्॥? 
॥ ऋगेद मएडल १० ॥ सूक्त १६०। मन्त्र १ ॥ 
अर्थ:--- सूर्य, चन्द्रमा, अश्नि, पृथ्वी, चायु, जल और अन्तरिक्ष 
इत्यादिकोंको धारण करनेवाले परमेश्वरने प्रथम कब्पमें जेसा था, 
चैसा ही रच दिया ॥ 
इस प्रकार जगतके उत्पत्ति-प्रलय माने है, परन्तु सो यथार्थ बात 
नहीं है | क्योंकि, जीवके पासमें तो शरीर सम्बन्ध रहनेसे ही तीनों 
अवस्थायें होती रहती हैं। बिना देहके कहीं अवस्था ओर इच्छा ८ 
स्फूरणा हो हो नहीं सकता है। फिर निराकार माने हुए ब्रह्म वा ईश्वर- 
में इच्छा होना, जगत्‌ उत्पन्न करना, यह तो असम्भव कथन है। 
उपरोक्त ऋग्वेदके प्रमाणमे इंश्वरने पूर्ववत्‌ रृष्टि रचना किया कहा 
है, सो भी असत्य है। जब पूर्वमे ज़गत्‌ था, तो पश्चातमे उसे रचने- 
का क्या काम ? अनादि वस्तु भी कभी गायब हो सकती है ? नहीं । 
फिर निराकारसे भी साकारकी रचना होती है ? कभी नहीं। इस- 
लिये जगत्‌की उत्पत्ति-प्रछकय मानना अविवेक वा अज्ञानता है ॥ २८॥ 
दोहाः-- तैसे भगवदरूपमें | सब मुक्ति रहे लीन ॥ 
जन्में पुनि संसारि हो। सुख दुःख भोगे पीन ॥ २६ ॥ 
टीकाः-- ओर .जैसे सुषुप्तिमं, एक अन्तश्करणमें ही सब 
इन्द्रियांदि लीन हो जाती है, फिर ज्ञाअत्‌ होनेपर भिन्न-भिन्न अपने- 
अपने कार्य में प्रवृत्त हो जाती हैं। उसी तरह यदि तुम ऐसा कहो 
कि-- सब भक्त-जीव एक ही भगवानके निराकार-स्वरूपमें जाके 
मुक्तिमें लवलीन हो रहते हैं। भगवद्रूपमें बेतरहकी ८ दो तरहकी-- 
सगुणमुक्ति खुख भोगना ओर निर्गुणमुक्ति आत्मामें मिलके शून्य 
हो जाना मानते है, अथवा भगवानके पासमें सब किस्मकी मुक्ति हैं, 
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जो चाहे सो भक्ति-भावसे प्राप्त कर सकता है। परन्तु ईश्वरके रूपमें 
लीन होते हुए भी जीव अपने-अपने संस्कार, भिन्न-भिन्न भावनाओंके 
अनुसार वहां भी दथक-पृथक्‌ मुक्ति लिये रहते हैं। फिर संस्कार 
सन्मुख होनेपर मृत्युछोकमें आयके जन्म लेते हैं, पुनः देहधारी 
भिन्न-भिन्न संसारी होते हैं। कमंफल परिपुष्ट या परिपक्त होनेपर 
खुख-दुःखादि भोग, भोगते रहते हैं। किन्तु मन उनका भगवानमें 
ही लगा रहता है, ऐसा कहोगे, तो अब विचार करो, यह तुम्हारा 
कथन बिलकुल निरथैक है । प्रथम तो निराकार भगवान्‌ माना हुआ 
ही अखत्य है। फिर साकार जीव उसमें जाके कैसे मिलेगा? यदि मुक्त 
हुआ, तो फिर वह बन्धनमें क्‍यों आयेगा! बन्धनमें आ पड़ा,तो कभी 
मुक्त हुआ ही नहीं है। तुम्हारी मानी हुई चार मुक्ति तो बन्धनका 
ही घर है। वह यथार्थ मुक्ति नहीं है। तहाँ पश्चग्रन्थीम कहा है।-- 

“चार मुक्ति जोइनि चोरासी, तेहि मिलि हेतु बढ़ावै |” इत्यादि ॥ २५९ ॥ 
दोहाः--- जन्म मरणके चक्रमें | पड़े ईश अरु जीव ॥ 

मुक्ति आश निराश भई | भव बन्धनहिं सदीव || ३० ॥ 

ठीका/-- इस तरह विवेकदृश्सि देखो, तो तुम्हारा ईश्वर ओर 
सब जीव दोनों ही जन्म, मरणादि भवचक्रमे ही पड़े हुए हैं। क्‍योंकि, 
अध्यासवश, सब जीव आवागमनादिमे पड़े ही है। तेैसे ईश्वर भी 
बारस्वार अवतार धारण करके जन्मता, मरता रहता है, और कमे 
वासनाके बिना देह धारण नहीं होता है। शरीर घरा, तो वह कमे- 
बन्धनोंमें पड़ा ही है। अब ईइवरके भरोसे मुक्ति पाचेकी आशा किया 
हुआ भी व्यर्थ निराश ही हो गई | सदेवसे जीव-ईश्वर भव-बन्धनोंमें 
ही गिरे पड़े हुए है, ऐसा साबित हुआ। जिनके सकल आशा, वासनाएँ 
छूटकर, पारखस्व॒रूपके स्थिति होगी । वे ही पारखी सन्त बिरले ही 
जीवन्मुक्त होवेंगे। उनके ही सत्सड्मे लगना चाहिये ॥ ३० ॥ 

(२० ) प्रशज्न:-- ब्ह्मकोी निरुपाधि आकाइवत्‌ वर्णन करते हो, 
और घट, भठ इत्यादि उपाधि उसीके भीतर कहते हो, तो ये उपाधि 





| 
| 


[८६० ] संयुक्त षट्‌ अन्थः । [ एकइईस प्रश्न--| 
श | 





असाध्य कैसी होय ? ॥ २० ॥ 
दोहाः-- निरुपाधि विश्व नम सम | केवल ब्रह्म बखान ॥ 


घट मठ आदि उपाधि पुनि । तामें सघत न ज्ञान ॥ ३१॥ 

ठीकाः-- वेदान्तियोंने कहा हैः-- आकाशके समान निराकार, 
'निर्गण, व्यापक, और निरुपाधि ब्रह्म है। एक तरफ तो तुम लोग 
केवल बह्यको उपाधिसे रहित वणन करते हो, और दूसरी तरफ 
घट, मठ, पट, इत्यादिक डपाधिसहित मायाकों भी उसी बहमके 
भोतर स्थित बताते हो। अब कहो ! तुम्हारा बह्मज्ञान कैसे सिद्ध | 
होगा ? ओर फिर तुम लोग उपाधिरूपी आवागमनसे तो भी केसे 
रहित होओगे? यह तो अनादिले असाध्य रोग तुम्हारे पीछे छगा है। 
अर्थात्‌ आकाशवत्‌ निरुपाधि व्यापक ब्रह्म कहनेको तो कहते हो, 
परन्तु सम्पूर्ण मायाके उपाधिरूप जगतमे ओत-प्रोत पूर्ण माननेसे 
सब उपाधियाँ उस ब्रह्मके ही भीतर आई, ओर गोरे अह्ममें काले . 
तिलकके जाई ब्रह्मके एक देशमें माया रहती है, ऐसा वेदान्तमें 
भी कहा है। इस तरहसे तो ब्रह्म घट, मठ, पट, तटादि सकल ' 
विश्वके अधिष्ठान, दुनियॉभरके उपाधिका घर या विकारकी खानी 
ही हुआ | तो कहो ये डपाधियाँ अखसाध्य हैं, तो साध्य केसे होवेंगी ? 
अर्थात्‌ ब्रह्मज्ञानले निरुषपाधि मुक्ति कभी न प्राप्त होगी। इससे वह 
'घोखाको छोड़के, पारखी सहुरुके सत्सड़में लागो। सत्यासत्यका 
'निर्णय करके सत्यसारका ही प्रहण करो ॥ ३१ ॥ 

(२१ ) प्रश्ू:-- बह्को निराबेब निरीह कहते हो, फिर इच्छा 
और अविदय्या कबसे वर्णन करते हो? ये युक्ति असम्भव होती है ॥२१॥ 
दोहाः-. निराबेब निरीह विश्व | परत्रक्ष कहु आप ॥ 


इच्छा अविद्या ताहिं पुनि। बणेन कबसे थाप १ ॥३२॥ 
टीकाः- हे ब्रह्मशानियो ! तुम छोग जो वेद-वेदान्तके प्रमाणसे 
कोई एक परत्ह्म-परमात्मा मानकरके उसे निराबेब ८ अवयवरूप 


| 
| 
|; 
| 
| 
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आकारसे रहित निराकार तथा निरीह ८ इच्छा-वासनासे रहित और 
सर्वव्यापक कहते हो, यही तुम छोगोंका दढ़निश्चयका सिद्धान्त है, तो . 
फिर उसमे इच्छारूप स्फुरणा तथा अविद्या अज्ञानरूप मायाकी उत्पत्ति 
कबसे हुई, कबसे वर्णन करते हो.? इस बारेमे तुमने कया ठहराये 
हो ? क्‍या खरूपसे ही इच्छा, अविदयाका ब्रह्ममें, सम्बन्ध मानते हो ? 
कि बीचसे ? अगर खरूपसे है, तो निराकार, मिरीह, विभु कहा 
हुआ सरासर गरूत हुआ । बीचमें होनेका कोई कारण ही नहीं, ओर 
ब्रह्मके इच्छासे जगतकी उत्पत्ति कहे हो, इससे तो इच्छा, अविद्या, 
उसके सरूपमें ही साबित हुई और तुम्हारे पूर्व पक्षका कथन मिथ्या 
सिद्ध हुआ। किन्तु यथार्थ विचार करो | इच्छा, क्रिया, अवस्था, 
अविया आदि साकार देह सम्बन्ध ही जीवॉंको हो सकते हैं। . 
विदेहमें या निराकारमें वे एक भी लक्षण सिद्ध नहीं होते हैं। इसलिये 
तुम्हारा ठहराया हुआ सिद्धान्त मिथ्या, धोखा होनेसे असार है ॥३२॥ 
दोहा)-- यह युक्ति है असम्भव | करिये याहिं विवेक ॥ 
बीस एक इमि ग्रश्नके | उत्तर सत्य न एक ॥ ३३ ॥ 
टीकाः-- अगर तुम ऐसा कहो कि- ब्रह्म वा इंइवर सर्वशक्ति- 
वान , सर्वज्ञ है, इसलिये वह खरूपसे निराकार, निरीह, होनेपर 
भी जब चाहे, तब मायाको प्रेरणा करके जगत्‌ उत्पन्न कर सकता है, 
उसे कोई बात मुश्किल नहीं है। तो खुनो ! ये तुम्हारी कव्पित युक्ति 
मूलमें ही असम्भव है। इसमें तुम गोलमाल मत करो, किन्तु 
विवेकसे निर्णय करो, तभी सत्य बोध तुम्हें भी होगा। स्थूल' 
शर्सीरके संयुक्त सम्बन्ध हुये बिन किसीको कभी ड्रच्छा हो ही नहीं 
सकती है। सो भी जाग्रत्‌ तथा खप्त अवस्थाओंमे ही इच्छा होती है | 
यह सबको अनुभव है । अन्तःकरण चतुष्टयादि खंयुक्त साधनके 
रहनेसे ही देहधारियाोंको इच्छा होती है, किन्तु त्रह्मको निराकार 
कहा है, तो उसमें इच्छा कैसे होगा, भला ? फिर वह सर्व॑शक्तिवान्‌ 
और सर्वज्ञ भी हो नहीं सकता है। निराकारमे शक्ति केसे होगा? सबको 


[ <६२ ] संयुक्त घट अन्थ: ।...... [ एकईस प्रश्न-- 


जानेगा कैसे ? यह कथन तुम्हारी निर्बुद्धिकी मिथ्या बातें होनेसे' 
निरर्थक हैं। अतः उसमें वह लागू नहीं होता है। विवेक करनेसे | 
तुम्हारी ये युक्ति बिद्कुल असम्भव होती है। सत्य निर्णय करो, अब तो | 
भी भ्रम, धोखाको परित्याग करो। इस प्रकार उपरोक्त २१ प्रइ्नके, 
ठीक-टीक उत्तर, गुरुवा लोग दे नहीं सकते है । यदि उत्तर दंगे, तो 
एक प्रश्नका भी उनके उत्तर सत्यन्यायमें नहीं ठहरेगा ॥ २१े॥ 
दोहाः--गुरुवा भोंदू न जानहीं । सारासार विचार || 
निणंयसे परखायके । पारखि पार उतार | ३४ ॥ 
टीका+-- हे जिज्ञाखु हंसजीवो ! ये गुरुषा छोग सब तो भांदू 5 
अमिक अज्ञानी बने हैं, इससे वे खरूप शान पारख निर्णयका बोध | 
कुछ भी नहीं जानते हैं। सार-अखारका विचार भी उनमें कुछ नहीं 
है। इसलिये उन्होंके सज़को छोड़ दो, पारखी सद्छरुके शरणागत ' 
होकर सत्सकृमे छागो | पारखी साधु-गुरु ही गुरु-निर्णयसे यथार्थ 
परखायके, हंस-जीवॉकोी खानी-वाणीरूप भवसागरसे पार उतार 
देते हैं । यानी निजखरूपकी स्थिति कराय देते हैं ॥ ३७ ॥ 
दोहाः-- जिज्ञासुनकी चाहिये | पारखी गुरु सतसझ्भ ॥ 
जाते पारव बोध लही । काल जाल सब भज्ज ॥ ३५॥ 
टीका+-- इसलिये सत्यके जिज्ञाखु तथा मुमुश्षु पुरुषोंको चाहिये 
कि-- नित्यप्रति पारखी सहुरुके सत्सकूल विचारमे लगे रहे । जिससे 
अपरोक्ष पारख खरूपका बोध प्राप्त होकर सब कालके जालका नाश 
हो ज्ञायगा | अर्थात्‌ , जिसे सत्यज्ञानके बोध होनेकी चाह है, वह 
पारखी साधु सहुरुके सत्सकहु करते रहे, ओर विवेक-विचार करते 
जायें। जिससे खयं खरूपका ज्ञान पारख बोध मिलेगा। फिर 
कालरूप गुरुषा छोग, ओर ख्री आदिके विषय, कव्पनाके जाल सब 
ही भकु ८ विनाश हो जायगा, तो फिर हंस जीव भवबन्धनोंसे 
छूटकर जीवन्मुक्त हो जावेंगे । अतणव सदा पारखी साधु गुरुके ही 
सत्सड्जमे 33-32 ॥ शेणके... का अड 
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॥ # ॥ ग्रन्थकर्ताके स्थानका परिचय आदि वर्णन ॥ # ॥। 
दोहाः--बुरहानपुर शुभ नागझिरी | श्रीकबीर मन्दिर मध्य ॥ 

स्रौथी पिढ़ी आचार्य भये। श्रीरामसाहेब सद्य ॥ ३६॥ 
पारख ज्ञान प्रवीण गुरु। वेद वेदान्तके. बिज्ञ ॥ 

कसर विलोकि परखायके | भमे मिटायो अज्ञ ॥३७॥ 
बोध हेतु जिज्ञासुको | यही प्रश्न उन कीन्ह॥ 

बीस एक सब हो गये। भाषामे लिख दीन्ह ॥ ३८॥ 
सोह गद्यमय  प्रइनको | पद्यम)ं लिखा बनाय।॥। 

रामस्वरूपदास तुम | याद करो मन लाय ॥३५०॥ 
कण्ठ करनको सुगम भो। सन्‍त दृन्दको येह।॥। 

रामखरूप जो याद करें। सत्सकहुूु सहाय करेह ॥४०॥ 

चोपाई:---., बिन गुरु पारख घोर अन्धारा | खानि वारणि भठके मवधारा ॥ ४१ ॥ 

सूके; नहिं सत ज्ञान अभागे | इंश खुदा अनुमितमैँ लागे | ४२ ॥ 

गुरुवा अहेर करे बहु भाति । बाण वाणि मारे जिव छाति ॥ ४३॥ 

: घायल भये दहुँदिश भर्मावें | छुखदाता परमेश्वर गावें ॥ ४४ ॥ 

इष्ट दशकों विश्ह बढ़ाये | कहरत ही दिन रैन गमाये ॥ ४४ ॥ 

तद॒पि दर्श मिल्यो नहिं कोईं। अ्न्ध गोलांगुल पकड़ो सोई ॥ ४६ ॥ 

ऐसे करत मरे श्रम धोखा । काल कराल दाढ़ बहु चोखा ॥ ४७ || 

गुरुवाने समझायो बाला !। परमेश्वर कर्ता इक आला ॥ ४८ ॥ 

प्रथमे शून्य रहा जग सोऊ | कतोंकोी इच्छा तब होऊ ॥ ४६ ॥ 

एकोहंबहुस्थामि उपाई | चारखानि तबहीं निर्माई॥ ५० ॥ 

आपुदि एक अनन्त भये जब । जीवसष्टि उपजी जग तब || ४१ ॥ 

यहि विधि पिणड ब्रह्माएड उपाईं | सबमें व्यापक ब्रह्म रहाई॥ ५२ ॥ 

निशाकार निगुंण निरमाया। ताके भये जड़ चेतन छाया ॥ ५४३ ॥ 

स्वृशक्तिमान परमेश्वर । त्रिगुणातीत जानु परात्पर ॥ ५४ || 

ताकर अंश जीव तुम सब्च हो । अं ब्रह्म लखि जगदुःखपर हो ॥ ४५ ॥ 

जो जाने ब्रह्मास्मि सोई। जगते छूटि मुक्त सो होई ॥ ५४६ ॥ 


[<६४ ] धैयुक्त घट अन्थः ।.[ एकईस प्रश्न-पन्थः ३ ] 





चौपाईः---वेद वेदान्त सनातन ज्ञाना । जो याकों समझे; सो सयाना ॥ ५७ ॥ 
वेद ग़ुरुके वाक्यहि मानों। नहिं माने ते दुष्ट घुलानो ॥ प८ ॥ 
ताके कुशल नहिं किहिं मौती | लख. चोरासी नक॑ भुगाती ॥ ५६ ॥ 
आशा भयके जाल बिछाकर | बहुविधि पकड़ रहे यम आकर ॥ ६० ॥ 
बन्दीलोर कबीर गुरु स्वामी ! परखायो जीवन परणामी ॥ ६१ ॥ 
छन्‍्दः--पारखी  गुरुदेवने, परखाय कर सब भमको ॥ 
भूले हुए नरजीवके, भूल. मिटाये मर्मको ॥ 
कसर खोट जबहीं छखे, निजरूपको जाना सही ॥ 
। शानखरूप खुद चेतन, पारख स्थिति मुक्ति छही ॥ ६२ ॥ 
सोरठाः-- पारख ज्ञान समान । जगमें कोई ओर नहीं ॥ 
पारली शुरू महान | तरण तारण खुख निधि ॥ ५रे ॥ 
पारख जीव खरूप | जानत पारली सन्त जन ॥ 
और नहीं निजरूप | धोखामें भत जाहु जिव ॥ ६७ ॥ 
॥ # ॥ ग्रन्थ समाप्तिकी शुरु वन्दना ॥ # ॥ 
दोहाः--चरण कमलशिर नायके । बन्दगी है. त्रयबार ॥ 
रामखरूप गुरु देवजू। कृपा दृष्टि आधार ॥६०ा॥। 
भक्ति सहित बन्दन करों | पारखि सन्‍त समाज ॥ 
जिनके कृपा कटाक्षसे | जीवनके हो. काज ॥६६॥ 
एकईस प्रश्न॒ पद्य अर । टीका सहित खुखाज ॥ 
रामखरूप गुरुकी दया | पूर्ण भयो यह आज ॥६७॥ 
युग सहसत्र वखु सम्वत | आदिवनवदि चोदस शनि ॥ 
.. एक नो पाँच इक सने । खितस्वर दिन उनतीस गनि ॥६८॥ 
. रामखरूपदास, लिखा | भयो समाप्त यह प्न्थ ॥ 
पढ़ेगुने जो सार गहे। मुक्ति मिले खत पन्थ ॥६०॥ 
॥ & ॥ इति श्री पारखनिष्ठ श्रीभौाचाय रामसाहेब कृत ग्रन्थ एकईस 
प्रक्ष मूठ भाषाकी --रामखरूपदास विरचित--डल्था पद्म-अनुवाद 
तथा सरल टीका सहित तृतीय अन्थः सम्पूर्ण समाप्तम ॥ ३ ॥ «8 ॥ 


॥ $ ॥ भ्रीसद्गु रवे नमः ॥ & दयागुरुको ॥ 68 ॥ 
॥ अथ लिख्यते संयुक्त निणयसारादि पट ग्रन्थ: ॥ 





पारखनिष्ठ अज्ञात पारखी सन्‍त लिखित--- 
पारख विचार नामक च॒त॒र्थ ग्रन्थ प्रारम्भः ४ 


[ पारख सिद्धान्त दर्शिनी भ्रम विध्यंशिनी सरल टीका सहित । ] 





॥ ६8 ॥ टीकाकारकूंत मजलाचरणम्‌ श्रीसद्गुरुपद वन्दना ॥ # ॥ 
सोरठा;-- मड़्जल पारख रूप । बन्दीझोर कबीर गुरु | ॥ 
पारख बोध स्वरूप | प्रथमें श्रश्भु ग्रगट कियो॥ १॥ 
साखीः--गुरु कबीर उपदेश सुनि | भयो विवेक अनेक ॥ 

बोधवान नरजीव सो | पारख लीन्हा टेक ॥ २॥ 
गुरु शिष्य परम्परा | पाराख भया प्रचार ॥ 
अमित जिज्ञासनबोध भो । जड़ चिद॒ सारासार ॥ ३॥ 
प्रण साहेब पारखी | गुरु कबीर महान॥ 
रामस्वरूप गुरुकी दया। पारखपदको' जान ॥ ४ ॥ 
पारखी शुरुपद बन्दगी। श्रद्धा भक्तिके साथ॥ 

. रामस्वरूप हूँ शरणमं | दया करो गुरु नाथ ! ॥ ५॥ 
पारखी कबीर सदूशुरु ! बन्दों साधु समाज ॥ 
हितकारी गुरु सबनके | रामस्वरूप हो काज ॥ ६॥ 
सं० नि० घटू० ५५--- 


[ ८६६ ] संयुक्त घट अन्य: ।[ पारख विचार-- 


॥ 8 ॥ ग्रन्थ निर्माण वर्णन ॥ && ॥ 


साखीः--पारखी गुरुदेव इक | शिष्य परीक्षा कीन्ह॥ 
* अश्नोत्तर यथार्थ लखि । पारख विचार लिख दीन्ह॥ ७ ॥ 
टीकाः-- प्रथम मड़्लाचरणके साखी.६ तक अर्थ स्पष्ट है। पश्चात्‌ 
खुलासा यही है कि-- कोई एक पारखी सहुरुदेव रहे; आप बुरहान- 
पुरके प्रथमाष्चायः सहुरु श्रीपूरणसाहेबके पक्के ' अनुयायी रहे। 
आपने एक समय, अपने खसत्‌ शिष्यके बोधका परीक्षा किये। तहाँ 
आपने जो-जो बाते पूछे; सो सबका उत्तर शिष्यने यथार्थ निर्णयसे 
ही कहा। सो प्रश्नोत्तरको उपयुक्त यथार्थ अन्य जिज्ञाखुओके लिये 
भी छामकारी जान करके आपने 'पारख विचार! नाम रखकर उसे 
ग्रन्थरूपमे लिख दिये ॥ ७ ॥ 
साखी/--यह भाषामें लिखित था । सोह पद रचना साज्ञ ॥ 
रामस्वरूपदास किया | साधु सन्‍्तके काज ॥ ८ ॥ 
टीका+-- यह मूल अन्ध प्रथम बोलचालके भाषामे लिखा हुआ, 
स्थान नागझिरी बुरहानपुरमें पड़ा था। उसे मूल पश्चप्रन्थीके साथ 
अन्तमें रखकर श्रीकाशीसाहेबने बम्बईमे छपाने दिये थे। वि० सं० १९६५ 
में खेमराज श्रीकृष्णदासने उसके प्रेसमें छपाके बम्बईमे प्रकाशित 
किया था। तबसे अबतक वबेसे ही भाषामें यहाँ स्थानमें सन्‍्तोंको 
पढ़ाया जाता था। सोई मूल भाषाका सार लेकरके, साखीरूप पदययमें 
उसे सजाके रामखरूंपदासने पद्यमें रचना किया है। क्योंकि, जो साधु 
सन्त यहा बुरहानपुरमें पढ़नेकी आते हैं, वे विशेष करके पदको कण्ठ 
करनेकी श्रद्धा रखते हैं। खाली भाषा समझने भरको होता है, याद करके 
समयपर प्रमाण उपस्थित करनेके लिये भाषा सुगम नहीं होती है । 
इसलिये उन्हीं साधुओंके पढ़ाई कार्यके लिये हमने सेवारूपमें इसे 
पद्ममे रचना कर दिया है ॥ ८ ॥ 


ग्रनंथः ४ ] पारख सिद्धान्त दशिनी भ्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित । [ ८६७ ] 


साखीः--पश्चग्रन्थिके अरथेकों | पढ़त हते सब साथु ॥ 
अथ पढ़ावत रामस्वरूप | पर रचना सुस्वाहु ॥ ९ ॥ 
टोकाः-- ओर निम्नाद्लित गत वर्ष “श्रीकबीर निर्णय मन्दिर नागमिरी 
स्थान” में उपस्थित २०।२५ सू्ति सब साधु मूल पश्चम्रन्थीके गुरुमुख 
निर्णयसे अर्थ पढ़ते रहे थे । तब उन्हे रामखरूपदासने भली-भोति 
अर्थ पढ़ाया था, उसी समयमे वि० सं० २००७, आश्विन शुक्ल ५, 
सोमवारको पारख विचारका, पदमे रचना करके, अच्छी सुरस या 
मधुररूपमें निर्माण किया गया था; और आज चि० सं० २००८, 
आदिवन कृष्ण १७, (ता० ३०।९। १९५१ ई०) को पुनः इसकी व्याख्या- 
रूपमें टीका लिखनेको प्रारम्भ किया गया है, यहो अ्रन्थ निर्माणका 
पूव इतिवत्त है, ऐसा जान लीजिये !॥ ९ ध. 


॥ $8 ॥ अथ लिख्यते पारख विचार ग्रन्थ: ॥ 8 ॥ 
साखीः- एक समय श्रीसद्गुरू । बैठे हते स्वच्छन्द्‌ ॥ 
यथासमय सद्शिष्यगण । दशे पशे निस्पन्द ॥ १ ॥ 


टीकाः-- किसी एक समयमें पारखनिष्ठ विराग मूर्ति श्रीसहुरु- 
देव स्वच्छन्द शान्त भावसे खरूप विचारमे बेठे हुए थे। डस वक्त 
यथायोग्य डचित समयमें दर्शन करनेका अनुकूल मौका देख करके 
सद्शिष्यगण कई एक भक्त छोग आये; दर्शन, त्रयबार बन्द्गी, 
चरणस्पर्श, चरणरज शिरोधाय करके, एक तरफ चुपचाण बैठ गये । 
वे सब स्थिर या शानन्‍्त थे, चश्चलता उनमे नहीं थी, निस्पन्द्‌ ८ 
अचल, एकाप्र या स्थिरतामे बेठे थे ॥ १॥ 
साखीः-- क्पादृष्टि लखि शिष्यन | बन्दीछोर दयाल ! ॥ 
निज शिक्षा सिख बोधकी । जॉच किये तत्काल ।। २ ॥ 
टीकाः-- तब बल्दीछोर परम दयालु पारखोसहुरुने उन सभी 
शिष्योंके ऊपर कृपादश्टिसे देख लिये। फिर उनके रहनीको देखके उन्हे 


| व्द्ष्य | . संयुक्त षट ग्रन्थः । [ पारख विचार-- 


बोध कैसा भया है? उसके परीक्षा करनेका विचार किये। उन 
शिष्योंको दिया हुआ अपने शिक्षा या उपदेशका बोध उन्हें केसा 
हुआ, यह जाननेके लिये तत्काल ८ उसीवक्त सहुरुने जाँच करना 
शुरू किये ! उनमेले प्रथम एक बुद्धिमान्‌, बोधवान, शिष्यसे पूछे 
जिससे यह पारख विचार बना है ॥ २॥ 
॥ #& ॥ यहापर पहले ऊपर मूल प्रश्नोत्तर भाषा रखके फिर नीचे 
डब्थाका पद ओर टीका लिखा है ॥ &# ॥ 
(१ ) गुरु कहते हैं कि-- हे शिष्य ! तू यह देहमें कौन है ? 
सो विचार करके कहो ? ॥ १॥ 
॥ # ॥ सद्गरुके परीक्षारूप प्रश्न--१ ॥ खण्ड १ ॥ # ॥ 
सोरठा;--- तुम हो शिष्य सुजान । जो पूछ माँ ग्रति कहो ॥ 
.. तूँ है कौन पिछान | को है याहि देहमें ॥३॥ 
टीकाः-- सहुरुने कहा-- हे शिष्य ! तुम तो अब अच्छे जानकार 
हो चुके हो, और बुद्धिमान हो, इसलिये मैं तुम्हारे बोधकी परीक्षाके 
लिये जो कुछ तुमसे पूछता जाऊँ, उसका उत्तर तुम मेरे प्रति ठीक 
ठीक कहकर सुनाते जाओ । कहो-- तुम कौन हो ? इसका पहिचान 
तुमने किया है, कि नहीं ! ओर इस देहमें कोन रहता है ? तुम अपने . 
आपको जानते हो, तो बताओ, तुम हो कोन ? ॥ ३ ॥ 
साखीः-- तीन देहमें कौन है ! ।-याका करो विचार ॥ 
तोंको निश्रय सो कहु | लखिये सार असार ॥. ४ ॥ 
टीकाः--और स्थूलदेह, सूक्ष्मदेह, तथा कारणदेह, इन तीन देहोँमें 
रहनेचाल कौन है? इसका तुम भलीमंति विचार करो, फिर तुमको जो 
बात जैसा निश्चय हो, सो विचार पूर्वक मुझसे कहो; और सार-असारकों 
यथार्थ निर्णयसे छख को। इस प्रकार प्रथम गुरुद्रेवने पूछते भये॥४॥ 
॥%॥ सत्‌ शिष्यके बोध ग्रकाशरूप उत्तर--१ ॥ खण्ड २॥ #॥ 
(१) शिष्य कहता है-- हे साहेब ! में आपकी दयासे सब 
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विचार करके परखता हूँ, तो में पारखी हूँ !॥ १॥ 
साखीः--- है साहेब ! भल पूछह । गुरुकी दया विचार ॥ 
साँच भूठ सब परखता । पारखके आधार ॥ ५॥ 

टीका+-- सहुरुके ऐसे उपरोक्त वचन खुन करके, तब सत्‌ 
शिष्यने, दोनों हाथोंको जोड़कर, विनयपूर्वक कहता भया। हे सहुरू- 
सादेब ! आपने भले पूछे हो ! हमारे भलाई, कल्याण, बोधकी परि- 
पुष्टिके लिये ही आपका पूछना, परीक्षा करना होता है। सो मुझे 
आपकी छूपासे जैसा बोध हुआ है, वेसा कहता हूँ। कहीं त्रुटि हो, 
तो चेता दीजियेगा। हे प्रभो! आप ही सहुरुके दयासे मेने सब 
बातोंका भलीमाति विचार करके परखा हूँ! या परखता 
हूँ ! तहाँ में पारखके आधारसे ही सत्य-जीव खयं है, तथा 
ब्रह्म, ईश्वरादि मानन्दी सबहीं झूठ हैं, ऐसा यथार्थ परखता 
गया हूँ | ॥ ५॥ 


साखी।--- पारख सबके में करों | पारखी है मम नाम ॥ 


परख हंस यहि देहमें | पारखी में तन ठाम ॥| ६ ॥ 
टीकाः-- और दृरश्य-अदृश्य, तीन देह, पश्चविषय, खानी, वाणी, 
इत्यादि सबोकी पारख तो में चैतन्य जोव खय॑ं ही करता हूँ! 
इसलिये मेरा नाम पारखी कहा जाता है। यही स्थूलादि त्रय देहके 
घेरामें पूर्वकर्माइुसार रहा हुआ में ही वस्तुतः पारख खरूप हंस 
जीव हैँ ! देह संघातमें सबको परखनेवाला होनेले में, इस शरीरके 
ठिकाने पारखी हंस जीव कहलाता हूँ ! देह रहित होनेपर पारख 
स्वरूपमात्र रहता हूँ ! सत्य निर्णयसे ऐसा ही में जानता हूँ, सोई 
निश्चयसे मानता हूँ | ॥ ६॥ 


॥ # ॥ सद्गुरुके परीक्षारूप-प्रश्न--२ ॥ खण्ड ३ ॥ # ॥ 
(२) हे शिष्य ! पारखी काहे सो कहिये ११ २॥ 


[ ८७० ] संयुक्त घट ग्रन्थः । [ पारख विचार«+« 


साखीः-- अहो शिष्य ! श्रवीण तू । तेरे बच है ठीक ॥ 
पारखी काहे सो कहे १ । मों प्रति कहु सो नीक॥ ७॥ 
टीकाः-- अहो, हे शिष्य ! तू तो बड़ा समझदार बोधमे प्रवीण 
दीख' पड़ता है । क्योंकि, तुमने अभी जो बात कहा, सो न्याय-निर्णय 
में ठीक जँचते है, सो तुम्हारे वचन ठीक हैं। किन्तु उसमें शड्ढा यह 
होती है' कि-- पारखी किसको कहते हैं? पारखीके लक्षण क्या है ? 
पारखी कोन होता है ? सो इसका खुलासा तुम अच्छी तरहसे स्पष्ट 
करके मेरे प्रति कहो ? ॥ ७॥ 


॥ # ॥ शिष्य बोध प्रकाश-उत्तर-२ ॥ खण्ड ४७ ॥ # ॥ - 

(२ ) हे साहेब ! जो देह आदि काल, सन्धि, झाई इत्यादि ये 
जालको परखे, सो पारखी है ॥ 
साखीः-- है साहेब ! तन मन वचन । इन्द्रियादि ओ प्राण ॥ 

काल सन्धि झाँ३ सकल । जाल परख परमाण ॥८॥ 

टीकाः-- हे सहुरुसाहेब !' में स्थूलादि पश्चरेह, पश्चकोश, पश्च 
विषय, पश्चप्रण, पश्च उपप्राण, बाह्य दृश इन्द्रिया, भीतरी मनआदि 
अन्तःकरण पश्चक, पाँच तत्त्व, तीन गुण, २५ प्रकृतियाँ, वचन और 
काल 5 कल्पना, कमें, उपासना, योग, शुरूुवा छोम ओर स्थ्ियोंका 
प्रपश्च, सन्धि> मानन्दी, ज्ञानमार्ग, सम्बन्ध, भेद; तथा झोइ-८ 
विशानमार्गकी गाफिली, भ्रम, भूल, धोखा, इत्यादि, पिण्ड-ब्रह्माण्डको 
सकल जाल-जञ्ञालोंको परखनेवाला पारख खयं प्रत्यक्ष हूँ! सो प्रत्यक्ष 
प्रमाण है। पारखकें प्रतापसे ही वह सम्पूर्ण परखा जाता है ॥ ८ ॥ 


साखीः--- खानी वाणी सबहिको । परखे पारखी सोय ॥ 


अस लक्षणयुत पारखी । जामें श्रम नहिं कोय ॥ & ॥ 
टीका+-- और मोटी ज्ञाल खानी भाग-- स्त्री, पुत्र, धन, घर, 
कुल, कुटुम्ब, राज-काज आदि जगत्‌ जार है। तथा झीनी जाल 
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वाणी भाग-- वेद, शास्त्र, पुराण, कुरान, बाइबिल आदि, ब्रह्म, ईश्वर, 
आत्मा, खुदा, इत्यादि भ्रमज्ञाल हैं। उन सबोको ही एक-एक 
करके भलीभौति परखकर सत्यासत्यको जो जान लेते है, सोई सच्चे 
पारखी हैं. । विवेक, वेराग्य, बोधभाव, सत्य, विचार, शील, दया, 
धैय॑, परीक्षादष्टि आदि ऐसे सद्गुण लक्षण, रहनी-रहस्यसंयुक्त पुरुष 
जो है, सोई हंस-पारखी है; जिनमे रश्नकमात्र भी खरूप बोधमें भ्रम, 
भूल कोई कुछ भी नहीं रहता है । वे सदा पारख प्रकाशमे रहते हैं, 
उसी प्रकार में निजखरूपमें स्थित-पारखी हूँ! ऐसा में समझता हूँ ॥९%॥ 
॥ # ।! परीक्षक सद्गुरु प्रश्ष--३ ॥ खण्ड ५ ॥ ॥ # ॥ 
(३ ) हे शिष्य ! तू परखता काहेसे है ?॥ ३ ॥ 
साखीः- शिष्य ! काहेसे परखता । है क्‍या तेरे पास ॥ 
कौन वस्तु औजारकों । उरमें रखता खास ॥ १० ॥ 
टीका*- हे सुबुद्धि शिष्य ! तूने जो कहा, सो ठीक है । परन्तु 
यह तो बताओ, कि-- तू सबको परखता है, तो किस . चीजञसे 
परखता है ? परखनेके लिये तेरे पासमें क्या साधन रखा है ! ऐसी 
कोन वस्तु तथा ओजारको खास करके हृदयमें रखता है ? क्योंकि, 
खुनार, जोहरी आदि लोगोंके पासमे कसोटी आदि साधन ओर 
ओजार रहता है, वे उसीकी सहायतासे सुवर्ण, रल आदिकी परीक्षा 
करते हैं! तेसे ही तूँ जब पिण्ड-ब्रह्माण्ड आदि सकलका पारख करता 
है, तो काहेसे या किसके द्वारा, या किस वस्तुके प्रयोगसे परखता 
है? सो अब यथार्थ बताओ ॥ १० ॥ 
॥ # ॥ शिष्य बोध ग्रकाश-- उत्तर-३ ॥ खण्ड ६ ॥ # ॥ 
. (३) हे साहेब ! [में निज] पारख ले [| ही सबको परखता हूँ ! ] 
साखीः--पारख दिव्य दृष्टि निज | परखत हूँ सब जाल ॥ 


सद्गुरु सो में पारख । सार वस्तु त्रयकाछ ॥ ११॥ 
टीकाः-- हे सहुरु देव! मैं खयं पारखसखरूप अपरोक्त हैँ 


[८७२ ] संयुक्त घद्‌ ग्रन्थः । [ पारख विचार-- 


परीक्षा करनेकी दिव्यदृष्टि सदा मेरे पासमें मौजूद रहती है, सोई 
निजपारख बलसे, .मोटी, झीनी सब जालऊोंको में परखता हूँ! 
तअयकालमे एकरस सखत्यसार वस्तु में खुद पारखखरूप हूँ, ओर 
देहम बुद्धि, विचार आदि सूक्ष्म औजार तो रहे ही हुए हैं, सहुण 
रहनी आदिके लिये में उनको भी काममें लाता हूँ, विवेककी कसोटी 
मेरे पास है, उसीसे में सत्यासत्यका निर्णय करता हूँ, ओर त्रिकाल- 
अवाध्य चेतन्यखरूप तो में ही हूँ! बोध, विवेक, विचारादि सहुण ही . 
मेरे साधन हैं। अतः पारखसे सबको परखता हूँ ॥ ११॥ 

॥ # ॥ परीक्षक सदुगुरु प्रश्त--७४ ॥ खण्ड ७ ॥ # ॥ 

(४ ) हे शिष्य ! पारख तुझमें है कि--तूँ पारखमें है ? ॥ ४ ॥ 
साखीः-- तुभमें पारख शिष्य है | कि तुम पारख माहिं | 

तुम ओ पारख उभयमें । किसमें को कहु ताहिं। १२॥ 

टीकाः-- हे शिष्य ! तुम्हारा विचार ठीक है । किन्तु यह बताओ 
कि-- वह पारख तुझमें रहता है कि, या तूँ ही उस पारखमें रहता 
है ? एक तुम हुए, दूसरा पारख हुआ; इन दोनोंमें किसमें कोन रहता 
है? कौन आधार है? कौन आधेय है? पारखसे तुम्हारा क्या 
सम्बन्ध है ? इसका यथोचित विवरण कहो, तुम्हारा समझ कफेसा 
है? सो दर्शाओ ॥ १२॥ 
॥ # | शिष्य बोध प्रकाश-उत्तर--४ || खण्ड || ८ ॥ # || 
(४ ) हे साहेब ! में पारखमे हुआ, तब पारख सहज ही मेरेमे है॥ ४॥ 
साखीः--पारखमें मैं सद्गुरु ! सदा रहों तेहि ठाहिं।। 

जब पारखमें में हुआ । सहजहि मेरे माहिं॥ १३॥ 

टीकाः-- हे सहृरुदेव ! पारख खरूपकी स्थितिमें सदासर्वदा में 
उसी ठिकानेमें ही स्थिर होके रहता हूँ ! इस प्रकार जब में सब 
मानन्दीकी त्यागकर, पारख खरूपमें स्थित हुआ, तब पारख भी 
सहज ही मेरेमें रहा हुआ सिद्ध हुआ। अर्थात में चैतन्य-जीव जब 
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पारखपदको प्राप्त हुआ, तब बिना परिश्रम पारख भी मुझमें साबित 
हो गया ॥ १३ ॥ 
साखीः--मैं ओ पारख भिन्न नहीं । जैसे स्त्य-प्रकाश॥ 
पारख पारखी एक हों। देह रहे कि नाश ॥ १४ ॥ 
टीका: और वास्तवमें तो में चैतन्य-जीव ओर पारख यह 
भिन्न-भिन्न दो पदार्थ नहीं है । जैसे खूय, ओर सूर्यका प्रकाश कहने- 
मात्रको नाम दो हैं, किन्तु वस्तु एक है, दो नहीं । प्रकाशको छोड़के 
सूर्य दूसरा हो नहीं सकता है । प्रकाश गुण, रूर्य .गरुणीका नित्य 
सम्बन्ध है। तैसे ही जीव तथा पारख भी कहनेको नाम दो हैं, वस्तु 
एक है । यहाँ आधार-आधेयका सम्बन्ध रूगता नहीं । क्योंकि, वह 
तो कात्र-कारणमें घटता है। कारणसे कार्य पदार्थ रूपान्तरमें भिन्न 
होता है। इसीसे घड़ा आधेय, प्रथ्वी आधार, इत्यादि प्रकारसे माना 
जाता है, सो यहाँ घटता नहीं | गुण-गुणीका नित्य सम्बन्ध ही यहाँ- 
पर माना जाता है। चैतन्य-जीव ग़ुणी है, पारख उसका गुण है। 
जो वस्तुः एक है। इस प्रकार में पारखी तथा मेरा खरूप पारख, 
एक ही है। निजखरूपकी स्थितिपर स्थिर हो गया हूँ । सकल आशा- 
चासनायें छूट गई हैं। अब यदि प्रारब्ध-भोग तक देह रहे, अथवा 
प्रारब्धपूर्ण होके शरीर छूटके नाश हो जाय, उसमें मुझे कोई हानि, 
लाभ नहीं है। में तो पारखमें ही अटल हूँ !॥ १४ ॥ द 
॥ # ।। परीक्षक सद्शुरु प्रशक्ष-५ || खण्ड | ९ ॥ 
(५) हे शिष्य ! तू तो यह देहमे नखसे शिखा-पर्यन्‍त भरा 
होगा, फिर चैतन्य और पारख कहाँ रहती है ? ॥ ५॥ 
साखीः--हे शिष्य ! तू यह देहमें | नखसे शिर पयेन्त ।॥। 
होगा व्यापक भरा हुआ | सब अक्छ अनन्त || १४ ॥ 
टीका:-- हे शिष्य ! तू अपनेको व्यापक सर्वेत्र परिपूर्ण मानता 
होगा, तो इस स्थूलदेहमें भी पेरके अंगूठेके अग्नभाग नाखूनसे लेके 


[ ८७४ ] + संयुक्त पट ग्रन्थः । | पारख विचार-- 
शिरके शिखा या चोटी स्थानतक, तू सर्वाइ्ृुमें व्यापक होके भरा 
हुआ ही होगा; यानी नखसे शिखा पर्यन्त भरा हुआ सब अइमें 
पूर्ण तू अनन्त, अपार होगा ॥ १५ ॥ 

साखीः--पुनि पारख चेतन कहाँ। रहती ठोर बताव १॥ 


पिण्ड छोड़ि ब्रह्माण्डमें | क्या करता ठहराव १।। १६॥ 
. टीका+-- अगर ऐसा ही है, तो फिर चैतन्य और पारख कहापर, 
किस ठोरमें रहती है, उसके ठीक-ठीक ठौर या ठिकाना बतलाओ ? 
क्या तब वह' ऐसी हालतमे पिण्डरूप शरीरकों छोड़कर बाहर कहीं 
ब्रह्माण्डमें जाके ठहराव करता है? कि, या क्‍या करता है ? कहाँ 
रहता है ? ॥ १६॥ 
साखीः-व्यापकमें पारख नहीं | एकदेशी हे जीव ॥ 
एक देशमें पारख । सत्सक्षत गुरु कीव ॥ १७॥ 
टीका+-- और फिर बात ऐसी है कि-- जहाँ व्यापक होता है, 
उसमें पारख नहीं होता है। क्योंकि, जीव एकदेशी है, ओर जीवको 
छोड़कर पारख सिद्ध - होता नहीं, इसलिये पारख भी एकदेशमे 
ही साबित होता है। सहुरुकी सत्सकु विचार करके यह तो 
तुमने जान ही लिये हो। अब तुम्हें जैसा बोध हो, वैसा 
खुलासा कहो ? ॥ १७-॥ 
॥ %# ॥ शिष्य बोध ग्रकाश-उत्तर--- ४,।| खण्ड १० ॥ # ॥ 
(५) हे साहेब ! में तो सदा देहसे न्‍्यारा पारखी,. पारखमें 
रहता हूँ। में देहमें भरा हूँ, ऐसा कहा जाय-- तो क्‍या मैं नाकमे हूँ, 
कि कानमे हूँ, कि मूड़मे, कि नाभिमें, कि पाँवमें, कि आँखमें, कि 
हाथमे, कि जीभमें, कि पाँच तत्त्वोंमे, कि में दश इन्द्रियोंमे, इनकी 
सबकी *पारख में करता हूँ! तो में इनसे न्यारा हूँ! पारखमें । 
पारख भूमिका सबसे न्‍यारी, सो पारख ओर मैं कछु दोय नहीं । 
में ही पारंखी हूँ! ॥ ५ ॥ 
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साखीः--हे बोधदाता सदशुरु ! देहादिक में भिन्न ॥ 
सदा परीक्षक पारखी। द्रश्ट न्यारा चिह्द ॥ १८॥ 
टीका/-- उपरोक्त सहुरुके वचन सुनके सत्शिष्य विनम्नभावसे 
बोला-- हे सहुरु ! आप तो सत्यबोधदाता हो, आपके सत्यडपरदेशके. 
प्रतापसे मुझे जो कुछ बोध भया है, सोई में दृढ़ताले निश्चय करके 
कहता हूँ ! देह आदिक नाशवान पदार्थोंसे तो में खरूपसे भिन्न ही 
हैँ, सदा-सर्वदा इन सबके परीक्षक, द्वष्टा, पारखी, ऐसे चिह्न या; 
लक्षणवाला, में सबसे न्‍्यारा पारखमें रहता हूँ ॥ १८॥ 
साखीः-न्यारा पारखी में अहों। पारखमें त्रयकाल ॥ 


एकरस. एकदेशमें । स्थिति स्वरूप बहाल ॥| १६॥ 
टीका+-- ऐसे जड़तत्वोंके कार्य-कारणसे न्यारा देहसम्बन्धम में 
पारखी हूँ,और चअयकाल पारखमें ही रहता हूँ; ओर एकरस, एक तरफ 
चेतन देशमें ख-सख्वरूपकी स्थिति बहाल या कायम किये रहता हूँ ॥१९॥ 
साखीः--यदि मैं व्यापक देहमें। कहा जाय गुरुदेव ! ॥ 
अवस्था तीन न होवई। देह होय नहीं छेव ।| २० ॥ 
टीका+-- हे गुरुदेव! यदि में देहमे नखसे शिखापयन्‍त भरा हुआ 
व्यापक हूँ, ऐसा कहा जायगा, तब तो बड़ी शाह्ला उत्पन्न हो जायगी। 
देहमें चेतनकी व्यापकता माननेपर तीन अवस्थायें कभी न होना 
चाहिये । और दारीरका परिवतन, विनाश भी होना नहीं चाहिये । 
किन्तु यहाँ तो तीन अवस्थायें भी अद्ल-बदल होते रहते है, देहके 
परिणाम वदलके नाश भी होता है। फिर चेतनको देहमें व्यापक. 
कैसे मानना ? ॥ २०॥ 
साखीः-माना व्यापक्क देहमें | तो कहो दीनदयाल ! ।। 


कोन टोरमें में रहूँ। भरा हुआ सब काल ॥ २१ ॥ 
, ' ,टीकाः-- अगर मैं चैतन्य इस स्थूल देहमे भरा हुआ व्यापक, 


[८७६ ] संयुक्त घट ग्रन्थः | [ पारख विचार-> 





हूँ, ऐसा माना जाय, तो हे दीनदयाहुसाहेब ! में निम्न प्रकारसे ' 
शह्ला उपस्थित करता हूँ, उसका समाधान कहिये कि-- में इस 
वेहमे कोन ठौरमें या किस जगहमें भरा हुआ हूँ ? सब कालमे में 
देहमें कब भरा हुआ था? और कोन अवयवमें भरा हुआ हूँ? ॥ २१॥ 
साखी/-नाक कानकी शीशरममें । नाभि पॉवके माहिं | 
नेत्र हाथ ओ जीभमें । त्वचा शिश्न किहिं ठाहिं।। २२ ॥ 
टीकाः-- कहिये तो क्‍या में नाकमें भरा हुआ हूँ ? कि कानोंमे 
भरा हूँ ? कि में शिरमें व्यापक हैँ ? कि नाभिमें भरा हूँ? कि पेरोमें 
पूर्ण हूँ? कि नेत्रोंमे भरा हूँ ? कि हाथोंमें बेठा हूँ ? कि जिभ्यामें 
व्यापक हूँ ? कि त्वचामे पूर्ण हैँ ? कि लिझ्न-गुदादिमें भरा हूँ ? ओर 
कहिये ! में किस ठोरमें भरा हूँ ? ॥ २२॥ 
साखीः- पाँच तत्त्व दश इन्द्रिय । की में त्रिगुण माहिं | 
प्राण प्रकृति केहि ठोरमें | व्यापक चिह्न दिखाहिं।। २३ ॥ 
टीकाः-- और क्‍या में पाँच तत्त्वमें भरा हूँ ? कि दश इन्द्रियोमे 
हूँ ? कि में तीनों गरुणोंमे व्यापक हूँ ? कि प्राणमें भरा हूँ ? कि पच्चीस 
प्रकृतियोंमें पूर्ण हूँ 7 आपको इस शरीरमें किस ठोरमें चेतन व्यापक 
'होनेका चिह्न दिखता है। मुझे तो सर्वाज्ञमे कहीं भी चेतन भरा हुआ 
कुछ भी लक्षण दिखाई नहीं देता है। फिर में कैसे मानूँ कि--मैं देहमें 
भरा हूँ! ॥ २३ ॥ 
साखीः-सबकी पारख़ में करूँ । हूँ में सबसे न्यार,॥ 
व्यापक कभी न होऊ में। पृथक सदा सत्सार ॥ २४ ॥ 
टीकाः- हे ० ! उन सबोकी पारख-पहिचान तो में खय्यं 
करता हूँ ! इसलिये में उन सबोसे सदा न्यारा ही हूँ ! तभी में उन 
सबोको जानता हूँ । यदि उनमें मिला हुआ छिप्त होता, तो में कमी 
उन्हे नहीं जान सकता। इस कारणसे में कभी व्यापक नहीं हुआ, 
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ओर व्यापक होता भी नहीं। तीनों कालमें सदा-सर्वदा सबसे 

पृथक्‌ नित्य, सत्य, अखण्ड, सारवस्तु, पारख में ही हूँ ! जड़ देहादि 

ये सब भेरे खरूपसे भिन्न हैं, में उनसे भिन्न ही रहता हूँ ॥ २४ ॥ 
साखीः- न्‍्यारी पारख भूमिका । पारख इस्थिति मेर ॥ 


हम पारख कछु दोय नहीं | जल शोतल इव टेर | २५ ॥ 
टीकाः-- और छिप्रा, गतागत, सोलेशता, सुलीन, तथा अभाव 
आदि अन्य सब भूमिकाओंसे पारखभूमिका न्‍्यारी है। वही पारख 
स्थिति मेरा ठहरावकी जगह हैे। जेसे जल ओर उसकी शीतलता 
कुछ दो हो नहीं जाती है। गुण-गुणी भावसे णक ही ठहरती है। 
इसी प्रकारसे मैं कहता हूँ कि- सो पारखपद ओर मैं कुछ विभिन्न 
दो घस्तु नहीं है। किन्तु एक ही है, अर्थात्‌ मेरा खत५्खरूप ही 
पारख है ॥ २० ॥ 
साखीः-चेतन जीव अखण्ड नित | पारखी ज्ञान स्वरूप || 
अविनाशी निज रूप लखि | में पारखी तदरूप ॥२६॥ 
टीका+-- अखण्ड, नित्य, सत्य, अजर, अमर, अविनाशी, ऐसा 
चैतन्य जीवका खरूप है। उसे अपरोक्षरुपसे जो जानते है, सोई 
ज्ञानखरूप पारखी है। उसी प्रकार पारखवोधसे, अविनाशी निज 
खयंखरूपको विवेकरूप दिव्य-दश्टिसे लख करके में भी पारखखरुपमें 
स्थित पारखी हो गया हूँ | ॥ २६ ॥ 
साखी;-पाँच तक्चवके कारज | जड़ देहनते भिन्न || 
भरा नहीं में देहमें | पारखमें स्थिति चिह्न || . २७ ॥ 
टीका।-- इसलिये पाँचतत्त्वके कार्य नाशवान जड़देहसे में भिन्न 
हूँ ! और इस देहमें में कहीं किसी अज्मे भी भरा हुआ व्यापक नहीं, 
हूँ । सबको विजातीयपृथक्‌ पहिचानके सहुण रहनी-रहस्यसहित 
अपरोक्ष पारखमे ही मेरी अटछ स्थिति है। शञानगुण-परीक्षा करनेकी 
लक्षण देहादिसे भिन्न ही है, ऐसा में समझता हूँ ॥ २७॥ 





[ ८७८ ] संयुक्त घट्‌ ग्रन्थः । [ पारख विचार-- 





॥ % || परीक्षक-सद्गुरु ग्रश्न-॥ ६ खण्ड ११॥ #॥ 
(६ ) हे शिष्य ! तू तो पारलखी, पारखरूप सबसे न्यारा, और 
यह देहमें कोन है? जो पाँवमे काँटा गड़े, तो दुःख किसको होता 
है ? ओर शिरमें चोट रूगी, तो कोन जानता है ? ॥ ६ ॥ 
साखीः-हे शिष्य ! तू तो पारखी । पारखरूप निन्‍्यार ॥ 
तू न्‍्यारा सबसे हुआ। कोन देह मंझार ॥ २८ ॥ 
टीकाः-- हे बोधवान शिष्य ! तेरे कथनसे तू तो पारखी हुआ, 
और पारखरूप होके सबसे न्‍्यारा ठहर गया। इस तरह तू पारख- 
स्वरूप सबसे सर्वंदा न्‍्यारा या भिन्न हुआ, खेर यह बात मान लिया; 
अब यह बताओ कि, यह देहके बीचमें कोन रहता है? तू न्‍्यारा 
होनेसे देहमें तेरे बास ठहरा ही नहीं, फिर शरीर भध्यमें रहने- 
वाला कोन है ? ॥ २८ ॥ 
साखी/-तनमें रहता कौन है ? । सुख. दुःख जाने कोन १ ॥ 
को काया प्रकाशता | कहो यथाविधि तौन ॥२९॥ 
टीकाः-- ओर स्थूलादि देहमे कोन रहता है ? तथा तन, मन, 
चचनादि करके सुख-दुःखोंको कौन जानता है ? .इस कायाको कोन 
प्रकाशित करता है? उसे यथार्थ जैसा हो, वैसा विधिपूर्वक कहो॥२०॥ 
साखीः-पाँवमें काँटा गड़ गया | दुःख पिछानत कोन १ ॥ 
चोट लगी शिरमें पुनि | दर्द किसे कहु तौन १ ॥ ३०॥ 
टीकाः-- फिर जब पाँवमें काठ गड़ जाते है, तब वहाँ होनेचाला 
दुश्खको कौन पहिचानता है ? या किसको ढुःख होता है ? और यदि 
शिरमे कहीं ठोकर लगनेसे बड़ी चोट रूगी, तो फिर वह दर्द॑ किसे 
होता है ? अथवा एक साथ ही कभी शिरमें चोट भी छगे, तथा 
पाँवमे कॉर्ख भी गड़े, तो उसे कोन जानता है, दुःख किसे होता है ? 
सो कहो ॥ ३००॥ 
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साखीः-कर शिर पदके हालको | नंखसे शिखा पयन्त ॥| 
को जाने यहि देहमें | मर्म बतावहु सन्त ! ॥ ३१॥ 
टीकाः-- ईंस प्रकार स्थूल शारीरमें रहके शिर, हाथ, पेर, 
अड्ज-प्रत्यक्ष, नखसे लेकर शिखापय॑नन्‍्तके हाल-चालकों या खुख-दुःख- 
को कोन इंस देहमें जानता है ? हे सन्‍्त ! खुबुद्धि शिष्य | उसके 
ममे या भेदको तुम ठीक-ठीक बतलाओ ॥ ३२१ ॥ 


॥ # ॥ शिष्य बोध प्रकाश-उत्तर-६ ॥ खण्ड १२॥ # ॥। 

(६) शिष्य कहता है कि-- हे साहेब ! यह शरीर मेरे कर्तव्य- 
से बना है। सो इसमें मेरी सत्ता है, मुझको जान कहते हैं, द्रष्टा 
कहते हैं, ओर चैतन्य कहते हैं। सत्तासे सब में जानता हूँ, यह 
देहका सुख-ढुःख आदि । देह ( सम्बन्ध ) में विचार होता है, ज्ञान 
होता है, कल्पना होती है, और अनुमान, भास होता है, सो सब 
मेरी सत्तासे होता है। यह देहमें मेरी सत्तामात्र है, ओर कुछ में 
देहमें लिप्त नहीं। में तो सदा पारखी । विचार करे तो भी में पांरखी 
और चुप बैठा तो भी मैं पारखी हूँ ! ॥ ६ ॥ 
साखी।--गुरुवर मम॒ कतंव्य जस । पू् किया तस देह ॥ 

प्रथण कमके वेगसे | देह बन्यो है येह ॥३२॥ 

टीका+-- सद्शुरुके वचन खुनके यहा सतंशिष्य कहता है--हे 
शुरूवर! सर्वश्रेष्ठ, हे सहुरु साहेब ! जैसे मैने पू्वे नरदेहमें शुभाशुभ 
कर्तव्य कर्म उपार्जन किया था, जैसा संस्कार टिकाया था, तैसा ही 
मेरा यह शरीर बना है। प्रथम किया हुआ कर्तव्य कमके वेगसे ही यह 
मेरा शरीर बना हुआ है ॥ ३२ ॥ 
साखी।-आरब्ध योगसे देह बना । तनमें सत्ता मेरी ॥ 

भोग पूर्ण सो नाश हो । तन घरना नहिं फेरी ॥३३॥ 
टीका+-- उसी प्रारब्ध कर्मके संयोग सम्बन्धसे यह स्थूल 


[ दप० ] संयुक्त घट ग्रन्थः । [ पारख विचार-- 





शरीर बना है, इसलिये इस देहमें मेरी पूरी तरहसे सत्ता अवस्थित 
है। आयु पर्यन्त प्रारब्ध भोगके भोग पूर्ण होनेसे, सो देह आप ही 
नाश हो जाती है। अध्यास रहे तक आवागमन होता ही रहता हे; 
जीते ही अध्यास मिटा दी गई, तो फिर मुक्त-जीव उल्टके शरीर धारण 
नहीं करता है | फिर उसे देह धारण करना नहीं पड़ता है ॥ ३३ ॥ 
साखीः- सत्ता सम्बन्ध ढेहमें | कमें मोगलों जान ॥ 
भोग पू्ण तन नाशई | मुक्त सदाहि ठिकान ॥ ३४ ॥ 
टीकाः-- ओर चैतन्य जीवकी जड़ देहमें सत्ताका सम्बन्ध 
पूर्व कम भोगनेदक ही जान पड़ता है। और कर्म भोग सम्पूर्ण 
होते ही मुक्त जीवके प्रारब्ध भोग समाप्तिके अन्तमें ही तीनों देहे 
विनाश हो जाते हैं, सम्बन्ध छिन्न-भिन्न हो जाता है। फिर सदा 
विदेह मुक्ति स्थितिके ठिकानमें” ही मुक्त जीव निराधार रह 
जाता है ॥ ३७ ॥ 
साखी/-मोंको द्रष्टा कहत हैं । जान और चैतन्य ॥ 
साक्षी ज्ञाता जीव कोई। कहे. अविनाशी मन्‍्य || ३४ ॥ 
टीका+-- अभी में देह सम्बन्धमें हूँ, इसलिये मुझे कोई द्वष्टा 
कहते हैं, कोई जान या जनेया कहते हैं, और कोई चैतन्य कहते हैं । 
तथा कोई मुझे साक्षी, श्ञाता, जीव कहते हैं; मुझ अविनाशी खरूपका 
ही वह सब गुण-लक्षण मान्यताका वणन है ॥ ३५ ॥ 
साखी/-निज शक्ति सम्बन्धसे। जानू सुख दुःख आदि॥ 


रोम रोम सब जानहूँ। मेरे स्वरूप अनादि॥ ३६॥ 
टीका/--और निज चेतन्य शाक्तिरूप सत्ता-सम्बन्धसे यह देहका 
खसुख-दुःख आदि सम्पूर्ण हाल जानता हूँ ।. चाहे एक ही दफे पाँवमे 
काटा गड़े, तथा शिरमे चोट लगे, तो क्या? में निज सत्तासे उसे तत्काल 
जान लेता हूँ! जबतक देह सम्बन्ध है, तबतक इसमें रोम-रोमके 


ग्रन्थ: ४ ] पारख सिद्धान्त दर्शिनी स्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित । [ <<१ | 


सब हाल सुख ओर दुःखादि सबोंको में जानता रहता हूँ, मेरे 
स्वतः शानखरूप अनादि, अखरड है, नित्य, सत्य, एकरस है।॥ ३६ ॥ 
साखीः--तन मनादि सम्बन्धसे | घटमें होय विचार ॥ 
ज्ञान विज्ञान प्रकाशिया। जानू! सब संसार ॥ ३७॥ 
ठीकाः-- और स्थूल, सूक्ष्मादि शरीर, ज्ञानेन्द्रिया, कर्मेन्द्रियां, 
मन आदि अन्तःकरण चतुष्टय इत्यादिसे चैतन्य जीवका घनिष्ठ 
सम्बन्ध होनेसे घटमें या हृदयमें कभी शुभ-विचार होता है' ओर 
कभी ज्ञान-विज्ञानका प्रकाश होता है, उन सबको ओर चराचर 
संसारके सब वस्तुओंको भी में भलीमेंति जान लेता हूँ। इंसीसे 
मुझे जनेया कहते हैं ॥ ३७ ॥ 
साखीः--कभी कल्पना होवई । कबहूँ हो अनुमान ॥ 
भास अध्यास बिगोवई | सत्ता मेरी जान ॥ ह३८॥ 
टीकाः-- और मेरी सत्ता-सम्बन्धसे ही कभी मनमें कव्पना, 
सद्भुव्प-विकव्पकी नाना तरह उठती हैं, स्फुरणा होती हैं, कभी तो 
अनुमान दृढ़ होता है। कभी भास, अध्यास प्रबरू होके, विवेक- 
विचारको बिगाड़ देते है। सो सब मेरी सत्तासे ही होता है। जान या 
ज्ञानस्वरूप जीवकी सत्ता बिना देहमेंसे कोई भी कार्य नहीं हो सकते हैं, 
इसलिये वह मेरे सत्ताद्वारा होता है, ऐसा में जानता हूँ! बिना पारख' 
वह भास, अध्यास ही मुक्तिपदको बिगाड़ता है, सो जानिये ॥ ३८ ॥ 
साखी!--तन मनमें हो हुलास कहूँ । कठिन दृःखकी फेर ॥ 
 ज्योंछों स्थिति पाया नहीं । चोरासी. भठकेर ॥३६॥ 
टीकाः-- और कभी कहींपर तो मेरे सत्तासे तन ओर मनमें 
हुलास, प्रसन्नता, आराम, या खुख वा प्रमोदका अनुभव होता है। 
फिर कभी तो कहीं कठिन दुःखोंका फेरा या चक्रमें पड़ जाता है। 
इस प्रकार नानाकार्य होता रहता है। जबतक जीवने निजस्रूप 
सें० नि० घटु० ५६-- 


[ ८८२ ] संयुक्त घट ग्रन्थः । [ पारख विचार-- 





स्थिति पारखबोधको पाया नहीं था, तबतक चोरासी योनियोके 
जज्लमें ही भठक रहा था, तथा बेपारखी जन वैसे ही पारख स्थिति 
न पा करके चोरासी योनियोंके चक्रमे भटक ही रहे है। किन्तु सहुरु- 
की दयासे हमें पारखबोध भई, इससे वह चक्रसे हम छूट गये हैं ॥३०॥ 


साखीः--चेतन सत्ता देहमें । तन मन हो रहि कारये ॥ 


मेरी सत्ता सो अहै | कीन्हा देह सुधाये ॥ ४० ॥ 
टीकाः-- और मुझ चैतन्यकी सत्तासे ही इस देहमे तन, मन 
और बचनादिसे नाना कार्य हो रहे हैं। सो मेरी ही सत्ता है; क्योंकि, 
में ही चैतन्य हंस हूँ ! उसी सत्तासम्बन्धसे यह देह धारण कर रहा 
हूँ | पारखबोधके प्रतापसे मेंने अब देहादिके रहनीका खुधार कर 
लिया है ॥ ४० ॥ 
साखीः--मम सत्ता अब देहमें । लिप्त न कबहूँ होय ॥ 
मैं तो हुआ गुरु पारखी | पारख निजपद्‌ सोय ॥ ४१ ॥ 
टीकाः-- और मेरा सत्ता पूर्व वेगसे देहादिमें होते हुए भी गुरू- 
बोधके प्रभावसे अब उन किसीमे कहीं भी, कभी भी लिप्त नहीं होता 
है। हे गुरुवर! आपकी कृपासे में तो सकलका परीक्षक पारखी हो गया 
हूँ, उनके अध्याससे न्यारा हो गया हूँ । इसलिये में पारखी सबसे 
न्‍्यारा हूँ, ऐसा कहनेका मेरा अभिप्राय असज़् भाव करके है'। शुरू- 
बोधसे में पारखी हुआ, तो अब पारख सोई निजपदमे स्थित हो 
गया हूँ ॥ ४१ ॥ 


साखीः--करूँ विचार तो पारखी । चुप बेहँ तो सोय ॥ 
में पारखी साक्षी सदा। पारखरूप समोय ॥ ४२॥ 
टीकाः-- अब चाहे तो में सत्यासत्यका विचार करूँ, किसी शुभ 


विचारका मनन करूँ, तो भी में पारखी हूँ, ओर चित्तचतुश्यके 
सब कार्योको छोड़कर चुपचाप, पवनरहित दीपशिखाके समान स्थिर, 


ग्रन्थः ४ |] पारख सिद्धान्त द्शिनी भ्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित। [ ८८३ ] 


अटल, अचल, शान्‍्त, होके बैठा रहूँ, तो भी में तो सोई पारखी ही हूँ! 
हंस देहसहित सबका परीक्षक, साक्षी होनेसे में सदा पारखी रहता 
हूँ ! हरहमेशा निज़रूप पारखपदमे ही में अपने वृत्तिको समाये 
या लगाये रखता हूँ, सोई पारख मेरा सत्यखरूप है॥ ४२ ॥ 


साखी/-सत निष्ठा पारख सदा । निज स्वरूपस्थिति कीन्ह | 


अविचल सत दृढ़रहनियुत। जीवन्युक्त सुलीन ॥४३॥ 

टीकाः-+ और सदा-सव्वेदा पारखखरूपमे ही दइृढ़तासे सत्य- 
निष्ठा टिकायके निज ख-खरूपमें स्थिति कायम कर लिया हूँ । संत्य 
रहनी-रहस्यसंयुक्त ढढ़ हो, निज सत्खरूपमे अविचल हो, शुद्ध हो 
जीवन्मुक्ति पदको भी प्राप्त कर लिया हूँ । इस तरहसे सब भवच्रबन्धन 
क्षय होके में मुक्त दो गया हूँ । सब मनोकामनाएँ लीन या क्षीण हो 
गये है, हंसदेहमें हूँ, तबतक में पारंखी हूँ, और देह न रहनेपर पारख- 
मात्र रहता हूं ! ॥ ४३ ॥ 


॥ # ॥ परीक्षक सदूगुरु प्रश्न--9 ॥ खण्ड १३ ॥ # ॥ 
(७ ) गुरु कहते हैं:--- हे शिष्य ! चोला जब छूटेगा, तब दूँ कहा 
रहेगा ? ॥ ( इसका उत्तर बताय दो, फिर तेरी स्थिति अटल है, 
ओर अठलछ ही रहेगा । ) ॥ ७॥ 
साखी;-- हे शिष्य ! जब चोला नशे । तुम बासा किहिं ठोर ॥ 


भू जल तेज पवन नभ । अन्तरिक्ष कर गोर ॥४४॥ 
टीका+-- सहुरु खत्‌ शिष्यकी समझ, बोछके परीक्षा करते हुए 
पूछ रहे थे, सो यह जॉचके अन्तिम प्रश्न बता रहे हैं। सहुरु कहते 
हैं कि-- हे सुबोध शिष्य! तुमने शरीर रहेतककी सब बात तो 
बताया, अब में आखीरमें एक बात तुमसे पूछता हूँ, उसका उत्तर भी 
यथाथ सत्यनिर्णयसे कहो। चोला 5 शरीर जब छूटके विनाश हो 
जायगा, तदननन्‍तर शरीररहित होनेपर तुम्हारा बासा या रहनेक। 





| ८८७ ] संयुक्त षट ग्रन्थः । [ पारख विचार--- 


जगह कहाँपर, किस ठिकाने या किस ठोरमें होगा? क्या तुम पृथ्चीके 
किसी भाग, डुर्गम वा खुगम प्रदेशमें जाके रहोगे? कि जलमें रहोगे ! 
कि अश्निमें निवास करोगे ? कि वायु या वातावरणमें विचरण करते 
रहोगे ? कि आकाशम ठहरोगे ? कि अन्तरिक्षमें सू्थ, चन्द्र, तारा- 
गणोंके सदश लरूटकते रहोगे? कहाँ रहोगे ? उस बारेमें तुम गोर 
करके अच्छी तरहसे सोच-विचार करके बताओ ॥ ४४ ॥ 

साखीः-- सात लोककी अलोकमें | मुक्ति चार ठहार ॥ 

यहाँ वहाँ तू कहाँ रहे १ । कहो शिष्य ! निरघार ॥४५॥ 
टीकाः-- ओर या तो तुम माने हुए, भूलोंकादि सात खर्ग छोकमें 

जाके रहोगे ? कि अछोकमे ? कि सप्तपातालमें रहोगे ? कि तुम 
सालोक्य, सामीप्य, सारूप्य, और सायुज्य, ऐसे चार प्रकारसे 
ठहराये हुए मुक्तिमे जाके ठहरोगे ? अथवा यहाँपर जहाँ तुम निवास 
कर रहे हो, यहीं पड़े रहोगे ? कि वहा--ब्रह्म, ईश्वर, खुदा, आदि 
जो माने हैं, उनके पासमें जाके रहोगे ? कहो, विदेह मुक्त होनेपर 
तुम कहापर रहोगे ? हे शिष्य ! -सत्यनिर्णयसे इस बारेमे तुमने 
जैसा निश्चय किया हुआ है, सो अब यथार्थ रीतिसे, निर्णयसे वणन 
करके कहो ? जिससे तुम्हारे बोधकी पूर्ण परीक्षा भी समाप्त हो 
जायगी, यथार्थ बात होनेपर उसमे मेरी भी खीकृति हो जायगी। फिर 
तुम निञ्ञ स्थितिमें शान्‍्त होके निराश वर्तमानमें वर्तते हुए जीवन- 
यापन' करना | अभी तुम मुझे विदेह मुक्तिके बारेमें खुलासा 
करके जैसा तुम समझते हो, वेसा कहो ॥ ४५ ॥ 


॥॥ # ॥ शिष्य बोध प्रकाश-उत्तर--७ | खण्ड १४ ॥ # | 
(७ ) शिष्य कहता हैः-- हे साहेब ! आपकी दयासे अब -मेरेको 
कहीं जाना-आना नहीं । में पारखी पारखरूप ! अब देह छूटे, तो. भी में 
पारख, और चोला रहे, तो भी पारखी, पारख भूमिपर सदा हूँ ! कछु 
देहमें लिप्त में नहीं। देह छूटे, तो क्या ? और रहे, तो क्या ? देहमें 





यनन्‍थः ४ ] पारख सिद्धान्त दर्शिनी भ्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित । [ ८८५ ] 





सत्तामात्र हूँ! जिससे देहका व्यवहार सब जानता हूँ! सो सत्ता 
मेरी मेरे पास है। चोला साबूत है, तबलग चोलेमे है, और चोला 
छूटा, तब मेरी सत्ता मेरे पासमें रहेगी, फिर वह प्रगट हो ही नहीं 
सकती । जैसा मेने कर्तव्य बनाया, सो कर्तव्यमे मेरी सत्ता रही, 
और कत॑व्य नाश हुआ, तब मेरी सत्ता मेरे पास है। आगे कछु 
कतब्य कल्पना नहीं, जामें द्रष्टाकी सत्ता जाबै। तभी तो आपकी 
दयासे द्रष्टा पारखी हुआ, तब पारख भूमिकापर रहा | आवागमनसे 
रहित हुआ ॥ ७ ॥ 
गींद जै 
सद्गुरु बचनः--' सन्‍्तो ! जागत नींद न कीजे”” ॥ बीजक शब्द २॥ 
साखीः--“पारख पारखी एक है । भिन्न भेद कछु नाहिं॥। 
देह विलास कर भेद है | सो गुरु दियो दरशाहिं ॥/ 

॥ $ ॥ यह बीजक टीका त्रिजाकी अन्तिम स्तुतिकी साखी है ॥ # ॥ 
॥%॥ इति पारख विचार स्थिति मूल भाषा गुरुकी दयासे सम्पूर्णम ॥४8॥ 


7-7 स्ाकधत>-- 
॥ # ॥ उल्था साखी समूह वर्णन ॥ #॥। 


साखीः-- पारख ग्रकाशी सदगुरु ! साहेब सत्य कबीर ॥ 


दयादृष्टि प्रशुकी भई | टूटी जन्मति पीर ॥ ४६ ॥ 
टीकाः-- सहुरुके अन्तिम जाँच प्रश्न श्रवण करके बोधवान शिष्य 
विनम्न भावसे बोला-- प्रथम पारखज्ञानकों प्रकाश करनेवाले सहुरू 
बन्दीछोर श्रीकबीरसाहेब सत्यबोधदाता हुएण। उन्हीं प्रशुकी द्या- 
दृष्टि जब मुम॒ुक्षु नरजीबोपर हुई, तब पारखबोध पायके सकल भ्रम, 
अध्याससे रहित होकर, हँस जीव पारखस्रूपमे स्थित भये। तब 
उन्होंकी जन्म-मरणादिकी पीर ८ दुःख टूट गई, बन्धन छूट गई । 
तबसे मुक्ति मार्ग चालू हुई ॥ ४६॥ 


[ ८८६ ] संयुक्त षट्‌ ग्रन्थः |. [ पारख विचार--- 


साखीः- कबीर सम सत साहेब ! आप मिले गुरुदेव !॥ 
चरण शरणमें ले करी | परखायो सब भव ॥ ४७॥ 
टीकाः-- ओर हे सहुरु साहेब ! आप भी सहुरु श्रीकबीर- 
साहेबके समान ही पारख भूमिकाम विराजमान हो !। ओर श्रीकबीर- 
'साहेबके पक्के सच्चे अनुयायी हो ! मेरे बड़े भाग्यसे हे सहुरुदेव ! मुझे 
आपके दर्शानका सोभाग्य मिला । और आपने असीम कृपा-दृश्टिसे 
निहारकर, मुझे अपने चरणकमलके शरणमभे ले करके, सब भेद 
भी आपहोीने दया करके परखा दिये हो ॥ ४७ ॥ 
साखी)- बोध कियो जो आपने । सोई हम हिय लीन्ह ॥ 
पूछत हो गरु कहब सोई । सत्य सार जो चीन्ह ॥ ४८ ॥ 
टीकाः- हे प्रभो ! आपने जो बात बोध किये हो, सोई पारख 
बोध अच्छी तरहसे हमने भी अपने हृदयमें दढ़तासे धारण कर 
लिया है। हे गुरुदेव ! अब आप अपने बोध जाँच या परीक्षाके लिये 
जो मुझसे पूछते हो या पूछे हो,--आपकी कृपासे जो सत्यसार मैंने 
भी चीन्हा है, तथा विदेह मुक्तिके बारेमे जो कुछ मेने समझा हूं ! 
सोई आपके सन्मुख अब में खुलासा करके कहता हूँ ! ॥ ४८ ॥ 
साखी:--- दया आपकी साहेब ! पद पारखमें थीर॥ 
अब जाना आना नहीं | परख स्वतः गम्भीर ॥ ४६॥ 
टीका+-- हे बन्दीछोर साहेब ! आपकी दयाके प्रभावसे जीते ही 
सकल वासनासेरहित होकर में हंसजीव निजपद पारखमें स्थिर 
हो गया हूँ ! इसलिये क्रियमाणकर्मके संस्कार बाकी न रहनेसे अब 
मुझे कहींपर भी जाने ओर आनेकी आवागमन नहीं है। चालू- 
प्रारब्य भोगके समाप्त होते ही तीनों देहोंसे सम्बन्ध टूट जायगी, तब 
में खतः पारखमात्र गस्भीर या शान्त अक्रिय, अटल हो ज्ञाऊँगा। 
फिर कहीं जाने, आनेकी क्रिया वहा रहेगी ही नहीं ॥ ४९. ॥ 


ग्रन्थ: ४ ] पारख सिद्धान्त द्शिनी भ्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित । [ ८८७ ] 





साखीः--- पारखी पारखरूप में | काल जाल सब टाल ॥ 
मन मानन्दी त्यागके | कतेब दीन्हा डाल || ५० ॥ 


टीका+--- सबका परीक्षक में पारखी पारखखरूप ही हूँ ! जीते ही 
सब कालर-जालको सर्वथा टाल दिया हूँ या मिदाके हटा दिया हूँ। 
और मनके सकल मभाननन्‍्दीको भी परित्याग करके, तन-मनादिके 
बन्धनकारी सम्पूर्ण कतैव्य क्रिया आदियोंको भी बाहर निकालके 
डाल दिया, यानी अध्यासोको छोड़ दिया हूँ । तब सहज ही यहा 
अभी मुक्तिस्थितिमें ठहराव हो गया है ॥ ५० || 
साखीः-- दीनदयालु॒ सद्गुरु ! आप कियो ग्रश्भु छोह ॥ 

सन्धि काल झाँ३ छुटी | पारख स्थिति सदोह ॥ ४१ ॥ 

टीकाः-- और दीन जीवॉके ऊपर दया करनेवाले हे दीनदयाल ! 
सहुरु प्रभु ! आपने ५.देमपर छोह > बड़ी दया किये हो, उसीसे 
काल, सन्धि, और झाँईके सारे जाल-जञ्ञाल छूट गई हैं। और सदो- 
दितके लिये पारखस्वरूपकी स्थिति प्राप्त होगई है, अब चह कभी 
पृथक्‌ हो नहीं सकती है ॥ ५१ ॥ 


साखीः--- जीव कारण काये नहीं । सदा अखण्ड स्वरूप ॥ 

जब बन्धनमें प्रथक है | न्यारा नित्य अनूप ॥ ४२॥ 

टीकाः-- और तहाँ चैतन्यजीव चारों तत्वॉमेंसे किसीके कारण 

ओर कार्य भी नहीं है, उनसे भिन्न जीव, सदा , अखण्ड, नित्यखरूप 

है। जबकि, देह बन्धनमें रहते हुए भी, जीव पाचों जड़तत्त्वोंसे 

पृथक्‌ है; तब देह बन्धनोंसे रहित होनेपर मुक्त जीव पाँच 

तत्वोमें जाके कैसे रहेगा? विदेहमुक्त स्थितिमं जीव सर्वदा 

सबसे न्‍्यारा सब सम्बन्धसे रहित, नित्य अचल, उपमासे रहित ही 
स्वयं रहता है ॥ ९२ |। 


| ८८८ ] संयुक्त घट ग्न्‍्थः | [ पारख विचा[र-- 


साखीः--- पाँच तत्त्व जड़ भिन्न हें | जाति मिले नहिं एक ॥। 
याते उनमें रहत नहीं । मुक्त जीव सविवेक ॥ ५३ ॥ 


टीकाः-- क्योंकि, पॉचजड़ तत्त्वोंके स्वरूपसे चैतन्य जीवॉका 
स्वरूप सर्वथा भिन्न-भिन्न ही हैं, ओर दोनों विजञातीय हैं। जीवको 
स्वजातीय तो जीव ही होते हैं, किन्तु पृथ्वी, जलादि पाँचों विज्ञातीय 
तत्त्वोंमे कोई एक भी तत्त्वमें जाति, गुण, लक्षण, धर्म, आदि कहीं 
समता होके मिलता नहीं। ओर प्रथ्वीके कार्य-कारणरूप भाग 
पृथ्वीके आश्रयमें ही रहता है, तेसे जल, अप्लि, वायुके कार्य भी 
हीं तत्तोंके कारणके आधारमे रहते हैं। शुन्य पोलमें-- गुण, घमे 
शक्ति आदि कुछ भी न होनेले, उसमें ठहरावकी स्थिति नहीं है । 
इंसवास्ते विवेकसे यही निश्चय होता है कि, जल, थलादि उन 
पाँचों तत्त्वोंमें विदेहमुक्त जीव कभी नहीं रहता है। उनसे सदा न्यारा 
निराधार ही रहता है।॥। ५३ ॥ 


साखीः--- विजातीय जड़ चेतन । नहिं सम्बन्ध स्वरूप ॥ 
भूगोल रु खगोलमें | बासा मुक्त न ऊप ॥ ५४॥ 


टीकाः-- और अनन्त चैतन्य जीव तथा जड़ पाँचतत्त्व, ये . 
स्वरूपसे विज्ञातीय भिन्न-भिन्न हैें। जड़, चेतन्यके खरूपमें किसी 
प्रकारके सम्बन्ध, आकर्षण, मिलान, ठहराव, ये कुछ भी नहीं है' । 
इसलिये नीचे-ऊपर जाके भूगोल ओर खगोलमें जड़तत्त्वोंके आधार 
लेके, विदेह मुक्त जीबका बासा नहीं होता है। गुरुत्वाकर्षण, धारणा- 
कर्षण, स्नेहाकर्षण, रसायनाकर्षण, आदि तत्तवोंके अनादि दाक्तिसे 
ही पृथ्वी, जल, खूथय, चन्द्र, नक्षत्र, तारागणादिका ठहराव हो रही 
हैं । किन्तु, उनके जड़ शक्ति चैतन्य जीवमें लागू नहीं होती है। ज्ञीब, 
जड़-घेरासे बाहर हे, इसलिये विदेहमुक्तिमें तत्त्वोंके आश्रयरहित, 
निराधार स्थिति होती है ॥ ५४ ॥ 


ग्रन्थ ४ ] पारख सिद्धान्त दर्शिनी म्रम विध्ंशिनी सरल टीका सहित। [ <<८९ | 


साखी!--- सातलोक अलोक ओ | चारमुक्ति पाताल ॥ 


यामें कहुँ स्थिति हे नहीं | गुरुवन वाणी जाल ॥ ४५५॥ 
टीकाः-- और ऊपरमें खातखर्ग छोऋ, कहीं अलोकाकाश, कहीं 
चारमुक्ति, और नीचे सात पाताल माना हुआ, वह तो गुरुवा छोगोंके 
चाणी जाल मिथ्या कपोलकल्पना, धोखा ही है । इसलिये इन सबमें 
कहींपर भी मुक्ति स्थिति नहीं है । मुक्त जीवको वहाँ जानेका कोई 
काम नहीं है ॥ ४५ ॥ 
साखी;--- यहाँ वहाँ ठहराव नहीं | कल्पित आहि तमाम || 
. उनमें रहता मैं नहीं। पद पारख विश्राम ॥ ५६॥ 
टीका+-- और यहाँ संसारमें तीर्थ, धाम, क्षेत्र, मठ, मकान, 
आश्रम, नदीतट, वन, खोहादि स्थानोंमं और चहाँ ब्रह्म, ईश्वर, 
खुदा, देवता, इत्यादिके पास कहीं भी मुक्त-जीवके ठहराव नहीं 
होता है। यह तो तमाम मिथ्या कव्पना ही है। मुक्त होनेपर जाके 
रहनेका कहीं विशेष बासस्थान मानना भ्रम धोखा है । ब्रह्म आदि 
मिथ्या होनेसे सत्य जीव उनमें केसे मिलेगा? मुक्तिका तो कहीं 
स्थान विशेष नहीं है । तहाँ शास्त्रमें कहा है।--- 
“मोक्षस्प्र नहिवासोस्ति न ग्रामान्तरमेव वा। श्रज्ञान हृदयग्न्थिनाशों मोच्षइतिस्ट्रत ॥? 
दोहः-- “कतहूँ मुक्तिको धाम नहीं, जहाँ बसत कोड ग्राम ॥ 
भव बन्धनसे छूटिबो, सुक्ति तिसीकों नाम ॥” 
इसलिये विदेह मुक्ति होनेपर में उन किसीमें कृहींपर भी जाके नहीं 
रहता, तब भी मेरो विश्राम पारखपदमे ही होगा, अन्यत्र कहीं 
नहीं होगा ॥ ५६ ॥ 
साखीः-- चेतन स्वयं स्वरूप मम | मुक्तिमें आपहि आप ॥ 
रहित भयो आवागमन । मुक्ति विदेह सो साफ।॥ ५७।॥। 
. शीका+-- और मेरा खय॑ खरूप तो चैतन्य ज्ञानाकार है; अखण्ड 


[८९० ] संयुक्त घट अन्थः । [ परख विचार-- 


है, सो विरेहमुक्तिमें आप-ही-आप अकेला ख्यं खरूपमात्र निराधार, 
अचल, सबसे नन्‍्यारा रह जाता है। जब आवागमनसेरहित भया, 
तब स्रोई साफ विदेह मुक्ति कहलाता है। अर्थात्‌ देहादिकके घेरा 
बन्धनोंसेरहित होकर उसे कहीं जाने-आनेकी क्रिया नहीं रही, सो 
साफ, शुद्ध, खच्छ स्वरूपमात्र मुक्तिमें स्वयं कायम रहता है ॥ ५७ ॥ 
साखीः-- इच्छा क्रिया अवस्था । देह नाश मिटि जाय ॥ 
ज्ञेय सम्बन्ध विच्छिन्नते | ज्ञान स्वरूप रहाय ॥ ५८॥ 

टीकाः-- और प्रारब्ध भोगोंकी वेग पूरा होकर स्थूल देहका 
विनाश होते ही मुक्तजीवके सक््म, कारणदेह भी साथ ही छूट जाते 
हैं। इसलिये विदेह मुक्तिमें चैतन्य जीवको किसी प्रकारकी इच्छा नहीं 
होती है । तथा सब तरहकी क्रियाएँ भी छूट जाती हैं, और जाप्रत्‌ , 
खप्नादि अवस्थाएँ भी चहा नहीं होतीं। इच्छारहित, अक्रिय, अब- 
स्थाओसे परे, हो जाता है। देह रहेतक इच्छा, क्रिया, अवस्था आदिका 
सम्बन्ध रहता है। ओर दरीर छूटते ही वे तीनों भी मिठ-मिठायके 
आप ही नष्ट हो जाते हैं। ज्ञेय पदार्थोले स्थूछ, सूक्ष्मादि सम्बन्ध 
एकद्म विच्छिन्न हो जानेसे या उनसे नाता टूट जानेसे जीव 
ज्ानखवरूपमात्र खयं अकेला रह जाता है। वहाँ सत्ता देना छूट 
जाता है ॥ ५८ ॥ 


साखी;--- अजर अमर अखण्ड स्वयं | नित्य रहे अविनाशी॥ 


निराधार इक आप ही। अचल स्वरूप रहाशी ॥५६॥ 
टीकाः-- हंस जीवका खरूप तो ऐसा है कि-- अजर ८ कभी 
चुद्ध होके क्षीण न होवे, न जलनेवाला, अमर कभी न मरनेवाला 
जिकालमे एकरस। अखण्ड ८ जिसका खर्डरूप हुकड़ा कभी न 
होवे । खरयं 5 अनादिसे खतः होवे, या आप-ही-आप, अविनाशी ८ 
जिसका कभी नाश न होवे; नित्य, सत्य, ज्या-का-त्यों रहनेवाला ऐसे 
गुण-लक्षणयुक्त चैतन्य जीव है। वासनाप्रवाह करके देह - बन्धनोंमें 
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पड़ रहा था, सो प्रवाह पारखबोधसे समूल टूटते ही जीवन्मुक्ति 
होती है, फिर उनके देहके उपाधि भी छूट जानेसे तब जीव अकेले 
आप ही खयंशक्तिसे निराधार, अचल, अटल, . केवल पारख स्वरूप- 
मात्र जहाँके-तहाँ खययं रह जाता है । जड़तत्वोंके कार्यरूप शरीरादि- 
से सर्वदाके लिये उसका सम्बन्ध टूट जाता है। फिर मस्त देहको 
चाहे कहीं भी ले जाके कुछ भी करो, उसके साथ विदेहसुक्त जीव 
कदापि नहीं जाता है, और मृत्यु होनेपर शरीरसे तब मुक्त जीव 
निकला, ऐसा भी कहा नहीं जाता है, किन्तु जड़ शरीर ही तत्त्वोंके 
कार्य नाशवान होनेसे सड़-गलूके वा किसीके उठाय ले जानेसे, जीवके 
अचलस्वरूपसे छिन्न-भिन्न होके निकल जाता है। क्योंकि, चेतन्य 
ज्ञीवका स्वरूप अति सूक्ष्म है, उसके सामने आकारमें तुलना किया 
जाय तो शरीर एक महाद्वीपके समान या उससे भी मोटा साबित 
हो सकता है, ओर अतिसूक्ष्म परमाणुओंसे भी तब जीवसे स्पर्श 
नहीं हो सकता है। वह मुक्त जीव अचल होनेसे परमाणु समूह 
भी उसे चलायमान नहीं कर सकते हैं। वह सदा स्वयं अक्रिय ही 
ख्थित रहता है॥ ५०॥ 
साखीः--- विदेह मुक्ति लक्षण यही । कहूँ कहोलों सोय ॥ 
यह निशेय ग्रश्ु आपके | जान लिया हम बोय ॥ ६० ॥ 

टीकाः-- यही विदेह मुक्ति स्थितिके यथार्थ लक्षण है। विशेष 
विस्तार करके उसके बारेमें ओर में कहाँतक कहूँ ! हे सद्गुरु प्रभो ! 
यह सत्य निणयके कथन उपदेश तो आपके ही घरका है। हमने 
भी श्रद्धा-मक्तिपूवक आपके शिक्षाकों श्रवन, " मनन करके आपके 
द्वारा ही वह उपरोक्त बातको जान लिया है। जैसा मेने जाना वा 
समझा था, वैसा ही आपको कह खुनाया हूँ ॥ ६० ॥ 
साखी!-- पारख गुरुकी दया भई | बन्धन मिटा तमाम ॥ 

निज स्वरूप पारख स्थिति । अचल मुक्ति विश्राम ॥ ६१ ॥ 
टीकाः--- हे पारखी सद्गुरु! जब आपकी असीम दया-दृष्टि 


[ ८०२ ] संयुक्त षट्‌ ग्रन्थ; । [ पारख विचार--- 


मुझ दासपर भई, तब खानी, वाणी सम्बन्धी तमाम भवबन्धन 
सर्वेथा मिट गई । ओर निज सखयंखरूप पारख पद्पर स्थिति भी 
हो गई । अब देह रहे ठक जीवन्मुक्तिमें विश्राम करेंगे, और देह छूट 
जानेपर अचल, अटल, शान्त होके निराधारमे खय॑ स्थित रहेंगे । 
उसे ही विदेह मुक्तिके विश्राम कहते हैं। उसे जीवन्मुक्त पुरुष ही खय॑ 
अनुभवसे जान सकते हैं। इस बारेमें ओर विस्तार कथन भी किया, 
तो भी सर्व साधारण बद्ध पुरुष उस स्थितिको समझ नहीं सकते हैं । 
और विवेकी पुरुष किश्वित्‌ लक्षणासे भी पूरी स्थितिकों समझ सकते 
हैं। आपके आज्ञानुसार यथाविधि मैंने भी विदेह' मुक्तिका लक्षण 
ऊपर वर्णन किया हूँ। अब ओर थोड़ा-बहुत अपना बोध दर्शाकर 
प्रकरणको समाप्त करूँगा ॥ ६१ ॥ 


साखी;:--- तन छूटे तो पारख | देह रहित मम रूप ॥ 
तन है तोलों पारखी | परखों सकल स्वरूप ।॥ ६२॥ 


टीका+-- सतशिष्य अपना बोध प्रकाश करके कह रहा है+-- 

हे गुरुदेव ! शरीर छूटके देहरहित होनेपर तब तो मेरा खास खरूप 

पारखमात्र या चैतन्यमात्र रहता है। शरीर है तबतक में सकल 

सिद्धान्तके , स्वरूपको परखता, निर्णय करता रहता हूँ, इसलिये 
पारखी कहलाता हूँ !॥ ६२॥ 

साखीः-- पारख भूमि रहत सदा । देहादिकते भिन्न ॥ 

लक्ष सदा ,निजपद महँ । मन मानन्दी छिन्न ॥ ६३ ॥ 

टीका+--- और देह साबूत रहते हुये भी में सदा खास करके 

पारख भूमिकामें रहता हूँ! ओर शरीर आदिक जड़ पदार्थोंसे में 

हमेशा भिन्न ही रहता हूँ! तथा सदा-सर्वंदा निजपद्‌ पारखमें ही : 


'मेरा छक्ष टिका या रूगा रहता है। अतएव सब मनके मानन्दियाँ 
छिन्न-मिन्न हो गई हैँ ॥ ६३ ॥ 
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साखीः--विनशि जाय तन हानि नहीं। नाशमान क्या काम १ ॥ 
आयु वृद्धिकी चाव नहीं। रहूँ. आपनो ठाम ॥६४॥ 
टीका+-- अब मेरा यह' दारीर विनाश हो जाय, तो भो मेरी 
कुछ हानि नहीं है। जब शरीर नाशवान है, तो उसे अपनायके 
क्या काम ? ज्ञो कुछ कब्याणका कार्य सिद्ध करना था, सो तो मैंने 
अब कर लिया हूँ, और आयु बढ़े, जीता रहूँ, उसकी ऐसी इच्छा भी 
मुझे नहीं है। में तोसदा अपना ठाम “खरूप स्थितिमें ही रह रहा हूँ 
और जीवनके अन्ततक रहूँगा ही, उससे विचलित होनेका नहीं ॥६४॥ 
साखीः-जियत रहों तो विषादना । रहो देहकी छूट ॥ 
मन मनसादि मिटा दिया | सकलो बन्धन टूट ॥ ६५ ॥॥ 
टीका+-- अगर प्रारब्ध समाप्ति पर्यन्त बहुत दिनों तक जीवित 
भी रहूँ, तो भी उससे मुझे विषाद ८ शोक भी नहीं होता है । अथवा 
में हर्ष भी नहीं मानता हूँ। अब यह शरीर कुछ कालतक रहे वा जल्दी 
ही छूट जाय, यानी देह रहो कि छूटो, उसके छिये मुझे कोई सोच 
नहीं है । गुरु पारखके प्रतापले मनकी समस्त मानन्‍्दी मिटा दिया हूँ, 
सकल बन्धन टूटके अलूग हो गया है ॥ ६५॥ 
साखीः--मम सत्ता यहि देहमें | जानूँ सब व्यवहार ॥ 
सो सत्ता मम पासमें | पूषे वेग तन घार ॥ ६६ ॥ 
टीका+-- अभी इस हारीरमें मेरा सत्ता सम्बन्ध कायम है, उसी- 
से सब देहका व्यवहार में जानता हूँ। सो भेरी सत्ता मेरे ही पासमें 
है, पूर्वक्ृत कर्म संस्कार प्रारब्ध वेगसे अभी यह शरीर धारण हुआ 
है। देहान्त तक इसमें सम्बन्ध बना रहेगा, फिर सदाके छिये 
आप ही मिट जायगा ॥ ६६ ॥ | 
साखीः-जब लग तन साबूत है । तब लग सत्ता देह ॥ 
मम सत्ता मम पासमें | तन विनशि हो खेह ॥। ६७ ।॥ 
टीकाः-- और जबतक शारीर साबूत है, या रहेगा, तबतक तो 
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जीवका सत्ता-सस्बन्ध देहमें रहेगा ही, और जब शरीर छूट जायगी, 
तब देहके सर्वाह्न तो विनाश होके छिन्न-भिन्न हो जायेंगे, किन्तु 
मेरी सत्ता मेरे पासमें ही केन्द्रित हो ठहर रहेगी । जैसे अस्त होनेपर 
सूयका प्रकाश किरण सवंथा उसीमें ही बना रहता है, तद्गत्‌ विदेह- 
मुक्तजीवकी शानरूपी खयं शक्ति, सब तरफसे हटके, डसीमें ही 
सदा स्थित हो जाता है'॥ ६७ ॥ 
साखीः-पूर्व कर्म प्रारब्ध करि | भयो देह निर्मान ॥ 
रे चेक के न 
तोलों तन सम्बन्ध रहे | पुनि छूटेंगे प्रान ॥ ६८॥ 
टीका*-- पूर्व नरदेहमें किया हुआ कर्म संस्कार हो प्रारब्ध 
होकरके यह नरदेह अभी निर्माण भया है, प्रारब्धके भोग हैं, तब- 
तक तो जीवका शारीरमें सम्बन्ध रहेगा, फिर कर्म भोगके समाप्ति 
होनेपर अपने आप ही प्राण छूट जायगा; अर्थात्‌ प्राणके चलन गति 
खयमेव बन्द होके रुक जायगी, तो देह नाश हो जायगा ॥ ६८ ॥ 
साखीः--कम भूमि अध्यास नशी। जाग्रत्‌ परख रहाय ॥ 
ज्ञान अग्नि सझ्चित जली। आगामी विनशाय ॥ ६६ ॥ 
टीकाः-- इस कर्म भूमिकारूप नरदेहमें जीते ही सम्पूर्ण 
अध्यासोंको नशायके पारखंखरूपमे जाभ्रत्‌ होके ठहर रहा हूँ ! तहाँ 
सत्यज्ञानरूप अप्निद्दारा सब सश्वित संस्कारकी कचरा जलाके खाक 
हो गईं, और आगामी या क्रियमाण कर्म भी विनाश हो गई हैं। 
अर्थात्‌ कोध होनेसे आगामी कर्म नहीं बनी है ॥ ६० ॥ 
साखी।--रहा भोग प्रारब्ध इक । पूर्ण भयो तन साथ ॥ 
सत्ता चेतन छूटिगो | होगे प्रगण न हाथ ॥ ७०॥ 
टीकाः-- अब बीचमें सिर्फ एक प्रारब्धं कर्मका भोग बाकी 
रहा, सो भी शरीरके साथमें पूर्ण होता ही जा रहा है, देहान्तमें 
चह भी खतम हो ज्ञायगा । तब दरीरसे चेतनकी सत्ता सदाके 
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लिये छूट गया, वा छुट जायगी, फिर वह देहादिकी घेरामें आके कभी 
प्रगट हो ही नहीं सकती है ॥ ७० ॥ 


साखीः--इच्छा जाग्ृतमें नज्ञी। पुनि प्रगटे नहिं सोय ॥ 


विदेह मुक्त सम्बन्ध नहीं। निराधार तब होय ॥ ७१ ॥ 
टीका+-- क्योंकि, जीते ही पारख प्रतापसे ज्ञाश्मत्‌ अवस्थामें जब 
इच्छा-वासनायं विनाश हो गई, फिर वह इच्छा आदि देहान्त होने- 
पर कदापि प्रगट हो ही नहीं सकती है। स्थूल, सूक्ष्म, कारण आदिसे 
सम्बन्ध छूट जाता है, विदेहमुक्त होनेपर कुछ भी उनसे सम्बन्ध 
नहीं रहता है । तब तो जीव असक्ल, अक्रिय, निराधार, होयके नित्य 
मुक्त रहता है ॥ ७१ ॥ 


साखीः--जस कतेब भो पूर्वमें | देह घरों तस आय ॥ 


मम सत्ता तामें रही | अन्त तलक ठहराय ॥ ७२॥ 
टीका+-- पूर्वके देहमें अबोधसे जैसा कर्तव्य तैयार हुआ, और 
संस्कार टिका, उसीके प्रतापसे यहाँ आयके वर्तमानमें तेसा ही कर्मा- 
नुसार देह धारण हो गया है, इसीसे मेरी सत्ता या चैतन्य शक्ति 
इस देहमें रह रही है । सो देहान्त तक ही ठहरेगी । फिर विदेह 
मुक्तिमें विच्छिन्न हो जावेगी ॥ ७२॥ 


साखीः--वर्तमान नरदेहमें | कतंब आशा नाश ॥ 


सत्ता मेरे पासमें | कतंब कछू न खाश ॥ ७३ ॥ 
टीका+-- वर्तमानमें प्राप्त इस नरदेहमे >खरूप ज्ानको जान 
करके परीक्षा दष्टिसे सकल कतंव्यकी आशा, वासना, ठष्णादिकोंको 
नाश कर दिया, अब कुछ खास विशेष कतंव्य हो करके अध्यास 
टिक नहीं सकती है | क्‍योंकि, सब सत्ता तो मेरे ही पासमें एकत्र 
है। भेरे शक्ति देके सश्बचालित किये बिना जड़ देहें मनादिसे कुछ भी 
कार्य नहीं हो सकती हैं ॥ ७३ ॥ 


[८९६ ] - संयुक्त षद ग्रन्थः | [ पारख विचार-- 





साखीः--स्यं शक्ति समेटिके | पारखमें स्थिति कीन्ह ॥॥ 
पुनि तनमें घेरा नहीं। जियत मुक्ति सो लीन्ह ॥ ७४ ॥ 
टीकाः-- अब मेने स्रयं ही अपनी सत्तारूप दशक्तिको समेटके 
इच्छाओंको रोक दिया है, ओर पारख खरूपमें अविचल स्थिति 
कायम कर लिया है । इसलिये फिर-फिरके लिये इस जड़ देहादि 
बन्धनोंके घेरा अब मेरा रहा नहीं, सब घेरा जाराकों तोड़के हटा 
दिया हूँ । इस प्रकारसे खयं खरूपमें स्थिर होकर जीते ही सो 
दुलेभ जीवन्मुक्तिको भी महत्‌ प्रयत्नसे प्रातकर लिया हूँ ! ॥ ७७ ॥ 


साखीः-कर्म कल्पना वासना । मम आगे कछु नाहिं ॥ 


तब द्रश् जाबे कहाँ ?। ठहरे पारख माँहिं॥ ७५ ॥ 
टीका+-- अब आगे भविष्यतके लिये मेरे सनन्‍्मुखमें कर्मोंकी 
अध्यास, मनकी कल्पना, चित्तकी वासना, खानो-वाणियोंकी 
संस्कार इत्यादि बन्धनोंका मूल बीज कुछ भी शेष नहीं है । तब 
शरीर छूटनेंपर द्वष्टा चैतन्य हंसजीव कहॉपर, केसे जावेगा? 
वासना करके आवागमन होता था, सो तो शरोर रहते ही सब मिट 
गयी । अतएव खयंस्व॒रूप पारखमें ही द्रश् जीव सदाके लिये ठहर 
जायगा या ठहरा रहेगा ॥ ७५ ॥ 
साखीः-तनयुत द्रष्टा पारखी । जीवन्मुक्त कहाय ॥ 
तन छूटे नित मुक्त है। मुक्ति विदेह सो आय । ७६ ॥ 
टीकाः-- और सकलके परीक्षक सत्यन्यायी, सारय्राही, द्रश्श- 
पारखी शरीरके संयुक्त रहते है, तबतक वे जीवन्म॒ुक्त कहलाते हैं। 
सत्यन्याय निर्णयका उपदेश बोध, वे मुमुक्षुओंके प्रति देते भी है । 
उनके फिर जब शरीर छूट जाती है, तब सदाके लिये नित्य मुक्तिमें 
वे स्थित हो जाते है, सोई विदेह मुक्ति है, देह छूटनेपर ही विदेहमुक्ति 
होती है ॥ ७६ ॥ 


प्रन्थः ४ ] पारख सिद्धान्त दर्शिनी प्रम विध्ंशिनी सरल यीका सहित । [ ८९७ ] 





साखीः--पारखी द्रष्टा मैं हुआ | गुरुकी दयाते आज ॥ 


छूटी आवागमनते । परख भूमि नित राज ॥ ७७ ॥ 
टीकाः-- हे सदगुरो ! आपके ही महान द्याभावसे में आज 
इस वतमान मनुष्य देहमे द्वष्टा पारखी हुआ हूँ ! अब आवागमनसे 
सर्वथा छुट्टी मिल गई है। यहा ही पारख भूमिकी नित्य अधिचल 
खराजकी प्राप्ति हुई है। नित्य पारख भूमिकामें ही स्थिर होनेसे 
जन्म-मरणादिके चक्रसे छुटकारा हो गयी है ॥ ७७ ॥ 


साखीः--सदूगुरु उपदेश ग्रहण | सकलो जाल विनाश ॥ 


बन्धन मन माया मिटा | भास कल्पना नाश || ७८ ॥ 
टीकाः-- हे सद्गुरु देव! जब मेंने आपके सत्य डपदेशको 
यथार्थरूपले श्रहण किया, तभी खानी-वाणी आदिको सम्पूर्ण जाल 
या फनन्‍्दाओंका विशेष करके विनाश हो गयी है। और मन्त-मायाकी 
या तन, मनकी मोटी, झीनी सकल फन्‍दा मिद-मिटायके साफ हो 
गयी, तथा पारखबोधसे भास, अध्यास, अनुमान, कब्पना आदि 
सब भी नाश हो गई है ॥ ७८ ॥ 
साखीः--जीवन्युक्त सदेह लग | सब भवबन्धन अन्त ॥ 
विदेह मुक्त जब देह गिरी। निराधार अचलन्‍न्त ॥ ७६ ॥ 
टीका+-- इस तरहसे सारा भवबन्धनोका अन्त होकर जीते ही 
में मुक्त हो गया हूँ । अब देह सहित अन्ततक में जीवन्मुक्त स्थितिमें 
रहेगा । ओर जब देह गिर जायगी, या नाश! हो जायगी, तब 
विदेहमुक्त होकर निराधार ही खयंसखरूपमे अचल हो रहेंगा॥ ७९ ॥ 
साखीः--यहि विधि बोध पिछानहूँ । निणय गुरुम्रुख सन | 


सी रहस्य कहि गायऊ । ग़रु सतसद्भत चून || ८० ॥ 
टीका+-- प्रथम शुरुसुख निर्णयकों श्रवण करके जो निश्चय मेने 
किया है, सो इसी प्रकारसे विधिपूर्वक आपके सत्य मैं जानत 
सं० नि० घटू० ५७-- 
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[ ८९८ ] संयुक्त षट्‌ ग्रन्थः । [ पारख विचार-- 





या समझता हूँ। आपकी आज्ञा पायके अभी सोई सत्यरहस्य या 
विदेहमुक्ति आदिके मम कहकर गायन किया हूँ या वर्णन करके आपको 
सुनाया हूँ ! हे गुरुदेव ! यह निर्णय तो आपके ही सत्सहइुमे चुनी 
हुई भेरे हृदयका संग्रह है। में तो अभी केवल इसका अन्ुवादक, 
लेखकमात्र बन गया हूँ, रहस्य सार तो आपका ही है ॥ ८० ॥ 
साखीः-समझ भेद कछु होय तो । कहि सुझाव कृपाल ! ॥ 
तब निरशंय प्रमाण सत | मैं तब लघु हूँ बाल ॥८१॥ 

टीका+-- हे कृपालु ! मेरे समझनेमे यदि कुछ भेद या फरक 
कदाचित्‌ होवे, तो उसे आप दर्शाकर कह करके समझाइये ! हमारे 
लिये आपका वचन ही सत्य निर्णय है। वही मान्य प्रत्यक्ष सच्चा 
प्रमाण है। में तो आपका छोटा बालकरूप चरणका शिष्य या दास 
हैँ ! आपका बोध ही आपके समक्ष कह दिया हूँ ॥ ८१॥ 


साखीः--भीन विचार यहि म॒क्तिकी । बोध विवेकते जान [॥ 


निश्रय सो प्रकाश किया । सारशब्द गुरु ज्ञान॥८२॥ 
टीकाः-- वास्तवमें जीवन्मुक्ति ओर विदेहमुक्तिका यह विचार 
अत्यन्त झीना या सूक्ष्म है। सत्य विषेक तथा पारख बोध अपरोक्ष 
होनेसे ही तब कहीं वह रहस्य जाना जाता है । गुरुकी शान, सार- 
शब्दका विचार, जो मुझे निश्चयले दृढ़ था, सोई वणन करके यहाँ 
प्रकाश किया हूँ ! ॥ ८२ ॥ 
साखीः--अब मनमें कछु चाह नहीं । कमे भोगलों देह ॥ 
दृढ़ विराग सत रहनि युत । वरतेमान वर्तेह || ८३ ॥ 
टीकाः-- अब मेरे मनमे किसी बातकी चाहना या इच्छा भी 
नहीं है। प्रारत्ध कर्मका भोग, अन्त होनेतक तो देह रहेगा ही । 
तबतक सत्य रहनी, सदगुण घारणा, पारखरहस्य संयुक्त दढ़ 
वैराग्यकी धारण करके निराश वर्तमानमें वर्तता रहूँगा।॥ ८३ ॥ 


ग्रन्थः ४ ] पारख सिद्धान्त दर्शिनी भ्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित । [ ८९० | 


साखीः--दया दृष्टि गुरुकी रहे | मन गुरुपदमें प्रेम || 
गुरु आज्ञा पाले सदा | भक्ति भाव सत नेम ॥ ८४ ॥ 
टीकाः- हे प्रभु ! सदगुरुकी द्यादष्टि इस दासपर सदा ऐसे 
ही बनी रहे, मुख्य यही चाहिये। ओर मन या हृदयमें अन्ततक 
गुरुपद पारखमे सत्य-प्रेम टिका रहे। तथा सदा-सर्वदा देह रहे- 
तक सद्गुरुके आज्ञाको शिरोधाये करके पालन करता रहूँगा। 
और साथ ही ग़ुरुसक्ति बोध-भावके सत्य नियमपूर्वक वर्तता 
रहूँगा ॥ ८४ ॥ 
साखीः-- गुरु पदमें निष्ठा सहित | बन्दगी है त्रयबार ॥ 
रामस्वरूप गुरुकी दया | ग्रगव्यो परख विचार ॥ ८५॥ 
टीकाः-- और हे बन्दीछोर सदगशुरो! इस प्रवचनके अन्‍्तमें, 
भीतर-बाहरसे सत्य श्रद्धाकी निष्ठा सहित गुरुपद पारख संयुक्त 
आपके पवित्र चरण कमलोंमे में अनुवादक--रामखरूपदास शिर 
झुकाय करके अच्जलिबद्ध हाथ रखकर भक्ति विनन्नः तयबार 
बन्दगी करता हूँ---“साहेव बन्दगी ३” इस प्रकार वन्द्ना करके वह 
शिष्य भी मौन, स्थिर हो गया । यहापर अनुवादक--रामखरूपदास 
कहता है-- इस तरह सद्गुरुकी दयादश्टसे ही यह “पारख विचार 
नामक ग्रन्थ भी इसरूपमें बन करके प्रगट, या प्रकाश हुआ। अथवा 
पारख ज्ञानका विचार पारखी श्रीसहुरुकी दयासे संसारमे प्रकट 
हुआ, और उसका प्रकाश-प्रचार विवेकी सन्‍्तोंके द्वारा जहाँ-तहाँ 
हो ही रहा है। एक पारखपद्‌ ही स्वोपरि, सर्वश्रेष्ठ है, ऐसा 
जान लीजिये ! ॥ ८५ ॥ 
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[९.०० ] संयुक्त षट्‌ ग्रन्थ: | [ पारख विचार-- 





॥ # ॥ सदूगुरु कथन, शिष्य प्रशंसा, ग्रन्थ समाप्ति वणन ॥ # ॥ 

साखीः-- पारख बोध परिपुष्ठ लछश्ति । सहुरू भये प्रसन्न ॥ 
कृपादष्टि आशीष दईं। ठहरायो चैतन्य ॥ ८६॥ 
और अनेकन युक्ति ते। पुष्ट कियो सतबोध ॥ 
शिष्यबोध अनुमोद करि | पुनि पारखहि प्रबोध ॥ <८७॥ 
धन्य ! धन्य ! तू शिष्य है । निजस्वरूप पहिचान ॥ 
परख रहस्य जाना भले । तोहि पूरण भो ज्ञान ॥ <८॥ 
समझा ठीक यथार्थ तूँ। यामें भेद न कोय ॥ 
मुक्ति उभय रक्षण सही | पारखपद निज सोय ॥ <९॥ 
जागत रहिये सन्‍त जन | नीन्द न कीजे भूल ॥ 
नर तन मुक्ति ठिकान है । पारख लीजे मूल ॥ ९० ॥ 
कबहूँ काल न नादाई। अजर अमर नित सत्य ॥ 
व्यापे नहि. कोइ कल्पना | पारख वर है महत्त्व ॥९१॥ 
स्वयं स्वरूप सो पारख | सदा एकरस जान ॥ 
जो जाने अविचल भये। सकलो तमहिं नशान ॥ ५२-॥ 
पारख जाने पारखी | पारखि पारख एक ॥ 
तनयुत कहते पारखी। विदेह पारस एक ॥ ९३॥ 
'सोई गुरू दरशा दियो। उभय अब्प तन भेद ॥ 
मुख्य रूपमें भेद नहीं। परणख स्वरूप न खेद ॥ ९४॥ 
शिष्य! सुबुद्धि कुशाप्रहो । शिक्षा मम तू जान ॥ 
मनन ग्रहण भर कीन्हेड । अपरोक्ष बोध तू जान ॥९०॥। 
मुक्तिदायी - वैराग्य है। रहनि गहनियुत चाकू ॥ 
लिप न कतहूँ होवहू।| दष्टि परख बहाल।॥९६।। 
सावधान सर्वत्र रह। कबहूँ कहूँ न चूक॥ 
तन घेरा बन्धन यही। आसक्ति मन लूक ॥ ९.७।। 
मिथ्या वाणी कंब्पना। परखे ते मिट जाय ॥ 
तन खानी नित पासमें | प्रबल वेग उठि आय ॥ ९८॥ 


प्रन्थः ४ ] पारख सिद्धान्त द्शिनी भ्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित | [ ९.०१ ] 








साखीः-- मनकी द्रष्टा होयके। निज वश करिये ताहि ॥ 
भूछि कुसहु न लागहू | उपराम रहु जगमाहि ॥ ९९ ॥ 
दया गुरुकी अटल है। शिष्य ! मुक्त तुम होऊ || 
अनुकूल हो रहिये तहाँ। विचर विचार समोऊ ॥ १०० ॥ 
अन्तिम यहि विधि बोधकरि। शिष्य विदा करि दीन्ह ॥ 
पारख स्थिति सद्गुरु रहे । वृत्ति निरोध निज कोन्‍्ह ॥ १०१ ॥ 
गुरु शिष्य सम्बाद यह | पारल भया विचार॥। 
रामस्वरूप(दोउ)स्थितिलिये | परख मुक्ति निरधार ॥ १०२ ॥ 
संक्षित भाषा हता | पारखी सनन्‍तका लेख ।॥॥ 
मूल गद्यते पद्यमें । रचित किया सोइ देख ॥ १०३॥ 
भाषाकी उल्था करी | साखी लिखा अनुवाद ॥ 
रामस्वरूपदास यही | सद्शुरुका परखाद || ९०४ ॥ 


बन्दों पारखी साधु गुरु। परख विचार प्रकाश ॥ 
पारख रामस्वरूप करु। जीवन्छुक्तिकोी वास ॥ १०५॥ 
युग सहस्र ऋषि सम्वत | आश्विन खुद तिथि पाँच ॥| 
साखी सोम दिन पूर्ण भो । यमखरूप कृत सांच ॥ १०६॥ 


साल एक अन्तर पुनि। टीका लिखा बनाय ॥। 
भाव स्पष्ट भाषा सुनि। श्रम सन्धि मिटि जाय ॥ १०७ ॥. 
निर्णय गुरु यथार्थकों। वर्णन किया विस्तार ॥ 
रामखरूप गरू पारख | घारण हो भवपार ॥ १०८ ॥ 
पारख मुक्ति ठिकान है। परे ओर नहिं कोय || 
पारखी गरूु सतसद़ करी | धारण करिये सोय ॥ १०९ ॥ 


ज्ञान खरूपी जीव है। पारख जाने मुक्त ॥ 
परख बिन भवधारमें। जन्म मरण दुःख भुक्त ॥ ११० ॥ 
पारख हो अपरोक्ष जब। सकल अध्यास मिटाय |! 
रामखरूप सोइ कीजिये। जियत मुक्ति पद पाय ॥ १११ ॥ 


[९०२ ] संयुक्त षट्‌ ग्रन्थः । [ पारल विचार--- 





साखीः--- युग सहर््न वससु सम्वत | आश्विनखुद्तिथि चार ॥ 
टीका समाप्त गरुवासर | रामखरूप सत सार॥११२॥ 
॥ & ॥ इति श्री पारख विचार ग्रन्थ मुक्ति स्थिति वर्णनम--अज्ञात 
पारखी सन्‍त रचित मूल भाषा संयुक्त--रामस्ररूपदास कृत उब्था 
साखी तथा पारख सिद्धान्त दश्शिनी श्रम विध्वंशिनी सरल 
टीका सहित चतुथ भ्रन्थः सम्पूर्णमू समाप्तम्‌ ॥ ४ ॥ ४8 ॥ 





॥ &8॥ सदगुरु श्रीकत्रीरसाहेब और प्राचीन पारखी गुरुकी विशेषता वर्णन ॥ &8॥ 

'साखीः--- पारख विचार सर्वोपरि | स्थिति खरूप छहन्त ॥ 
साहेब कबीर उपकार बड़ । खयं पारखी सन्‍त ॥ १॥ 
स्वयं प्रकाशी खान्ुभवी | सहुरु साहेब कबीर ॥ 
हुए न ऐसे होवई। पारख शोध कबीर ॥२॥ 
बीजक सम कोड अन्थ नहीं। पारल बोध  अ्रकाश ॥ 
आदि एक सद्भ्नन्थ वही । गुरुमुख निर्णय खास ॥३॥ 
वीजक मत गहि पारखी । श्रेष्ठ कहाये सन्त ॥ 
बीजक मत जो जहा नहीं । पारलहीन. कहन्त ॥ ४॥ 
जेते पारखी हो गये। बीजक मतको मान ॥ 
पारख ज्ञान प्रचार करि। पाये मुक्ति ठिकान ॥ ५॥ 
गुरु कबीर भौ बीजक । पारखि भये अजु॒यायी ॥ 
शुरू महिमा प्रकाश करि। निर्णय साँच दिखायी ॥६॥ 
बीजक मूलते भेदकों। नहि. जाने मतभेद ॥ 
पारख ज्ञान छिपायके | गुरूबन धोखा वेद ॥ ७॥ 
दया करि परखाय प्रथम | त्रिजा लिखि विस्तार ॥ 
याते पारखी खदगुरू। पद आचाये ठहार ॥ ८॥ 
आचाये पूरण खाहेब | बड़ उपकार सो कीन्ह ॥ 
जाहिर पारख बोध करि। भ्रम धोखा नशि दीन्ह ॥९॥ 


प्रन्थः ४ ] पारख सिद्धान्त दर्शिनी भ्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित । [ ९.०३ | 





साखीः-- यदि न हो चििजा यहाँ। कस हो पारख ज्ञान ॥ 
गुरु उपकार न मानई। खार्थी सो अज्ञान॥ १०॥ 
कबीर परिचय प्रन्थ बना। बीजकके आधार ॥ 
पारखी शुरुदयारू भये | पारख बोध  प्रचार॥ ११॥ 


रामरहस गुरु पारखी। सो अति बीजक निष्ठ ॥ 
पञ्चग्रन्थी निर्माण किये। महिमा बीजक श्रेष्ठ ॥ १२ ॥ 
प्ूरणसाहेब, रामरहस | गुरूयाल प्रसिद्ध ॥ 
अनुयायी कबीर गुरू । कबीर पन्थ प्रखिद्ध ॥ १३॥ 
तीनों पारखी गशुरूतकी | महिमा ज्ञान प्रकाश ॥ 
बुरहानपुर सो नागझिरी | परम्परा. सो खास ॥ १४॥, 
अर्थ पढ़ाई बीजक। पश्चप्रन्थीकी होय ॥ 
कबीर परिचय आदिकी | अर्थ पढ़) सब कोय ॥ १५ ॥ 
अमित सन्त सो अर्थपढ़ि | करि. सत्सकहृु तमाम ॥ 
पाये भेद सहजे भर्ते। नहि. कठिनाई काम ॥ १६ ॥ 
काशी साहेब सहुरु। मुद्रित प्रन्थ प्रकाश ॥ 
बीजक टीका मुद्रित । करी प्रचार उजादश ॥ १७॥ 
पञ्चग्नन्थी मूलादि औ। परिचय आदि प्रकाश ॥ 
रचि निर्षक्ष आदि पुनि। सहजे सरल 'खुलाश ॥ १८ ॥ 
पारखज्ञान सद्ग्नन्थ सब। यहि विधि भो परचार ॥ 
निजमति पढ़िगुनि सारले। अब सब पारखि धार॥ १९॥ 
पूर्व पारखी गुरुनके | निर्णय -सब अलुयायी ॥ 
जो अनुयायी न होवई। धघोखामें भठकायी ॥२० ॥ 
' राजमार्ग निर्माण भो। पन्‍थी चले अनेक || 
पन्‍थी मार्ग कर्ता नहीं। सब पन्‍थी  समणएक ॥ २१ ॥ 
ग्न्थ पनथ विस्तार बहु। पारखी गुरू कर दीन्ह॥ 
वर्तमान पथ गहि चले। नहि विशेष कोड कीन्ह ॥ २२ ॥ 


[९०४ |] संयुक्त षट्‌ ग्रन्थः। [ पारख विचार--प्रन्थ; ४ ] 





साखीः-- देखि-सुनि पढ़िगुनि अमित। ग्रन्थ. रचे चतुराई॥ 
यामे नहीं विशेषता। उद्छ्त सब दिखलाई।॥ २३॥ 
आपन दोष गुण मानई | परशुण दोष बखान।॥। 
चतुराई वाचालता। जीव रहे. बन्धान ।।२४॥ 
मुक्तिमार्गके विध्न यही। मान बड़ाई छोम ॥ 
राग देष निनन्‍्दा हटठी। ईर्षा दम्म छलत्त क्षोम।॥।२५०॥ 
सूक्ष्म अहं हो उदय जब। माने अपन विशेष ॥ 
पूर्व दशा विस्म्ृत करि। गुरु पूरब निज शेष ॥ २६॥ 
खय॑ बोध निज मानई। अलुयायी होन लज़ाय ॥ 
अवगुण परके गावई। निञ्ञ ही गुण बतलाय || २७॥ 
' मुक्तिमार्ग तब दूर हो। रहनी रहस्य विपरीत ॥ 
पूर्व पारलली मग तजी। मनसति माने हीत ॥२८॥ 


निजञज-पर हितकी बात यही | पूर्व पारखी मग चाल ॥ 
निष्ठा बीजक प्रचार हो। पारख बोध बहाल ॥ २९॥ 
गुरू अज्लुयायी पारखी। समता सनन्‍्तन होय।॥। 
गुणआही सो सहुणी। मन कस्मछ सब खोय | ३० ॥ 
पारखविचारके सार यही। सार गहँ भव पार॥ 
पक्षपात जो लेवई। बूढ़े भवके धार ।॥।३११॥ 
कबीरसाहेव आदि गुरु। पूरणः गुरु आचाये॥ 
रामखरूप तय वन्दगी। पारखपद्‌ हिय धाये.॥ ३२॥ 


॥ ४8 ॥ इति श्री पूर्व पारखी सहुरुकी विशेषता वर्णन समाप्त ॥ $8॥ 





॥ $8 ॥ श्रीसद्गुरवे नमः | &8 ॥ द्यागुरुकी ॥ ६8 ॥ 
॥ अथ लिख्यते संयुक्त निर्णयसारादि पट अन्य: ॥ 





॥ #।। सत्यन्यायी पारखनिष्ठ पारखी सन्त, साधु शिरोमणि--॥ %#॥ 
सदूग॒रु श्रीगुरुदयालसाहेब विरधित-- 


श्रीकबीर परिचय साखी पद्चम ग्रन्थः प्रारम्भः 


[ पारख सिद्धान्त दर्शिनी भ्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित । ] 





॥ & ॥ टीकाकारकृत मज्लाचरणम्‌ श्रीसद्मुरुपद वन्दना ॥ &8 ॥ ' 
साखी;-- कबीर साहेब सद्गुरु |! बन्दीछोर महान्‌ ॥ 
पारख ज्ञान प्रकाशते | हिय तम सकल नशान्‌ ॥| १ ॥ 
प्रथ्ु उपकार अनन्त है | जाने बिरले सन्त ॥ 
गुरु पदमें नित बन्दगी। हितकर पारखी सन्त ।| २॥ 
पारख बोध लखायके । बन्धन कीन्हा अन्त ॥ 
मुक्तरुप शुरु साहेब ! साधु समाज महन्त || ३ ॥ 
कबीर कायावीर हो | मुक्ति चलायो पन्‍्थ ॥ 
सत्यशब्द टकसार कही | सोई बीजक ग्रन्थ ॥ ४ ॥ 


[९०६ ] संयुक्त घट ग्रन्थः |. [ श्रीकत्रीरपरिचय साखी-- 





साखीः-- जाने बिरले पारखणी | परिचय गुरुका ज्ञान ॥ 
जो जाने सो मुक्त हो।ना जाने बन्धमान ॥ ५ ॥ 
छन्दः-- गुरु पारखी पहिचानकर, सतसकु जो कीन्हे सही ॥ 
सब मर्म सो जाने भले, पारख स्वरूपमे स्थित रही ॥ 
तरण-तारण होवई, जियत मुक्ति सो लही।। 


रामखरूप सोइ धन्य है, सत्य साथु सो कही॥ ६ ॥ 
साखो!-- श्रीकबीर. गुरू पारखी। प्रथम भये जगमाहि॥ 


परखायो सब जालको | हंस रहनि दरशाहिं॥ ७ ॥ 
उपदेश खत्‌ गुरू बीजक | मूल अमोलिक सार ॥ 
श्रीपू्रण. गुरु साहेब । टीका सरल विस्तार॥ ८ ॥ 
मूल हता तब सन्‍त जन | परिचय पाये नाहि॥ 
जाने बिन गुरू ज्ञानकों। भ्रम धोखा भटकाहि॥ ९ ॥ 


सोई रूखि विपरीत जग | पारखी सन्‍त दयाल॥ 
समझायो. सब हालको। क्राल कल्पना टाल ॥ १० ॥ 


गुरुदयाल साहेव भये | पारख निष्ठ प्रवीन | 
कबीर परिचयसाखि सच । यह रचि दीन्हा चीन ॥ ११॥ 


निर्णय कीन्हा सत असत | सार असार _ लखाय ॥ 
खानि. वाणि बतलायके | पारखमें ठहराय ॥ १२॥ 


यद॒पि बीजक भाव कहा । कवीर परिचय माहि।। 
तदपि साखी सो यूढ है | बिन गुरु सो न रूखाहि ।। १३॥ 
साहेब छाल गुरुमुख सुनि | रामखरूप . चितलाय ॥ 
विधिवत पठन प्रथम करी । हृदय मनन ठहराय || १४॥ 
सन्‌ उच्तिसि बयालहिस | माह दहासके साल ॥ 
रामस्वरूपदास पढ़ा | गुर कि दया तत्कातद्य।॥ १०॥ 
दिना सातमे पूर्ण करी | मनन विधिवत कीन्ह।॥। 
दया गुरू श्री छाल्की | याहि रहसख तव चीन्ह ॥ १६|| 
समयानन्‍्तर पश्चात्‌ पुनि। हम सब सन्त पढ़ाय॥ 
सत निर्णययुत चर्तई' | गुरुषपद शीद्वा चढ़ाय ॥ १७॥ 


प्रन्‍्थः ५ | पारख सिद्धान्त दर्शिनी भ्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित । [ ९०७ ] 





देह यही क्षणभज्ञ है। याका नियम न कोय।॥ . 
गुरुलनन तन छूटा जस। हमरे छुटि हैं सोय ॥ श्८॥ 
याका भाव न लुप्त हो। जानु सन्‍त सब लोग ॥ 
याते टीका सार यही । लिख हैँ आज निरोग ॥ १९॥ 
पारख सिद्धान्त दशशिनी | भ्रम ध्वंशिनि परचण्ड ॥ 
टीका सररू यामे करूँ। रामस्वरूप अखण्ड ॥ २० ॥ 
श्रीकषबीर शुरू प्ूरण। काशी बालक लाल ॥ 
गुरुदयालू पारखी सकल । बन्दगो करूँ त्रयकाल ॥ २१ ॥ 
रामस्वरूपदास नित । गुरू गुण गारऊँ सोय ॥ 
पारख रहनि राहस्ययुत | वर्तें मुक्त सो होय ॥२२॥ 
गुरु बिन भेद न पावई। करत रहो खतसहु॥ 
पढ़ि शनि हिय धारे भले। त्यागी सकल कुसकु ॥ २३॥ 
युग सहसत्न वरु सम्वत। शुक्लषष्टि शनि आश्विन ॥ 
प्रभात शुरू छः अकट्टूबर | एक्‍्यावन उनईंस सन ॥ २४ ॥ 
रामस्वरूप टीका टिखों | जस गुरू कीढ़ा बोध ॥ 
सार यथार्थ प्रकाश करों । सतसक्लत करि शोध ॥ २५॥ 
- पढ़िये शुनिये सन्‍त जन | लीजे सार विचार ॥ 
रामस्वरूप पारख अटल | होवो भवसे पार ॥२६॥ 
॥ ४8 ॥ इति टीकाकारकृत गुरु वन्‍्दना तथा गुरु महिमा आदि समाप्तम्‌ ॥ &४ ॥ 


मूः बा थे | 
॥ ने चअथ मूल अन्थः संदक आरम्भः ॥ के || 
साखीः - कबीर काहू अस कही । कान काग लिये जाय ॥ 
कान न टोवे बावरा । खोजे दहूँ दिश धाय ॥ १॥ 
. _ठीकाः- ग्न्थकर्ता पारखी श्रीसछुरु गुरूयाल साहेब कहते 
हैं;-- जैसे दृश्टान्तमें किसी मसखराने कोई भाँदू पुरुषके पास जायके 
ऐसा कहा कि-- भरेभाई ! तू देखता है कि नहीं, देख ! यह काग 
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( कौचा ) तेरे दोनों कानोंको उड़ाये लिये ज्ञाता है-- ऐसा कहके 
उड़ते हुए कोबेको इशारा करके दिखा दिया। ऐसा वचन धूतका 
सुन, कागको उड़ता देख, उस मूख्खेने भी विश्वास कर लिया कि, 
मेरा कान कहीं वह काग ले जा रहा होगा। तब वह मूढ़ बावरा 
या पागरूवत्‌ हो गया। क्योंकि, अपने कानको टोयके देखे बिना 
ही, मिथ्या वाणीमें विश्वास करके डस कागके पीछे-पीछे दोड़ा। 
इसतरह दर्शोंदिशाओंम दोड़-दोड़के कानको खोजा, परन्तु कहीं 
उसे कान गिरा हुआ नहीं मिला । अन्तमें वह निर्वुद्धि अभागा ठोकर 
खायके गिरकर मर गया। अविचारसे ऐसे ही दुर्दशा होती है ॥ 
यह तो दृ्शान्त है ॥ 

अब इसी प्रकार सिद्धान्तमें इसका अथ ऐसा हैः-- कवीर ८ संसारी 
अबोध नरजीवॉको, काहर कोई एक अ्मिक धूतें गुरुवा लोगोंने, 
असकही 5 ऐसे कल्पित शब्द कहे, कि-- हे मनुष्यों ! तुम्हारे ऊपर, 
कर्ता-धर्ता, मालिक, परमपिता-परमात्मा, जगदीश्वर कोई एक सर्व॑- 
दक्तिमान्‌ कर्ता पुरुष है । उसके दर्शन प्राप्ति होनेसे ही तुम्हारे हित, 
कल्याण गति-मुक्ति होवेगी। इसलिये तुम लोग सब कोई इंश्वरके 
भक्तिमे लगो, देखो ! वे कागरूप पट दर्शानोंके भेषधारी गुरूुषा लोग 
सब तुम्हारे, कान5 कल्याणकारी भक्ति, योग, ज्ञानमार्ग लिये हुए 
सीधे परमेश्वरके पासमें चले जाते हैं। अतणव तुम छोग भी अब झटपट 
उनके पीछे लगो, किसी एक गुरुजीके शिष्य बनो, साधना करो, इंसीमें 
तुम्हारी भलाई है। इत्यादि प्रकारले रोचक, भयानक वाणी नाना तरहसे 
उपदेश देके, अबोध मनुष्योंके कानमें सुनाये, ओर कल्याण प्राप्तिके 
वासस्‍्ते, गुरुवा लोग मनुष्योंकों तीर्थादि करानेकों जहा-तहाँ लिये जाते 
भये। ऐसे-ऐसे श्रमिकोंके वचन सुन-खुन करके मनुष्य विचारसे- 
हीन, बावले या पागलूकी नाई' हो जाते भये। इसीसे कान ८ अपना 
कल्याण कहाँपर है, ऐसा सोचके गुरुवा लोगोंने जहाँ कल्याण 
बताये, वहाँ कल्याण होनेवाला है कि नहीं, ऐसा न टोचै5 विचार 
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करके विवेकदृष्टिसे ठीक-ठीक देखते तो नहीं हैं, ओर श्रमिक बोराहा 
होके दर्शों दिशाओंमे जहा-तहाँ ईश्वर, खुदादि कल्पित इश्देवको खोजते 
फिरते है, तो भला ! वह कहाँसे उन्हें मिलेगा? ओर कैसे कल्याण 
होगा ? किन्तु, जड़ाध्यासो होके चोरासी योनियोको ही प्राप्त होगे । 
अथवा भनुष्योंको किसी पण्डित गुरुवाने ऐसा कहा कि, देखो ! 
तुम्हारे कान 5 जीवको, कागर काल या यमदूत नकी छोकमें लिये 
जारहे हैं, अथवा अन्तमें वहाँ ले जावेंगे, उसके लिये शब्द प्रमाण, वेद, 
शास्रोंमे लिखा है, चाहे वहाँ देखो, वा हम जो कहते हैं, सो खुनो ! तो 
पता चलेगा। यदि स्वर्गप्राप्ति, मुक्ति प्राप्ति, आदि चाहते हो, तो वेद, 
शास्म्रादिको पढ़के भक्ति, योगादिसे परमेश्व रके खोजी करो | इईशर 
प्राप्ति होनेपर नर्कादि सब ठुःखोंसे छुटकारा हो ज्ञायगा। इत्यादि 
वाणी गुरुवा लोगोंसे सुनके, प्रतीत करके, बावरे वने । अपने चेतन्य' 
जीवको पारखी सहुरुके सत्सकज्षद्वारा विवेक-विचारकर यथार्थ देखते 
या टोचते तो नहीं हैं, उसके विपरीत दहँदिशर दर्शोदिशारूप 
चार चेद, घट शास्त्र आदि वाणीके जह्वछमे ही भटकके धाय-धायके 
ब्रह्म, ईश्वरादिके लोजी करते है, ओर बिना पारख भ्रमिक जड़ाध्यासी 
हो, आयु बिताकर आवागमभनमे ही पड़े रहते हैं; अतएव पारस्ी 
साधु गुरुके सत्सड़ करके मिथ्या भ्रम, धोखाको त्यागना चाहिये ॥ १ ॥ 


साखी।-- चोर चले चोरी करन ! किये साहुका भेष ॥ 
गल्‍ले सब जग मूसिया | चोर रहा अवशेष ॥ २॥ 


टीकाः-- अ्न्थकर्ता कहते हैं।-- जैसे कोई "चोर, चोरी करने के 
वास्ते चले, सो द्नमें तो वे लोग साहुकारका भेष सदश रूप बनायके 
इधर-उधर घधनिकोंकी कोठी, ताकते-झाकते देखते-भालते, खरीद- 
बिक्रीके बहानासे भीतर घुसते गये । इस तरह सबका सेद लेकर, 
रातमें सब जगतके बड़े-वड़े सेठोंके गला तथा धन-सम्पत्ति चुराय 
ले गये, ओर उसे छिपाय दिये। अब फिर प्रगटमें जो चोर बाकी 





[ ६१० ] संयुक्त घट अन्थः ।._ श्रीकत्नीरपरिचय साखी-- 








रहा, सोई श्रेष्ठ बने. फिर रहे हैं। तब कहो, लोगोंकी भज्ताई केसे 
होगी ? कभी नहीं होगी ॥ तेसे ही सिद्धान्तमें पक्के चोर बने हुए 
गुरुषा छोग, अपस्वार्थी वने हैं। वे जीवोंके हंसपदको छिपानेवाले बने 
हैं। ऐसे ठग-चोर शुरूवा लोग, संसारमें, चोरी करन लोगोके तन, 
मन, धनादि पदार्थ नाना तरहले हरण कर, चोरी करनेके बास्‍्ते 
कपणरूप धारण करके, जहा-तहाँ चले गये, या चल पड़े । किन्तु 
उन्होंने बाहर दिखानेकी भेष तो साहुका-सा बना लिया, अर्थात्‌ 
त्यागी, वैराग्यवानू, साथु गुरुके समान स्वाहु वनाये, संन्यासी, 
उदासी, वनवासी,वैरागी, नागे, निर्वाणी, नाथ, निरश्षनी, इत्यादि प्रकार- 
से षद दर्शनमे अनेकों भेष वनाये; खाक लगाय, सगछाला, बाधस्बर 
आदिको पहिर लिये, बड़े-बड़े जटा बढ़ा लिये हैं। इस तरहसे बन- 
ठनके, जीवोके बुद्धि, विचार चुरानेकी संसारमे चले, रामत करते 
फिरलने लगे ।. ऐसे उन्हें त्यागी साधुके भेषमें देख करके, मनुप्योंको 
बड़ी श्रद्धा-भक्ति उत्पन्न हुईं । सब उनके भक्त, शिष्य-शाखा बनते 
गये । ओर ऋड्धि, सिद्धि, धन, धघान्‍्य, संसारके सुख, ऐश्वर्य प्राप्ति, 
स््री, पुत्र, धन, राज्यादि प्राप्ति, स्वर्ग, सात छोक, चार फल, चार 
मुक्ति, ओर ईश्वर, ब्रह्म आदि प्राप्तिकी आशा, भरोसा, देके उपदेशके 
खरीद-बिक्री करने रूंगे। सबको भ्रमायके धोखेमे डाल दिये। 
आखिरमें सब जगत्‌के मनुष्योंकी गलेमें महा अज्ञानका पर्दा डालकर 
अविद्यारुपी राजिमें उन चोर गुरुवाओंने सबोंके गल्ले  द्वव्यरूप तन, 
मन, धन तथा सत्य, विचार, शील, दया, विवेक आदि सहुण संयुक्त 
चैतन्य जीवके जमापद्‌ या हंसपदकों घर्टांघटसे, मूसिया >चुरा 
लिया, छिपा दिया वा हरण कर लिया। ओर उन्हें निर्धन, द्रिद्र, 
अमिक, अविचारी, बनायके धोखेके साधनाओंमें रूगाकर नष्ठ- 
अष्टकर दिया। किन्तु, इस तरह डुर्गति करनेपर भी अबोध 
मनुष्योंकोी उनका कपट सेद मालूम नहीं होता है । अब संसारमें ये 
ही चोर, गुरुवा लोग, अवशेष > अब बाकीके सबसे श्रेष्ठ हो रहे हैं । 
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अथवा चोर गुरुवाओने एक कल्पित ब्रह्मपदको ही अवशिष्ठ सारपद 
बताके जीवोंको भुला रखा है । यथार्थ गुरु पारखके बोध विना यह भेद्‌ 
किसीको जाननेमें नहीं आता है। इसलिये पारखी खहुरुके सत्सक्ष 
करके उन चोरोंको ठीक तरहसे पहिचानकर, उन्हें भगा देना 
चाहिये। उनके फनन्‍्दाोमे कभी पड़ना न चाहिये ॥ २॥ 


साखीः--अवशेषे जग मूसिया । सेंध जो दीन्हों कान ॥ 
ब्रह्मादि सनकादि जग | दुखिया भये निदान ॥ ३॥ 


टीका*-- अ्रन्थकर्ता कहते है;-- जैसा चोर तो बाकी रहा, किन्तु, 
पकड़ा नहीं गया, तो वह बार-बार लोगोके दीवाल वा भीत आदि 
फोड़कर, सँध लगाके, रास्ता बनाकर, भीतर जाके, जो कुछ बचा 
हुआ मिलता है, सोई घुराकर भाग जाता है। आखिरमें उनसे तह्न 
आके सब साहु छोग दुःखी होते है। तेसे ही संसारमे अब वेपारखी 
लोगोंमे सवश्रेष्ठ महात्मा योगी, ज्ञानी, भक्त बने हुए या श्रेष्ठ माने 
गये गुरुवा लोग ही अविवेकी होनेसे परमार्थमे चोर बनके अवशेषे < 
बाकी, श्रेष्ठ, सारपद बह्म-परमात्मा कोई हैं, ऐसा दृढ़ाकर, डसीके 
आड़में ज़गत्‌ जीवोंको लूटने लगे। उन्होंने मनुष्योंके कानमें ही 
सेध लगा दिये। अर्थात्‌ नाना प्रकारसे अ्रमाकर पहिले कान फँक- 
कके चेले बना लिये। तहा दीक्षाके नामसे “32 रामाय नमःः 
फुस ३ “3४ नमः शिवायः”? फुस ३ “3 ब्रह्मणे नमः! फुस, फुस, 
फुस, करके एक-एक कानमें तीन-तीन बार फूँक मार दिये। बस, 
इस तरीकेले उसे अन्धा बनाय, वाणीके प्रहारसे फोड़कर भीतर 
हृदयमें जाने-आनेका दार, कानमें संघ लगाकर, मार्ग तैयार बना 
लिये। फिर रोचक, भयानक आदि अनेकों वाणीकी उपदेश जो 
उन्होंने दिये, सो उसे अविवेकी लोगोंने भी सत्य मान लिये । इस 
प्रकार उन प्रवीण चोरोंने जगत्‌मे युक्तिपूर्वक घुसके विवेक, विचार, 
बोध, आदि मुक्तिदाई सहुणरूपी धनको चुराकर कल्पनामें छिपायके 
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नए-भ्रष्ट कर दिये। ओर मन-मासन्दी कब्पनारूपी चोरने संसारमे 
बह्मा, विष्णु, शिवादि गुरुषवा लोगोंके ओर सनक, सननन्‍्दन, सनातन, 
सनत्कुमार, नारद, वशिष्ठ, व्यास आदि उनके अनुयायी शिष्य बर्गों- 
के भी बुद्धिविचार सहित सवस्रको लूटके हरणकर लिये। वे 
सब लोग बिना पारख अहं बह्मः बनके जगत्रूप व्यापक ही हो रहे। 
अतएव निदान “अन्त या आखिरीमें जड़ाध्यासी होनेसे जन्म, 
मरण, गर्भवास, जयतापादि दुःख भोगकी भवचक्रमें पड़के, 
दुःखिया 5 परम बेहाल या अत्यन्त डुःखित होते भये। अभी उनके 
असनुयायी चोरासी योनियाँमें पड़के वेसे ही ढुःखी हो रहे है। उन्हें 
जीवन्मुक्तिका खुख कभी प्राप्त नहीं भया । अतएव उनके पक्ष छोड़के 
पारखी सहुरुके सत्सड़मे रंगना चाहिये। तभी नर जन्म पाया 
हुआ सफल होगा; सो जानिये ! ॥ ३॥ 


साखी।--कानते मुखमें मुखते करमें | चुटकी चमके नूर ॥ 
तीहटा खेती चोरवा | सब पण्डित भये मज्जूर।। ४ ॥ 


टोका+-- अन्थकर्ता कहते हैंः-- तीन प्रकारसे खेती, धन्दादि 
करके चोरी करनेका उद्योग करनेवाले, गुप्त चोर यहापर वे ही धूर्त 
बेपारखी गुरुवा छोग हैं। वे कानसे घुसके चुराते हैं, तो मुखसे 
निकली आते हैं। फिर मुखसे हाथोंमे आकरके भी चोरी करते हैं, 
चोरबत्ती जलानेके समान चुटकीसे नूर चमकाते हैं । वे चोर तीन- 
प्रकारके खेती करने लछगते हैं, तहाँपर सब पण्डित लोग 
मब्जूर करके उनके मजदूर या नोकर होते हैं। अर्थात्‌ ये चालाक 
गुरुवा लोग अपने-अपने आचार्य गुरुषोंसे जो-जो बात कानसे खुने 
या सुनते गये, सो-सो मुखमभे रटन करके कण्ठाग्र करते गये । फिर 
मुखमेंसे भी विस्मृुत न हो, उसके लिये मुखमेसे हाथोमे ले आये। 
फिर चुटकी 5 हाथकी अंगुलियोंसे कलम पकड़कर काली, नीली 
: आदि .स्याहियोंसे -. सफेद कागजौपर अक्षरोंको लिखकर उसीका 
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नूर या प्रकाशसे संसारमें कविपित महिमा चमकाने लगे। सो 
कैसे कि-- वही कल्पित वाणी लिखी हुई वेद, शास्त्र, पुराण, 
कुरान आदि पुस्तकोंकों पुनः हाथमें पकड़कर उसे देख-देखके मुखमे 

से शब्द उच्चारण करने लगे; गरुवाओंके मुखमेंसे निकली हुयी 
वाणियांको शिष्य छोग कान द्वारा मन लगायके खुनने रूगे ओर 
सब पण्डितोंने भी उसे मच्जूरी या ख्रीकारकर लिया। तदननन्‍तर 
'गरुवा लोगोने चेलोंके कानोंमे गायत्री मच्य, दीक्षा मच्य, 5, ओर 
तअयदेवोके नामके मन्त्र, सपबीज मन, ओर अनेकों मिथ्या कल्पित 
मन्त्र फूँक दिये। ओर कहे कि-- इसे मन लगायके जाप करो 
जिससे तुम्हारे सब मनोकामनादि पूर्ण होगी, इत्यादि आशा लगा 
दिये | तब उन अबोध मनुष्योंने कानोंसे सुना हुआ, मन्त्र-वाणियोंको 
मुखमेंसे जीभ हिलाय-हिलायके ज्ञाप करने रंगे, ओर उसकी 
संख्या-हिसाब रखनेके लिये कोई हाथमें अंगुलिया-कोष्ठक गिनने 
लगे, कोई एकसो आठ दानोंकी माला या हजारीमाला करमें लेकर 
चुटकी रूप अंगुलियोंसे दानोंको फिरायके नूर चमकाते हुए खटाखट- 
खटाखट माला फेरने लंगे--इस तरहसे जाप करने-कराने लगे। 
चोरवा - ये गुरुषवा छोगोंने, तीहटा-कान, मुख, ओर हाथ, यह 
तीन जगह रहनेवाला शब्दके द्वारा जगतमे, खेती ८ उपदेश, धन्दा, 
शिष्य-शाखा बनानेकी कृशानी करने लगे । तहां सब वेद-शास्दि 
पढ़े हुएए पण्डितोंने भी उसी बातको मण्जूर करते भये। कर्म, उपा- 
सनादिसे इंश्वर मिलनेको बतलाते भये | अतः वे पण्डित छोग ही 
वाणी कव्पनाके दास होकर मजूरवत्‌ छोगोंकी गुलामी करने लगे। 
ग्रह शान्ति आदिम बहुतेरेजाप, पाठ, पूजादि, करके मजूरीरूप दक्षिण। 
लेके वे सब पण्डित-ब्राह्मण लोग ही वह कर्म करते हैं, कथा खुनाते हैं, 
तो भी मजदूरी लेते है, सब खाथ लेके धन बटोरनेके लिये ही प्रयल 
करते हैं | इसलिये वे पण्डित लोग कज्ञल मजदूर भये हैं, कल्पनाके 
बातको ही वे लोग स्वीकार करते हैं, वही वाणी लिख-लिखके मुखस 


सं० नि० घट० ७५८-- 


[९१४ | संयुक्त घट ग्रन्थः || श्रीकबीरपरिचय साखी-- 


कहकर कानोमे सुनाय-सुनायके लोगोंकों भ्रमाते हैं। अतः उन्होंको 
गुप्त चोर वा ठग ही जानके उनके सज्ञत छोड़ देना चाहिये ॥ ४ ॥ 


साखी;--हिये मुख नासा श्रवण दृग | कर काख चोरका भोन ॥ 
कहहिं कबीर पृुकारिके । पण्डित ! चीन्हों कोन ? ॥५॥। 


टीकाः-- ग्रन्थकर्ता कहते हैं:-- हे ज्ञज्ञास जनो ! चोर बने 
हुए गुरुवा लोग ओर उन्होंके वाणी कब्पनादिको छिपनेका जगह- 
रूप, भोन ८ भवन या मकान मुख्यतया दरीरमें सात ठिकाने हैं। 
कहा-कहां हैं? सो खुनो ! पहिले-- तो कल्पना, अज्ञुमान, भास, 
अध्यास, जीवोंके हृदय या अन्तःकरणमें गुप्तरूपले छिपी रहती हैं । 
फिर दूसरे-- मुखमें आके वेखरी वाणीरूपमें नाना तरहसे उच्चारण 
होती हैँ । तीसरे-- नासिकाग्रमें छक्ष लगायके रहती है । कोई रेचक, 
पूरक, कुम्मक करते हैं, कोई नाक पकड़कर प्राणायाम करते हैं, 
कोई नाकसे आने-जाने वाली श्वासरूप प्राणवायुमें छक्ष लगाकर 
सोहं, ओह राम नामका जाप करते वां कराते हैं, कोई नाकसे श्वास 
बन्दकर ब्रह्माण्डमें चढ़ाके शून्य समाधि लगाके बेठते हैं। कोई शान 
सखरोदय साथके नासिकासे आने-जानेवाली वचायुपर रक्ष लगाये 
रहते हैं। चोथे-- अ्रवण 5 कार्नोंमे नाना उपदेश सुनाते हैं, कोई 
दोनों कानोंको अंगुलियोंसे वा ठेड़ीसे बन्द करके अनहद नादका 
दश बाजा सुनते-सुनाते हैं। पॉचवॉ-- दृग ८ नेच्ोंसे वेद, शास्त्र, 
पुराण आदि प्रन्थोंके अक्षरोंकों देखते वा दिखाके पढ़ते-पढ़ाते हैं। 
कोई अष्ट प्रतिमाके जड़ मूर्तियोंको इश्देव बताके, दर्शान कराते हैं । 
कोई योगी छोग त्राटक, मुद्रादि करते-कराते हैं, ओर नेत्र मूँदकर 
भीतर ज्योति देखके उसे ही ईश्वर-दर्शान मानते हैं। छठवाँ--- कर +-- 
हाथोंसे नाना कतंव्य करते-कराते हैं। समस्त वाणी-पुस्तकें हाथसे 
ही लिखी गई, सब ग्रन्थ हाथोंसे ही तैयार इये हैं। और सातवाँ-- 
कास्त 5 बगरमें वेद, शासत्र, कुरान, आदिकी पुस्तकें दबायके पुरो- 
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. हित, वा मौलवी लोग यजमानोंके घर-घर जायके फिर वही ग्रन्थ 
खोलके खुना-सुनाकर उन्हें भ्रमाते हैं । पीछे दक्षिणा छेकर भ्रन्‍्थोंको 
बगलमे दबाये हुए ही घर चले जाते हैं। यही सब चोरका भवन है 
या भ्रमानेका घर है। यहाँ श्रीगुरूदयाल साहेब कहते हैं:--हे परिडत ! 
हे बुद्धिमान ! तुम लोग चीन्हों, पहिचानो कि-- वह चोर कौन है ? 
जो उपरोक्त सात स्थानोंमे रहता हे। यदि तुम छोग नहीं जानते 
हो, तो खुनो ! सहुरु श्रीकबीर साहेबने पुकारके बीजकम कहे हैं 
कि-- थे पण्डित कहलानेवाले ब्राह्मण छोग ओर उन्‍्होंके वाणी- 
'कव्पना वही पक्‍के चोर बने हैं । तहाँ कहा है।-- 
रमैनीः-- “बड़ सो पापी आहि गुमानी । पाखण्डरूप छुलेड नर जानी ॥ १ ॥ 

ब्राह्मण ही सब कीन्हीं चोरी | ब्राह्षण ही को लागल खोरी ॥” ३ ॥ 
॥ बीजक, रमेनी १४ ॥ 
परिडत भूले पढ़िं गुनि वेदा । आप अपनपो जानु न भेदा ॥ बी० र० ३५॥ 
परिडत ! बाद वदे सो झूठा ॥ १ ॥ 
_ रामके कहे जगत गति पावे | खाँड़ कहे मुख मीठा || बी० शब्द ४० ॥ 
इस प्रकारसे सहुरुने प्रख्यात करके कहे हैं, अब तुम लोग भी 
चीन्हों या जानो कि-- ये पण्डित कोन है ? अरे ! भाई ! जीवपदको 
चुराने-छिपाने वाले वे पण्डित ही चोर बने हैं, ऐसा जानो ॥ ५ ॥ 
साखीः--त्याग करनको सब चले | हुआ नहीं वेराग ॥ 
जो चोरवा जग मूसिया । सो सबके पीछे छाग ।। ६ ॥ 
टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हैः-- मुक्ति प्राप्तिक्नी आशासे बड़े-बड़े 
ऋषि, मुनि, राजे, महाराजे, श्रीमान्‌ मनुष्य आदि बहुतेरे छोग संसार- 
बन्धनको त्याग करनेके वास्ते घर-बार, स्त्री, पुत्र, धन, कुटुम्ब, 
राज्यादि मोटी-मायाको छोड़कर सब वनमभे तो चले गये । परन्तु फीनी 
मायाका परित्याग न होनेसे पूर्ण सारवाला यथार्थ गुरुमुख कथित 
ढ़ चैराग्य उन्‍्होंको नहीं हुआ है। इसलिये ये सब झीनी रागमें छगके 


[९१६ ] संयुक्त पट ग्रन्थः । | श्रीक्ीरपरिचय साखी-- 





भवबन्धनोंमे ही उलट-पुलटके गिर पड़े। काम, क्रोधादि, कल्पना, 
अनुमानादि, जिन चोरोंने जगत्‌-जीवॉको छूट लिया है, सो योगी, 
ज्ञानी, भक्तादि उन सबोंके पीछे भी रूगी ही रही, छूटी नहीं। तहाँ 
सहुरु श्रीकबीर साहेबने बीजक साखी १४० में कहा हैः-- 
साखीः--- “माया तजे क्‍या भया! जो मान तजा नहिं जाय || 
जेहि माने मुनिवर ठगे, सो मान सबनको खाय |” बी० सा० १४० || 
“गोटी माया सब तजे, कीनी तजी न जाय || 
पीर पैगम्बर झलिया; कौनी सबको खाय ||? पं० ग्र० 5० २१५ ॥| 
अतः सब कोई त्याग करके साधु होनेके लिये तो चल पड़े, 
किन्तु, उनके हृदयमें शुद्ध वैराग्यका उदय नहीं हुआ। घर-ग्रहस्थी 
खानी जालको छोड़के मठ-मन्दिर, आश्रम, और चाणी-जारूमें जाके 
जकड़ पड़े । ब्रह्म, इश्वर, आत्मा, खुदा, देवी, देवता, सात खगे, 
ऋद्धि, सिद्धि, आदि कट्पनामें विशेष उन्होंके राग बढ़ा। सम्पूर्ण 
मानन्दी, कल्पना, भ्रम परित्याग करके, सच्चा वेराग्यकी प्राप्ति नहीं 
हुयी । जो चोरवा > मन-मानन्दी कव्पना, विषय वासनादिने जगत्‌ 
जीवोंकी मुक्ति-धनको मूसिया चुरा लिया या छूट लिया है, सोई 
मन कल्पना, मानन्दीरूपी चोर सब बेपारखी साधु अ्रमिकोंके पीछे 
भी जाके गा है। उन सबोके सर्वख हरण करके बेहालकर रहा 
है । इसलिये पारखी सहुरुके सत्सकु करके उन चोरोंको पहिचान- 
कर उन्हे केद करना चाहिये॥ ६॥ 
साखीः--पूरण कला होयके । चोर देखाई देत॥ 
सुर नर मुनि जग आँधरा । चीन्ह न कोई लेत ॥ ७॥ 
. शीका+- ग्रन्थकर्ता कहते है।-- अबोध नरजीव स्वयं ही अपनी 
कछा-कब्पंनासे परिपूर्ण या सर्वव्यापक अद्वेत ब्रह्म आप ही होयके या 
अपनेको ब्रह्म मानके जीवपदको चुरानेवाले चोर होते हैं। ओर चोर 
गुरुवा लोग ही “अहं ब्रह्मास्मि” कहके वे बाहर ब्रह्मश्ञानीके रूपमें दिख- 
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लाई देते हैं । अर्थात्‌ पूर्णकलाधारी चैतन्य जीव ही अपने कव्पनासे 
आप ब्रह्म होयके चोर भये हैं। ऐसा विवेक पारखसे ही दिखलाई 
देता है । पारखहीनको यह कुछ दिखाई नहीं देता है। इधर, खुर ८ 
देवता वा सत्तवगुणी मनुष्य, नर >> रजोग्रुणी साधारण पुरुष, मुनि 
तमोगुणी मनुष्य वा मननशीर तपसख्री लोग ओर जग 5 संसारी 
अबोध अज्ञानीजन, ये सब तो जगतमे, आँधरा ८पारख दृश्टिसे 
रहित पक्के अन्धे ही बने है, उन्हें सत्यासत्यका यथार्थ विवेक तो 
है' नहीं। इसलिये थे योगी, ज्ञानी, भक्त, जनादि कोई भी ब्रह्म, 
इंश्वर कर्तादि माना हुआ, तो मिथ्या जीवके ही कब्पना है, जीव ही 
सत्य है। ऐसा विवेक करके कोई चिह्न लेते नहीं, सत्यासत्यकों 
पहिचानते नहीं। इसलिये जड़ाध्यासी होकर आवागमनोंके 
चक्रमें ही पड़े, ओर पड़ रहे हैं। उसे प्रखकर पहिचानना 
चाहिये ॥ ७ ॥ 
साखीः---साहु भरोसे चोरके | सदा करें इतबार ॥ 
कहहिं कबीर तिहँ लोकमें। चोर भया करतार ॥ ८ ॥ 


टीका+-- अन्थकर्ता कहते हैं:-- जैसे चारके भरोसेमे साहु रहे, 
उसका विश्वास करता रहे, तो उधर चोर शक्तिमान श्रेष्ठ बसके 
साहुको ही दबा बेठेगा । तेसे ही साहु-- सत्यखरूप चेतन्‍्य नरजीव, 
चार > मन, स्त्री, गुरुवा छोग ओर कब्पित ईश्वर, ब्रह्म आदिकोंके 
भरोसे ८ आशा-भरोसा, विश्वास, आसरा, निश्चय करके निश्चिन्त 
रहते हैं कि-- ये हमको विषयानन्द, ब्ह्मौनन्दादिके खुख- 
देगें, और हमारा हित, भलाई, कल्याण ही करंंगे, ऐसा समझके 
उनसे गाढ़ी मित्रता कर लिया, ओर सदा-सर्च॑दा उन्हीं चोर, डाकू, 
ठग लछोंगोंका ही इतबार > पूरा विश्वास या निश्चय करते हैं । उनके 
वचनोका ही प्रतीत करते हैं। इसवास्तें सहुरु श्रीकवीरसाहे बने 
कहा है कि-- तीहुँ लोक > खर्ग, सत्यु, पाताल, अथवा तीन गुण, वा 
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कामी, क्रोीधी, मोही, वा योगी, ज्ञानी, भक्त, इत्यादि त्रिगुणी माया 
जालोंमें ही सब जीव पड़े है, उसमें त्ली, और ग़ुरुवा आदि चोर 
उनमे कर्ता, धर्ता, मालिक, सर्वश्रेष्ठ भये या हो रहे है । 
अथवा साहुरूप नरजीव, चोर ८ मनःकल्पित ईश्वर, ब्रह्म, 
. आदिको अपना रक्षक, वा अन्तिम गति निश्चय करके उसीके भरोसे 
लाना साधनाएँ करने रंगे। वेद, कुरान आदिके वाणी कव्पनाको 
सदा विश्वास करने रगे। इसवास्ते सहुरु कहते हैं-- कर्मी, 
उपासक, योगी, इन तीनों छोकोमे चोर ब्रह्मश्ानी जगत्‌ कर्ता ब्रह्म 
खरूप अपनेको ही श्रेष्ठ कहनेवाले होते भये | इस प्रकार वाणी 
कव्पनाका कर्ता जीव श्रमसे आप ही ब्रह्म करतार भया, धोखामे पड़ा। 
साखीः-- “तीन लोक चोरी भई। सबका सरबस लीन्ह ॥ 
ब्रिना मूँड़का चोरबा।परा न काहू चीनन्‍्ह ॥” बी०सा०१२८ ॥ 
ऐसा सहुरुने कहा है । वाणीके प्रमाणसे माना हुआ ब्रह्म, ईश्वरादि 
मिथ्या श्रम, भूल है, उसे परखकर मानन्दीको त्यागनाचाहिये ॥ ८ ॥ 


साखीः-- शब्द कराबे साधना । शब्द न चीन्हा जाय ॥ 


योग जप तप आदि ले | मर कमाय कमाय ॥ ६ ॥ 
टीकाः-- ग्रन्थकर्ता कहते हैं-- माला हुआ ४“कार शब्द ब्रह्मके 
प्राप्ति या साक्षात्कार करनेके वासस्‍्ते गुरुवा छोग वेद, शास्त्रादिका 
शब्द नाना कल्पित वाणीका उपदेश खुनाय-खुनायके मलुष्योको 
भक्ति, योग, ज्ञानादि मार्गोका अनेकों साधनाएँ कराते हैं, वे अपने 
भी साधनाएँ करते जाते हैं । परन्तु उसे परख करके चीन्हते नहीं 
कि-- प्रणव शब्दरूप डकार ब्रह्म, चारों वेद, छहोंशासत्र एवं पुराण, 
कुरानादि समस्त दब्दरूप वाणी नरजीवोंकी ही कव्पना किया हुआ 
मिथ्या धोखा है। उससे जीवोका कल्याण तो कुछ भी होता नहीं, 
बिना विवेक ऐसा यथार्थ चीन्हा या पहिचाना नहीं ज्ञाता है। इसीसे 
श्रमिक होकर मनुष्य सब नाना साधनाएँ करने-करानेमें रंगे और 
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लगा रहे हैं। तहाँ कोई अष्टाज़ु-योग साधना कर रहे हैं, कें।ईँ” 
' घटक्रिया, दशमुद्रा, धारणा, ध्यान, समाधि छगा रहे हैं । कोई 
तेंतीस कोटि देवताओंके नाम जप करके मारा फेरनेमें लगे हैँ । कोई 
तपस्या करनेमें--पशञ्चाप्मि तापना, जरलू-शयन करना; अरण्य-निवास, 
ड्ध्यबाहु, मौनी, दिगम्बर, ठाडेश्वरी, निराहारी, फलाहारी, इत्यादि 
नाना प्रकारसे कठोर तपश्चर्या करते-कराते जन्म बिता रहे हैं । कोई 
तीर्थयात्री, बत, उपवास करनेवाले-करमेकाण्डी, उपासक, ज्ञानी, 
विज्ञानी, इत्यादि एक-एक कव्पनाको छे-ले करके जीवन भर जड़ा- 
ध्यास, भ्रम, कल्पना, भूल, धोखा, ह्लार, काम, क्रोधादि और 
वासना-संस्कार इसी सबको यथेष्ठ खूब कमाय-कमायके अत्यन्त 
अध्यासी होके मरते हैं। फिर शरीर छूटनेपर चौरासी योनियोके 
चक्रमें ही घुमा करते हैं। बिना पारख धोखेका शब्द न चीन्हके 
भवबन्धनोंमे पड़ते हैं। अतः पारखी साधु गुरुके सत्सड़में रहकर 
उक्त शब्द जालोकों चोनन्‍्ह लेना चाहिये ॥ ९. ॥ 


साखीः--- कोटि साधना करि मरे । ब्रह्म आप जो होय ॥ 
शब्दके मारे सब मरे। शुन्यमें गये बिगोय ।। १० ॥ 


टीका+-- ग्रन्थकर्ता कहते है;-- आप जीव अपने स्वयंस्वरूपका 
बोध पारख न होनेसे कल्पनासे एक ब्रह्म व्यापक मानकर फिर 
आप ही वह ब्रह्म होनेके लिये गुरुषा लोगोंके भ्रमानेसे करोड़ों-करोड़ों 
नरजीव या जीवकोटि यहा करोड़ों प्रकारके नाना साधनाएँ कर- 
करके मरे, जड़ाध्यासी भये, हंसपदसे मस्तक, पतित हुए, वा हो 
रहे है। इत्यादि साधनाएँ करके अन्तर जो आप ही ब्रह्म अधि- 
छान होते है, तो क्या ब्रह्म पीछे भया, पहिले नहीं था? यदि 
ब्रह्म प्रथमसे ही व्यापक ही हे, तो फिर नाना साधनाएँ करनेका 
क्या काम ? जब बह्म अधिष्ठान ही है, तो तुम्हें ब्रह्म बनना क्या 
है? सरासर धोखा ही है। और आप ही ब्रह्म भी हुआ, तो जगत्‌ 
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घौरासी योनियोंके खरूप ही तो बना। इससे क्या फायदा 
हुआ ? कहाँ आवागमन छूटी ? जन्म-मरणके चक्रमें ही तो पड़े। 
हे सन्‍तो ! विचार करिये, उन धूतें गुरुवा छोगोंके कल्पित वेद, 
शास्त्रादिकी धोखाके शब्दके मारे चोटलगनेसे, यानी नाना उपदेशके 
शब्द बाण हृदयको छक्ष करके कान द्वारा गुरुवा लोगोंने मनु॒ष्योंको 
ताक-ताकके मार दिये। जिससे विवेक-विचारकी चेतना गमाय 
करके सब नरजीच मरे वा जड़ाध्यासी भये। चराचरमें परिपूर्ण 
व्यापक आकाशवघत्‌ शूस्य बह्म में हूँ, ऐसा मानकर हंसपदसे विगड़ 
कर शून्य धोखामें पड़ गये। इस प्रकार नर-जन्म कमे-भूमिकामे 
स्थिति बिगाड़ करके, अन्तमें देह छोड़कर चोरासी योनियोकी 
शुन्य स्थान गर्भवासमें ही वे चले गये। बिना पारख ॥ इससे 
पहिले ही उसे परख करके परित्यागकर चेतन्य स्थितिमें स्थिर 
हो जाना चाहिये ॥ १० ॥ 


साखीः-- ब्रह्म ईश जग आदिलों | हित माने सब कोय ॥ 
गब्दके मारे सब मरे। चीन्हें बिरठा कोय ॥ ११॥ 


टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हैंः-- हे जिज्ञासु महुष्यो ! अविचारी 
लोगोंने कल्पना करके भिन्न-भिन्न प्रकारसे अपने-अपने इपको हितकारी 
माने हैं। तहाँ कोई असिपद्‌, विज्ञान ब्रह्म, झाँईरको ही कल्याण- 
खरूप परमतत्त्व परमात्मा मान रहे हैं। कोई इंशर तत्पदवाच्य 
ईश्वर ज्ञानी, सर्वशक्तिवान- षट॒गुण ऐश्वर्य संयुक्त, जगतकर्ता परम- 
पुरुष ठहराकर उसे, इष्ट मान रहे हैं। ओर कोई जग > जगतमें 
त्वंपद्वाच्य अल्पक्ष जीव अज्ञानी, असक्त मानकर उसके हितके 
लिये ब्रह्म, इश्वरादिकी ध्यान आदि नाना साथनोंमे रूगा रहे है । 
ओर कोई चिघषयी, पामर बाममार्गी लोग पश्चमकार सेवन, भैरची चक्र- 
आदि कुकमेकों ही हित मानते हैं। कोई शुन्यवादको, कोई तसत्त्व- 
वादक़ों, कोई देहवादकों, क्षणिकवाद, हिसावाद, नास्तिकवाद,- 
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चार्वाक आदिसे लेकर षटदर्शन-९६ पाखण्डतक सब कोई अपने- 
अपने मान्यताको हितकारी समझ करके ही मानते जाते हैं। परन्तु 
पूर्ण पारखबोध हुए बिना सब धोखामे पड़के, निज पदसे नष्ठ-भ्रष्ट 
हो रहे हैं। ब्रह्म, ईश्वर, जगत्‌-विषय भोग, आदितक हित मानने वाले 
वे सब अविवेकी छोग गरुवा लोगोंके रोचक, भयानक मिश्रित कव्पना, 
भ्रमके हलाहल विषसे बुझाई हुई शब्दरूपी बाणके मारसे घायल हो 
होके, चोट खाके गिर पड़े, सब मरे, वा जड़ाध्यासी होते भये । फिर 
देह छूटनेपर अध्याशवश चारखानीको प्राप्त भये । इसके पूर्ण भेदको 
तो कोई बिरले ही सत्यन्याथी, विवेकी पारखी सन्त, पारखके प्रतापसे 
चीन्हते हैं, ओर उससे न्‍्यारा होकर हंस रहनी संयुक्त निजपद्‌ 
पारखमें ही स्थित हो मुक्त होते हैँ । अतः पारखी साधु गुरुकी शरण, 
सत्सड्ञको प्राप्त करके बन्धनोंसे मुक्त होना चाहिये ॥ ११॥ 


साखीः-- बिन पग परकी चीड़िया । भूतल नभ उड़े जाय ॥ 
सब कोई लगे बकावने | बागुर तोरि पराय ॥ १२॥ 


टीका+-- ग्रन्थकर्ता कहते हैं:-- जैसे कोई पेर और पड न दिखे, 
पेसी चिड़िया पृथ्वीसे आकाशतक उड़ जाय, फिर जहा-तहां बेठे, 
उसे बिचित्र देखके सब कोई पकड़नेके मनसूबाले उसपर जार डालें, 
किन्तु, वह चालॉक पक्षी जालाोँंको तोड़-तोड़कर ही भाग जाय, तो 
सब पछतावें। तेसे ही यहां सिद्धान्तमें वाणी-कब्पनाकी पेर और 
पह्ु तो है नहीं, तो भी चीड़िया पतक्तीवत्‌ मनकी चश्लजलतासे, 
भूतछ ८ नीचे पृथ्वीरूप स्थूल-सूक्ष्म शरीरसे, उड़ करके नभर 
आकाशरूप ऊपर ब्रह्माण्ड पर्यन्त चली जाती है। तहा वाणी कल्पनासे 
आकाशवचवत सर्वत्र परिपूर्ण व्यापक ब्रह्मकर्ता निश्चय किये हैँ। कोई 
अमरगुफाम उसको ढूँढ़ते हैं, कोई वेदबाणी आदिम उसकी तलाश 
करते हैं। कोई जहा-तहा तीर्थादिमे जाके इंश्वरादिकी तलाश करते 
है। इस प्रकार मनकी कल्पना उड़-उडके सबके पास जाके बटठी | 


[९४० |] ' संयुक्त घट अन्थः।..[ श्रीकबीरपरिचय साखी-- 





उसे झुन्दर देख-सुन करके इधर सव कोई उसे बच्ानेका या फँसाके 
पकड़नेका प्रयत्न करने लगे | उन्होंने सुना कि-- कर्ता पुरुष परमात्मा 
हृदयमे था मस्तकमे तथा ब्रह्माण्डमें सब जगह रहता हैे। तो 
उसके दर्शान-प्राप्तिके वासते सब कोई नाना साधनाएँ करने लगे | 
जप, तप, बत, उपचास तीर्थयात्रा, यज्ञ, दान, योग, ध्यान, उपासना, 
ज्ञान, विज्ञान, समाधि इत्यादि वाणीजाल, फेलाके मन-कव्पनाकों 
पकड़नेका दाव सब कोई अपने-अपने इच्छानुकूल कायें करने लगे । 
परन्तु वह वाणी-कल्पना, मन-मानन्दी किसीकी पकड़नेमे नहीं आईं । 
बट्कि उन्होंका डाला हुआ बागुर- वाणी-जालकों भी तोड़-ताड़के 
वह बलिए कल्पना, पराय ८ भाग गई । तहाँ मन, बुद्धि, वाणीसे परे 
अवाच्य आत्मा बन' गई | गर्भवासको उड़ा ले गईं, ओर लापरवाहीसे 
कोई पकड़ने आया, तो वह भागी चली जाती है। मोका पाते ही 
हृदयमे आकर सब सहुणोंको चुन-चुनकर खा जाती है | ऐसी यह 
मन-पक्षी बड़ी दुष्ट ओर चालॉक है। सब बेपारखी जनोंको मन 
कव्पनाने चक्कर खिलाया, चोरासी योनियोंमे डाला । केवल पारखी 
खसनन्‍तके आगे ही उसका कुछ वद्ा नहीं चलता है। पारखी सनन्‍त मनको 
पकड़के खाधीन किये रहते हैं| इसलिये कल्पनाका दाव उनपर नहीं 
चलता है | अतएव पारखी सहुरु द्वारा वही युक्ति सीख करके मनको 
पकड़कर वाणी कल्पना और विषय वासनाको नष्ट करना चाहिये ॥ १२॥ 


पाखीः-- शब्द स्पश रूप रस गन्ध । विषय बतावे. वेद | 
उपदेश एक ब्रह्म पुनि | केहि विधि विषय निषेध ।॥। १३॥ 
टीका+-- अ्न्थकर्ता कहते हैं।-- हे सन्‍्तो ! आकाश।' तत्त्वरूप 

समान वायुका शब्द विषय है, सो कानोद्वारा खुना जाता है। 

चञ्ल वायुतत्त्वका स्पर्श विषय है, वह त्वचा द्वारा शितोष्ण आदि 


जाना जाता है। अप्नितत््वका रूप विषय है, नेत्र द्वारा देखा जाता 
है। जलतत्त्वका रस विषय है, जिला द्वारा घट्रस . चाखा जाता है। 


ग्रन्थः ५ | पारख सिद्धान्त दर्शिनों श्रम विध्यंशिनी सरल टोका सहित | [ ९२३ ] 


और पृथ्वीतत््वका गुण गन्ध विषय है, नासिका द्वारा गन्ध-छुगन्ध 
सूँघा जाता है। इस प्रकारसे पाँच तत्तवोंके मुख्य गुण वा विषय पाँच 
हैं, सो वे पश्चशानेन्द्रियों द्वारा अहण होते हैं। औरवे दे भी ऐसे 
ही भिन्न-भिन्न करके इन्हें पाँच विषय बताया है। तथा वेदवेत्ता 
वेदान्ती छोग भी उक्त पॉचों विषयोंको जड़ पश्चतत्त्वोंका गुण कहके ही 
बताये हैं ओर बता रहे हैं । इस प्रकार दब्दादि पाँचों तो जड़ विषय 
बन्धनरूप ठहरा । फिर उसी विषयरूप शब्द द्वारा अद्वेत एक ब्रह्म है, 
“कार या प्रणवरूप वह #हा है, “शब्दबह्मेति श्रुतिः” इत्यादि कथन कह 
करके ब्रह्म श्ञानी लोग जीवोंको एक शब्द ब्रह्मका उपदेश देते हैं । 
तहाँ विचार करिये, फिर किस प्रकारसे विषयका निषेध या त्याग 
हुआ ? जब विषय, तत्त्व, झानेन्द्रिया, पाच-पॉच हैं, उसे पहिले 
मानकर पीछे उसके तरफ कुछ भी ध्यान न देके आँखें मूँद, एक ही 
अद्धैत ब्रह्म है, और जगत्‌ जिकालमें नहीं है, ऐसा कहा, तो वह केसे 
साबित होगा ? । विषय ओर जगत्‌ तो सवको प्रत्यक्ष है। ओर जिस 
ब्रह्मकों तुम सत्य बतलाते हो, उसकी प्रतीति तो किसीको भी नहीं 
होती है। कैसी मिथ्यावाद करते हो । ज़ब वेदने पश्चविषय बताया है, 
तो फिर एक ब्रह्म है, ऐसा तुम दाब्द द्वारा ही तो कहते हो, तब वह 
ब्रह्म भी शब्द विषय हुआ कि नहीं ? प्रणव व्रह्म कहा है, तो वह 
शब्द विषय हुआ ही । अब कहो ! विषयका निषेध व्रह्मश्ञानमे किस 
तरहसे हुआ ? अतएव माना हुआ ब्रह्म कथन शब्दका विषयमात्र 
होनेसे मिथ्या कल्पना हे। पारखी सहुरुके सत्सह्से यथार्थ 
सत्यासत्यको जान लेना चाहिये ॥ १३ ॥ ४ 


साखीः--- विषय कहे चीन्‍्हे नहीं । विषय बताबे ईश ॥ 
सो विष विषयको पान करि । बड़े-बड़े मुये मुनीश | १४ ॥ 


टीकाः-- अ्न्थकर्ता कहते हैंः-- हे सन्‍तो ! ये बेदान्ती गुरुषा 
लोग कहनेको तो शब्द आदि पॉचोको विषय विकार है, उसे त्यागना 


[९२७४ ] संयुक्त घट ग्रन्यः ।.[ श्रीकबीरपरिचय साखी-- 





चाहिये, ऐेसा कहते हैं। परन्तु उसके अन्तर्गत कोन-कोन है, उसका घेरा 
विषय कहाँतक रहता है । इस रहस्यको यथाथ रीतिसे वे चीन्‍्हते 
 पहिचानते ही नहीं । तभी तो वाणी कव्पनासे कोई एक जगत्‌ 
कर्ता ईश्वर, परमात्मा है, ऐसा बताते है | जो इश्वर बताये, सो भी 
शब्दका ही ब्रिषय हुआ | क्योंकि, ईश्वर-ब्रह्मको निराकार माना हुआ 
होनेसे उसका साक्षात्कार तो किसीको हो सकता ही नहीं । इससे 
बताया हुआ वाणीका विषय ब्रह्म, ईश्वरादि प्रिथ्या कल्पना ही है। 
परन्तु सोई कल्पित ब्रह्म, ईश्वरादिकी मानन्दी विष मिश्रित वा हला- 
हल विषरूप वाणी-विषयको यथेष्ट पान करके, यानी उसे भागके 
प्याला सरीखी खूब पी करके वा ग्रहण करके पक्ष पकड़कर बड़े- 
बड़े ऋषि, मुनि, प्रह्मादि, सनकादि, वशिष्ठ, व्यास, शुक, दत्त 
शह्लरादि विना पारख, मुयेज श्रमिक जड़ाध्यासी भये ओर 
जगत्रूप ब्रह्म वनके देह छूटनेपर मर-मरके चोरासी योनियोंमे गर्भ- 
बासको ही प्राप्त भये । अतः उसे मुमुश्लुअने यथार्थ परखके त्यागना 
चाहिये । मिथ्या मानन्दीको छोड़देना चाहिये ॥ अर्थात्‌ पॉँचों विषय 
बन्धनरूप हैं, उसे त्यागना चाहिये, तभी मुक्ति होगी, ऐसा ज्ञानी 
लोग कहते हैं| ओर शब्द विषयसे ही ईश्वरादिको कर्ता बतलाते हैं, 
उस कट्पनाको चीन्हते नहीं । सोई विषरूप वाणीका विषय नाना 
सिद्धान्तोकोी ग्रहण करके बिना पारख बड़े-बड़े मुनीश्वर जड़ाध्यासी 
होके मरि गये। आवागमन चअक्रमें पड़े । अतः पारखबोधको ग्रहण * 
करके उस भ्रम घोखामे कदापि नहीं पड़ना चाहिये ॥ १४ ।। 


साखीः-- शब्द विषय कंहि ब्रह्म उदय | गुरुवन कीन्हा फेर ॥ 
मातु सुतहि विष देश जो | तो क्या वसि बालक केर॥ १५॥ 
टीकाः-- ग्रन्थकर्ता कहते हैं:-- हे सन्‍तो ! अब देखिये ! वेदा- 
न्तियोंने पहिले तो शब्दको विषय कह करके उसे बन्धनका कारण, 
विकारी ठहराया | और फिर पीछे उस बातको भूलकर 


प्रभ्थः ५ ] पारख सिद्धान्त दर्शिनो भ्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित। [ ९५५ | 





शब्द द्वारा ही ब्रह्मश्ानका उद्य या प्रकाश किया | तथा दशब्दखरूपी 
ही ब्रह्म ठह॒राया। इस प्रकार उल्ट-फेर करके ग़ुरुषवा लोगोंने 
ढिंढोरा पीट-पीटके छोगोंकी बुद्धि फिराकर संसारमे वाणी-कल्पना 
फैला दिये हैं। यह तो ऐसा हुआ कि-- जैसे कोई निदयी माता ही. 
स्॒यं अपने पुत्रको जोकि विष खिला देवे, तो उसके अबोध बालकका 
क्या वश चलेगा ? वह तो विषके प्रभावसे अवश्य ही मर जायगा। 
इसी तरह यहाँपर मातावत रक्षक बने हुए गुरुवा लोग, अपने पुत्र- 
वत्‌ अबोध शिष्योंको विषरूप वाणी, कल्पना, भ्रम, धोखा, ब्रह्म, 
ईश्वरादिको ही सत्य बता करके जो नाना प्रकारसे उपदेश देते है 
वही बात दढ़ा देते हैं या दढ़ा रहे हैं; तब वालकवत्‌ अज्ञानी अबोध 
संसारी मनुष्योंका वश ही क्‍या चले ? केसे भवबन्धनोंसे बचें, 
कैसे सत्यबोध हो ? अज्ञानी जीव तो लाचार हो, उसी श्रम, चक्रमे' 
ही पड़ जाते हैं। अर्थात्‌ शंब्दको विषय भी कहे हैं, फिर शब्दसे 
ब्रह्मका प्रकाश भी किये हैं। ऐसे गुरुवा लोगोने बुद्धि फिराके जीवों 
को फेरा या घनचक्रमें डाल दिये हैं। गुरुवालोग ही धोखा देके 
शिष्योंको कल्पनामें डाल रहे है, तो अबोध मजुष्योंकी क्‍या शाक्ति 
चले कि, वे भ्रम, कल्पना छोड़ सके ? अतणव गरु, शिष्य, दोनों दी. 
जड़ाध्यासी हो, आवागमनमें घूम रहे हैं, बिना पारख ॥ १०॥ 
साखीः--शब्द आदि पाँचों विषय | करें आचाये बखान ॥ 
शब्द विषय ठहरायके | भजन कहें भगवान्‌ ॥१६॥ 
टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हें।-- हे जिल्वासुओ ! सुनो! वेद- 
वेदान्तके ज्ञाता व्यास, वशिष्ठ, याज्षवरक्य, शबझ्भुर आदि आचायोंने 
स्पर्श, रूप, रस, ओर गन्ध, ये पाँचों विषय जड़, विकारी, तथा 
जीवोको बन्धनदाई हैं; ऐसा वेद-वेदान्त आदि शास्प्रोंमे बखान या 
वर्णन किये हैं, ओर पण्डित, आचाय॑ छोग भी अभी वैसे ही वर्णन 
करते है। इस प्रकार एक तरफ तो शब्दको विषय ठहरायके त्याज्य 


[९२६ ] संयुक्त घट ग्रन्थः ।[ श्रीकबीरपरिचय साखी-- 
बतायके निषेध किये हैं । दूसरे तरफ हदाब्दको प्रणव या 3“कार ब्रह्म, 
परमात्मा, षट्गुण-पऐश्वये संयुक्त भगवान्‌ वा वेद भगवान, 
ठहरायकर उनके शब्दोच्चार द्वारा नाम स्मरण, भजन, कीतन, पाठ, 
प्रार्थना, आदि करनेको कहे है; ओर ब्रह्म उपासना, ध्यान, धारणा, 
आदि ४“कारको दाब्द ब्रह्म मानके करते-कराते हैं। इस तरह यहाँ 
शब्दको ही विधि-विधान किया है। विवेकसे देखिये | उन्‍्होंकी कितनी 
उल्टी समझ हुई है। अगर दाब्द विषय तथा बन्धनकारी है, तो 
उससे स्थापित किया हुआ ब्रह्म, ईश्वरादि समस्त सिद्धान्त भी 
बन्धनरूप ही होते हैं। माना हुआ सगवान्‌ भी शब्द विषयका 
विकार ही ठहरता है। उसका कल्पनासे भजन, कीतंनादि तथा 
जापादि करनेको जो कहे हैं, सो सब भी वाणी जाल ही है। अतएच 
इसके सिद्धान्तमें मिथ्या धोखाके सिवाय ओर कुछ भी सार नहीं 
है। उनके सकृुत, तथा पक्ष त्यागनेमें ही मुमुक्षुओंकी भलाई है, 
ऐसा जानिये ! ॥ १६ ॥ 
साखीः--अपने मुखकी बारता | सुने न अपने कान ॥ 
जो ठहरे शब्द विषय। तो विषय ब्रह्म भगवान्‌ || १७ ॥ 
टीकाः-- भ्न्थकर्ता कहते हैंः-- हे सन्‍तो ! ये चेदान्ती छोग तो 
पक्के बहिरे, मूढ़ ही हो गये हैं। क्योंकि, वे छोग स्॒यं अपने मुखसे 
बोली हुईं वार्ताको भी अपने कानसे सुनते तक नहीं। केवल दूसरोंको 
ही सुनाते हैं। में क्या बोल रहा हूँ, उसके तात्परय॑ंकों भी वे कुछ 
समझते नहीं । मानो« पागल ही बन गये हैं। अपने ही मुखसे तो 
शब्दको प्रथम विषय टठहराये हैं, विषय निर्षंध करना, ब्रह्मको 
निर्विषय कहना, यह उनके अपने मुख्य वार्ता या मुख्य सिद्धान्त है। 
किन्तु, पश्चात्‌ उसे अपने ही कानसे खुनते नहीं। अर्थात्‌ सत्य, 
असत्यका विचार, विवेक करनेमें कुछ भी ध्यान नहीं देते हैं । पहले 
खण्डन करके पीछे उसीको मण्डन भी करते हैं । ब्ह्मको मन, बुद्धि, 
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वाणीसे परे अवाच्य कहते हैं। फिर उन्हीं दशब्द-मनादिके द्वारा 
ब्रह्मका प्तिपादन भी करते हैं। कैसी इनकी उल्टी समझ हे। जो 
कि, यदि असलमे शब्द विषय अश्माह्य बन्धनरूप ठहरा, तो उस 
शब्द द्वारा निरूपित ब्रह्म, ईश्वर, आत्मा, परमात्मा, देवी, देवता, 
भगवान्‌, खुदा, आदि सब भी मिथ्या वाणीकी कब्पना खाली कहने- 
सुननेमात्रका निरर्थक शब्द विषय ही सिद्ध हुआ। तुम्हारे यावत्‌ 
कथन, सिद्धान्त शब्द विषय ठहरनेसे दोषयुक्त बन्धनकारी ही हुए, 
अतएव यह तो महान्‌ बन्धनका जाल ही हुआ | ऐसा जानके उसे 
त्यागनेमं ही कुशल है। अर्थात्‌ ये पक्षपाती छोग अपने मुख्य 
सखिद्धान्तकी पहिली वार्ताको पीछे अपने ही कानोंसे सुनते नहीं । 
यानी उसपर कुछ भी ध्यान नहीं देते हैं, विचार नहीं करते हैं। जो 
पहलेके कथनसे शब्द तो विषय ठहर ही. गया, फिर दाब्द द्वारा भग- 
वान, ब्रह्म, परमात्मा, आदि कहा हुआ क्या विषय नहीं हुआ ! वह सब 
कथन भी वाणीका विलास सरासर दब्द विषय ही साबित हुआ। अत- 
एव वह माना हुआ ब्रह्म आदि सत्य चेतन्य सार वस्तु नहों है। सत्या- 
सत्यको परखके उसे पहिचानकर भ्रम, भूलको त्यागना चाहिये ॥१७॥ 


साखी!-- कबीर व्यापक पदमिनी । व्याप रही संसार ॥ 
ते सुत जाये ब्रह्म एक | ताहि कहे कतार ॥ १८ ॥ 


टीकाः-- अ्न्थकर्ता कहते है+-- हे सन्‍्तो ! कबीर 5 कायाबीर 
चेतन्य नरजीवॉके हृदयमें पहले एक कल्पना स्फुरित हुई। सोई 
परा, पश्यन्ती, मध्यमा, होते हुए वेखरीमे आयके एकपाद उच्चारित 
हुई कि-- कोई एक व्यापक पद्‌ है। सोई मुखके पादने बाहर वाणी 
या शब्दकके आकार धारण किया। फिर तो वह पदमिनी > वाणी धीरे 
धीरे सारे संसारमें व्याप्त होके फैल रही | यानी कल्पना सब ठिकाने 
प्रचार हो गया। पीछे उसी पदमिनी, वाणीरूप रूक्ष्मी स््रीने पुरुष 
नरजीवके संसर्गंसे एक अनूपम वा अद्भुत पुत्रकोी कल्पनाकी योनि 
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द्वारा ही उत्पन्न किया। ज्ञिसका नाम ब्रह्म, परमात्मा रक्खा | जब वह 
सिद्धान्त क्रमशः परिपुष्ट होके बड़ा हुआ, तब सारे गुरुवा लोग डसे 
चराचरके कर्ता, विश्वपति, विराट पुरुष, परमेश्वर, परब्रह्म, निरञ्षन, 
निराकार, निर्गुण, अद्वैत, व्यापक कहने छगे। आजतक उस कव्पनाकी 
ऐसे ही मिथ्या प्रशंसा होती चली आ रही है । सब कोई बह्मको कर्ता 
पुरुष कहते हैं, परन्तु उसका कहीं ठोर-ठिकानाका पता ही नहीं लगता 
है । इससे हे नरजीयो ! वाणीकी संशय, कब्पना ही ब्रह्म होके अन्ु- 
मानसे सब संसारमे व्यापक मानी जा रही है, उस ब्रह्मको ही कर्तार 
"कहे हैं, सो तो वाणी कल्पनासे उत्पन्न हुआ, मिथ्या धोखा है। सो 
उसे यथार्थ जानके भ्रमको त्यागो ॥ १८ ॥ 
साखीः--- कबीर पदारथ पदमिनी । माने तीनों लोक ॥ 
सोई पद चीन्हें बिना। देत पदारथ शोक ॥ १६॥ 
टीकाः-- अ्न्थकर्ता कहते हैं:-- हे सन्‍तो! कबीर > श्रमिक 
नरजीवोने, पद॑मिनी > कल्पित वाणीके प्रमाणसे पदारथ >पदका 
अर्थ करके नित्यमुक्त, नित्यत॒प्त, निराकार, निगुण व्यापक एक 
ब्रह्म पदार्थ निश्चय किये । तब उसे तीनोंलोक 5 योगी, ज्ञानी, भक्त 
वा त्रिगणी साधक आदि सब लोगोंने मन-मानन्दीसे, खर्ग, झूत्यु, 
पाताल, ये तीनों लोकोंमे पूर्ण भरा हुआ ब्रह्मकों मान लेते भये। परन्तु 
सो ऐसा पद-पदार्थ भी कहीं है ? कहीं भी नहीं। किन्तु सोई ब्रह्मपद 
ही तो नरजीवोंकी मानन्दी मिथ्या चाणीकी कब्पना, भ्रम, धोखा है'। 
यथार्थ विवेकसे उसे परीक्षाकरः मुख्य बातकों चीन्हें बिना या 
जाने-पहिचाने बिना-धोखासे सब भूलमें पड़े हैं। इसी कारण 
माना हुआ वह कव्पित ब्रह्म पदार्थ जो है, सो सब साधक मनुष्योंको 
हर तरहसे, शोक ८ ठुःख ही दे रहा है। यानी वही डबल दुःखका 
कारण हो रहा है। जीतेतक ब्रह्म प्राप्ति आदिके लिये नाना साधना 
करके दुःख पाते हैं, जड़ाध्यास वर हो, अन्तमें शरीर छोड़के चारखानी- 
के गर्भवास, जन्म, मरण तथा त्रय तापादि' दुससह' दुःख भोगते रहते 


प्रन्थः ५  पारख सिद्धान्त दर्शिनी भ्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित। [ ९२९ | 





हैं। बिना पारख वाणी कब्पनासे तो ब्रह्म, ईश्वरादिको तीनों छोकोंका 
कर्ता सर्वश्रेष्ठ सब गुरुवा लोगोंने मान लिये हैं। परन्तु निज पदको 
जांने बिना, धोखामें पड़के जड़ाध्यासी भये हैं। इसीसे जीवको वह 
अध्यास ही जन्म-जन्मान्तर पर्यन्त शोक, कष्ट, दुःख, चयताप आदिमें 
डालके दुःख देता हो रहता है। अतणव जीते ही परखकर खानी, 
वाणीकी अध्यासोंकोी छोड़ देना चाहिये, तभी यथार्थ खुख होगा ॥१९॥ 


साखी!--- कबीर पदार्थ पद विषय । चीन्हें नाहीं कीय ॥ 
अन्ध हाथ जस दर्पण | दिनहिं अंधेरा होय |॥२०॥ 


टीका+-- प्रन्थकर्ता कहते हैंः--- कबीर ८ हे नरजीवो ! तुम्हारा 
माना हुआ एक ब्रह्म पदार्थ जो है, सो तो पद 5 शब्द या वाणीका 
कथन' उच्चारित विषय ही है। बिना विवेक तुम छोग कोई भी डसे 
चीन्हते या पहिचानते नहीं हो, यही तुम्हारी बड़ी भारी भूल हे । 
पदसे ही तो पदार्थकी सिद्धि होती है। किन्तु वस्तु खत्य हो, तो 
उसका नाम भी सत्य होता है, यदि वस्तु ही मिथ्या हो, तो नाम 
कैसे सत्य -.होगा ? वह तो सहज ही मिथ्या ठहरेगा। तैसे गुरुवा 
लोगोंने ब्रह्म, ईश्वरादि जो पदार्थ माने हैं, निराकार, निर्भुण, आदि 
ठहरानेसे वह असली कोई पदार्थ ही नहीं ठहरता है । वह तो सिर्फ 
पद्का विषय वाणीकी कव्पनामात्र है। इसलिये कल्पना करनेवाला 
जीव सत्य है, ओर ब्रह्म, ईश्वरादि असत्य है। परन्तु पारख बिना 
यह कोई भी गुरुवा छोग चीन्हते नहीं । इसीसे भ्रमचक्रमें पड़े हैं । 
जैसे अन्धेके हाथमें दर्पण या ऐना भी हुआ, तो वह क्या मुख देखेगा ? 
अरे ! उसे तो दिनमें सूर्यके महाप्रकाशम भी कुछ नहीं दिखता है, 
दिन ही में भी घुन्ध अँधेरा हे, तब राजिमें चन्द्रमाके या दीपकके 
'प्रकाशमें दपणकों हाथमें लेके अन्धा क्‍या रूप देखेग। ? कुछ नहीं। 
तैसे ही पक्का जन्मान्ध पारख दृष्टि हीन गुरुवा छोग काँच या शीशाके 
दर्पणवत्‌ वेद, शास्त्र, पुराण, कुरानकी वाणी लिखित पुस्तक अपने 
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हाथोमे लेके ज़स-तिस प्रकारसे पढ़कर उसमें अपने खरूप देखना 
चाहते हैं। अर्थात्‌ वेदादि पढ़कर स्वरूप ज्ञान प्राप्त करना चाहते हैं ? 
तो केसे होगा ? अरे ! उन्हें तो दिनरूप चेतन्यजीवकी ज्ञान प्रकाशमें 
ही, अन्धेरा - महा अज्ञान भ्रम गाफिली हो रही है। तो वे अपने 
स्वरूपकोी कया जानेंगे? इतना भी तो वे जानते नहीं कि-- वेदादि 
वाणी सब नरजीवोने कब्पना करके बनाया है ? किन्तु, वेद-वाणीको 
गरुषा लोग इईश्वरकुत मानते हैं, यही दिनमें अँधेरा हो रहा है । 
क्योंकि, थे अन्धे पक्षपाती बने हैं। इसलिये उन्हें यथार्थ बात मालूम 
पड़ता ही नहीं । सहुरुने बीजकम कहा हैः-- 
रमैनीः--- “अ्रन्ध सो दर्पण वेद पुराना। दर्वबो कहाँ महारस जाना॥ १॥ 
जस खर चन्दन लादेउ भारा | परिमल वास न जानु वगारा ॥ २। | 
कहहिं कबीर खोजे असमाना । सो न मिला जो जाय अ्रभिमाना॥ ३ ॥ 
| बीजक, रमैनी ३२ ॥ 
इसलिये यहाँ रहस्यको कहा कि-- हे जीव ! ब्रह्म कोई पदार्थ 
नहीं है। किन्तु, पद या चाणीकी कव्पित शब्द विषयमात्र है | यह कोई 
चीन्हते नहीं । अन्धे मतवादियोंने खरूप देखनेकों दर्पणवत्‌ वेदादिको 
हाथांमे पकड़ लिया है' | तो भी दिन ८ ज्ञान, समझ, बोधमें आवरण 
पड़के अन्धेरा छाया है, गाफिल पड़े हैं। इसलिये सत्य पारख बोध 
उन्हें होता नहीं । अतः भ्रमिकोंके सजड़त करनेमें कोई लाभ नहीं है, 
पारंखी सन्‍्तोंका ही सत्सकह्ृ करना चाहिये ॥ २० ॥ 


साखीः--कबीर पदार्थ पद अर्थ जो । सो तो विषय देखाय ॥। 


और पदारथ कोन है १ । पण्डित ! कहो बुझ्ाय ॥२१॥ 

टीका+- प्रन्थकर्ता कहते हैं:-- हे नरजीयों ! यहापर पद या 
शब्दका जो अर्थ निकलता है, वही पदार्थ या शब्दार्थ ठहरता है । 
इसलिये सो माना हुआ बह्म, इश्वरादि तो पदरूप वाणीका अर्थ या 
पदार्थ, सरासर विवेक करनेसे प्रत्यक्ष वाणीका विषय ही दिखाई देता 
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है। फिर उसके अतिरिक्त पदके अर्थको छोड़के और पदार्थ है, तो कोन 
है ? कैसे है ? कहाँ है? हे पण्डित! बुद्धिमानो ! मैं तुम लोगोंसे ही पूछता 
हूँ, निष्पक्ष होके पदार्थ बात निर्णय करके समझाय, बुझायके तुम मुझसे 
कहो | फिर में उसे विचार करके सत्य, मिथ्याका पहिचान, फैसला 
करके बतलारऊँगा। अर्थात्‌ नरजीवोंने जो ब्रह्म पदार्थ एक अनूपम 
निगशुण, निराकार, पूर्ण आदि लक्षण वर्णन करके माने है, सो पदका 
अर्थमात्र अनथ कल्पित दशब्दका विषयमात्र दिखता या दिखलाता 
है। फिर वाणीको छोड़के अवाच्य कहा हुआ और ब्रह्म पदार्थ कौन 
है? उसके जितने भी लक्षण कहा गया है, सो सब तो निषेध सूचक 
है। वह तो कोई पदार्थ सत्य नहीं है | हे पण्डित ! जरा समझ-बूझके 
कहो ? मिथ्या पक्ष धोखाको छोड़ी ॥ २१ ॥ 


साखीः-- कबीर अपने रूपको । कहे जो प्राप्ति होय ॥ 
ऐसा भ्रम जेहि ऊपजा । सो जियरा गया बिगोय॥ २२॥ 


टीकाः- भ्रन्थकर्ता कहते हैंः-- हे सनन्‍तो ! कायावीर कबीररूप 
चैतन्य नरजीवोसे जो गुरुवा छोग ऐसा कहते हैं कि-- हे जीव ! तुम्हें 
अपने सवरूपको प्राप्त कर लेना चाहिये । ब्रह्म, ईश्वर, आत्मा, परमात्मा 
आदि इनमेंसे कोई एक तुम्हारा खरूप है, उनसे तुम पृथक हो गये 
हो, अब उपासना, योग, ध्यान, ज्ञान आदिकी साधना करो, तो तुम्हे 
फिर निज ब्रह्मखरूपकी प्राप्ति होगी, इत्यादि जो कहते हैं, ओर 
अपना खरूप कहीं भिन्न है, साधना द्वारा उसकी प्राप्ति होगी, ऐसा 
महाअम-भूल जिसमें उत्पन्न हुआ, सो नरजीव अपने हंसपदसे बिगड़ के 
जड़ाध्यासी हो गया, वह शरीर छूटनेपर चोरासी योनियोंके चक्रमें 
ही पड़ जायगा, ऐसा जानो । जेसे बाशमें फूल, ओर चींटीके पहु 
आनेपर वे विनष्ट हो जाते हैं, तेसे भ्रम उपजनेपर जीव भी 
मुक्तिपद्से गिर पड़ते हैं। एक कथामे कहा हैः-- एक बन्दर ओर 
मगर या गाहमें मेच्री हो गई, नदी तटमें जामुनके वृक्षमें फल पके थे; 
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बन्दर अपने फल खाता, कुछ नीचे गिरा देता, जिसे ग्राह भी खाता, 
कुछ घर ले जाके स््रीको देता। इस तरह कुछ दिन बीतनेपर मगरकी 
ख््रीने कहा, ऐसे मोठे फल खानेवालेका में तो कलेजा ही खाना चाहती 
हूँ, तुम उसे पकड़ करके लाओ, ऐसा कहके स्लीने हठ पकड़ ली । 
लाचार हो मगर आके कहा-- बन्द्र भाई ! तुम तो मेरे पक्के मित्र हो, 
चलो तुम एक दिन हमारे घर देख आओ, आओ (१ तुम मेरे पीठपर 
बैठो, में तुम्हें नदी पार करा देता हूँ, वहाँ बहुत अच्छे-अच्छे फल 
मिलेंगे, इत्यादि कहा । उसकी बात सुन, विश्वास करके बन्द्र 
ज्ञाके मगरकी पीठपर बैठ गया, नदीके बीचमें ले जाके मगर डूबने 
लगा। उस बन्दरने कहा-- भरे ! मित्र ! यह क्‍या करते हो! 
मगरने कहा-- मेरी स्त्री तुम्हारा कलेजा खाना चाहती है, इसीसे 
में तुम्हें डुबा रहा हूँ ! बन्द्र सम्हलके झट बोला-- अरे ! इतनेके 
लिये ही है, तो खुनो ! मेंने अपना कलेजा निकालके तो उसी वृक्षमें 
टाँग रखा हूँ, अब वह मेरे पासमें कहाँ है? चहीं किनारेमे कहा 
होता, तो में अपना कलेजा उतारके तुम्हें वहीं दे देता। मेरे पासमें 
कलेजा नहीं है, तभी तो में उछल-कूद करता हूँ, व्॒क्षपर चढ़ता हूँ! 
चलो, जल्‍दी वहापर पहुँचा दो, तो वृक्षसे उतारकर कलेजा तुम्हें 
दे दूँगा, फिर उसे लेते जाना । मगरने भी उसको बातमें विश्वास 
करके, फिर बन्द्रकों किनारेमें ला दिया, बन्दर कूदके वुक्षपर चढ़ 
गया । ऊपरसे उसपर विश्व गिरा करके बोला-- देखो ! यही मेरा 
कलेजा है, कहके जद्गलमे भाग गया ॥ तेसे ही सिद्धान्तमें बन्द्ररूप 
गुरुवा लोगाने नाना उपदेशरूप फलरको संसार नदीमें गिराया, जिसे 
मगररूप अज्ञानी मलुष्योने सुन-खुनके प्रहण किया । तब किसीको 
गुरुके खरूप वा अपने खरूप कलेजावत्‌ केवल ब्रह्म प्राप्तिकी इच्छा 
हुई, गरुवा लोगोंसे चह खरूप प्राप्ति करानेको कहे, तो उन्होंने कहा, 
ठीक है, तुम्हारा-हमारा खरूप तो ब्रह्म वृक्षम लटका है, चलो घर-बार 
त्यागके नदी तटमें, चनमें, बेंठके साथना करो, तो आत्मखरूपकी प्राप्ति 
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होगी । ऐसा खुनके जिज्ञासु नरजीव उनके पीछे छंगे, तो अन्तमें 
अपने सिद्धान्तके स्थानमें आके गरुबाने विश्ञवत्‌ कल्पित वाणी छोड़ा 
कि-- ब्रह्म सर्वव्यापक जगत्रूप है, सो तुम ही हो, इत्यादि कथन 
करके वे भाग खड़े हुए, विचार छोड़ दिये । इधर ये धोखेमे पड़के 
पछताते रह गये, हाथ कुछ न' आया, इत्यादि ॥ 


इस दृष्टान्त-सिद्धान्तसे यही सिद्ध हुआ कि, अपना स्वरूप कहीं 
बाहर नहीं, जो कि प्राप्त होगा । निज्ञ स्वरूप तो स्वयं प्राप्त, सबंदा 
नित्य, सत्य ही है। स्वयं स्वरूपको प्राप्त ही क्या करना है? जो 
भी वस्तु प्राप्त होगी, सोई अपनेसे भिन्न होनेसे जड़कार्य ही होगा। 
वह निजस्वरूप कदापि नहीं हो सकता है, और ब्रह्म, ईश्वर, परमात्मा, 
खुदा आदि जो माने हैं, सो तो मिथ्या धोखा वाणीकी कव्पनामात्र है, 
तब प्राप्ति तो भी क्या होगी ? कुछ नहीं, फिर ब्रह्मकों व्यापक कहा 
है, तो प्राप्त होता है, कहना बड़ा भ्रम है। ज्योति आदि भास, 
तत्वोंका प्रकाश जड़ है, सो निजस्वरूप नहीं । इसलिये जो जीव 
अपने खरूपको अप्राप्त बतछाकर अन्य उपायद्वारा प्राप्त होता है, 
ऐसा कहते हैं। सो श्रमिक बेपारखी, अविचारी ही हैं। जिसको 
ऐसा भ्रम, संशय उत्पन्न होके दृढ़ होता है, सो जीव निश्चय ही 
मनुष्यपद्स बिगड़कर, अध्यासी हो, चोरासी योनियोंको गया 
ओर जाता रहेगा। अतएणव पारख करके स्वयं प्राप्त निज खरूपको 
समझना चाहिये ॥ २५॥ 
साखी;-- अपनेकी जाना चहे। कहे जो ऐसा बोल ॥ 
कहहिं कबीर सो जीयरा । भया सो डामाडोल ॥ २३ ॥ 
टीकाः-- भ्रन्थकर्ता कहते हैं:-- हे जिज्ञासुओ ! ये अ्रमिक 
गुरुवा लोग तो पश्चविषयसदश अपने स्वरूपको भी भिन्न बतालाकर, 
उसे जानना-जनाना चाहते हैं, तथा में अपने स्वरूपको पत्यक्ष 
. देखके जानना चाहता हूँ, ऐसा अविचारकी बोली या वाणी जो 
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बोलता है, सहुरु श्रीकबीरसाहेबने कहा है कि-- सो जीव बड़ा 
अ्रमिक है, अतः सो डामाडोल ८ पारखस्वरूपकी स्थिति हुए बिना, 
चञ्जल, डोलायमान , जड़ाध्यासी हो गया है। इसलिये वह 
आवागमनके चक्रमें पड़ गया है, बार-बार देह घरता, छोड़ता हुआ, 
दुःख ही भोगता रहेगा। क्योंकि, उसने अपने स्वरूपको क्‍या जंड- 
वस्तु या पाँच विषयके सरीखी भिन्न समझ रखा है ? तो जो ऐसा 
समझ रखा है, तो वह अनित्य नाशवान ही है। उसे जान भी 
लिया, तो कया लाभ हुआ ? जो कहता है कि-- में अपनेको जानना 
चाहता हूँ, इससे तो वह और सबको जाननेवाला, जनेया स्वयं 
झानस्वरूप द्रष्टा साबित हो गया । फिर वह अपनेको जानेगा क्‍या ? 
और कैसे ? ध्यानमें, दिखता हुआ ज्योति, अश्नितत्त्वका प्रकाशरूप 
विषय है, अनहद, शब्द विषय है, आनन्द, अम्नत रस, तथा कमलका 
गन्ध क्रमशः स्पर्श, रस ओर गन्ध विषय हैं। उसको जानकर 
जीव तो न्‍्यारा ही रहा, बिना पारख इस भेदको या ख-स्वरूपको 
कोई समझकर जान नहीं सकते हैं, ओर अपनेको अ्रमसे ब्रह्म, 
इंश्वर, वा उसके अंश मानकर जो कोई ऐसा बोली कहते हैं कि-- 
“अह ब्रह्मास्मि, ततक्वमसि, अयमात्मा ब्रह्म”, इत्यादि वेदके महा- 
वाक्यके प्रमाणसे ब्रह्मस्वरूप ही अपनेको जान लेना चाहिये, तो 
'. निश्चयसे सो नरजीबव डामाडोल या विना स्थितिके चश्चल, बद्ध, 
आवागमनका अधिकारी हो गया है। ऐसे जड़ाध्यासी जोवके 
मुक्तिकी कोई आशा नहीं है। सत्यन्यायी श्रीकबीरसाहेबने यही 
निणय करके कहे हैं। अतः पारखबोधसे सब कसरको 
परखना चाहिये ॥ २३ ॥ 


साखो-- पूषे आचार्य वेदान्तके | निरूप करें अद्वेत || 
केहि निरूप उपदेशहीं | भीतर भासे द्वेत॥ २४ ॥ 
ट्रीकाः-- भ्रन्थकर्ता कहते कहते .हैं:-- हे जिशाखुजनो ! पूर्व 
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या प्रथम प्राचीनकालमे बड़े-बड़े चेदान्‍्त शासत्रके अधिष्ठाता आचाये 
व्यास, चशिष्ठ, याक्षवस्क्य आदि हुए हैं। तत्पश्चात्‌ शंकराचार्य 
आदि कयीणएक वेदान्ताचाय हो गये हैं। उन्होंने बेद-वेदान्तके प्रमाणसे 
अद्वेत बरह्मका निरूपण किये है । उसी प्रमाणले अबके वेदान्ती लोग 
भी एक अद्वेत बह्म ही सत्य है, जगत्‌ मिथ्या है, ऐसा निरूपण करते 
हैं। अब उसमें विवेक करिये कि-- अगर एक अद्लैत हो है, एक 
बह्मके सिवाय दूसरा कुछ है ही नहीं। तब वे लोग अद्वेत ब्रह्मका 
निरूपण करके किसको उपदेश देते हैं। कया ब्रह्म अपने आपको 
उपदेश करता है ? कि दूसरेको ? अपने आपको में एक हूँ, या अहम 
अद्वेत है, कहंकर बतानेकी कोई आवच्यकता ही नहीं । इसलिये 
यह सिद्ध हो गया कि-- उनके भीतर अन्तःकरणमें द्वेतकी डुगढुगी 
श्रान्ति लगी ही थी | बाहर अद्वेत एक बह्म है, कहते हुए भी भीतर 
द्वेतकी भास उन्हें भासता ही था। अगर अपनेसे भिन्न दूखरा कोई 
न भासता, तो वे अद्वेत निरूपण करके उपदेश ही किसको देते । 
दूसरे मनुष्योकी देखके ही तो उपदेश दे रहे हें। अतः वे सब 
श्रमिक मिथ्यावादी ही भये हैं ॥ २४ ॥ 
साखीः-- व्यास कहे जग है नहीं | हुवा न कबहूँ होय ॥ 
कहहिं कबीर उपदेश केहि | कारण कहिये सोय ।| २५॥ 
टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हैः-- हे सन्‍तो ! वेदान्त शास्त्रके 
कता व्यासजी ऐसा कहते हैं कि -- ज्गत्‌ या संखारके नाम-रूप 
वास्तवमें कदापि सत्य नहीं है। जो कुछ सत्य है, सो ब्रह्म ही एक 
अद्वेत है। पूर्वमें न कभी बरह्मसे जगत्‌की उत्पत्ति हुई है, ओर न कभी 
पश्चातमे ही जगत्‌की उत्पत्ति होगी। अर्थात्‌ त्रयकालमे जगतका 
अस्तित्व ही नहीं | चराचर द्वेत जगत्‌ नहीं है ! नहीं है !! नहीं है !!! 
“एकोब्ह्न द्वितीयो नास्ति!-- शर्म सत्यं, जगन्मिथ्या?-- नेत्र मूँदकरके 
ऐसा वाक्य कहा है। तहाँ पारखी सन्त श्रीकबीरसाहेव कहते है-- 
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अगर असलमे ऐसा ही तुम्हे निश्चय है, तो यह बताओ, वेद 
वेदान्तका उपदेश, ब्रह्मशाानका कथन तुम किसको ओर किस कारणसे 
कहते हो ? । एक ब्रह्म हे, दूसरा कोई नहीं है; तब उपदेश देनेका 
क्या काम ? गुरु-दशिष्य होनेसे क्या काम ? ब्रह्मकोी विधि-विधानसे 
निरूपण कर जअगत्‌को मिथ्या कहकर निषेध करनेका क्‍या काम ? 
बह सत्य है, ओर जगत्‌ नहीं है, ऐसा तुम किससे कहते हो ? जब 
तुमने अन्य छोगोंकों उपदेश दिया, तो द्वेत सहज ही सिद्ध हो गया। 
ब्रह्मयको तुम क्या समझते हो, जड़ कि, चैतन्य ? जड़ कहोगे, तो पाँच 
वच्च जड़का विस्तार संसार प्रत्यक्ष ही दृश्य है । यदि चैतन्य कहोगे 
तो अनन्त देहधारी जीव चेतन्य प्रत्यक्ष मोजूद ही हैं। अगर 
चराचरमें व्यापक ब्रह्म कहोगे, तो वह असम्भव बात होनेसे तुम्हारा 
भ्रम मिथ्या धोखा ही है। सब एक होता, तो उपदेश कोन, किसको 
देता ? उपदेश देनेका क्‍या कारण है ? सो कहो ? जब तुम जगतमें 
रहके, फिर जगत्‌ जीवाँकों ही उपदेश दे रहे हो, फिर भी जगत्‌ 
है नहीं, ऐसा कहना, कितना मूर्खतापूण अविचारकी बात है। 
जैसा कोई वाचाल कहै-- देखो भाई ! मेरे मुखमे जिभ्या तो है 
नहीं, किन्तु, में ईश्वरीय शक्तिसे उपदेश दे रहा हूँ ! सो भेरे वचनको 
मानो, तो उस वश्चकेका कथन मूर्खताके ही ठहरेंगे। तेसे ही इन 
वेदान्तियोंकी वात भी व्यर्थ ही है, ऐसा जानिये ! ॥ २० ॥ 
साखी।-- कबीर दीपक एक जो । लेसके करे अँधेरी दूर ॥ 
सब अंधेरी सकेरिके | रही गॉँड़ितर पूर॥ २६॥ 

टीकाः-- भ्रन्थकर्ता कहते हैंः-- हे नरजीवो ! रातज्िमे जो किसीने 
एक दीपक जलाया, तो वह, लेसके ८ उजियाला, प्रकाश करके उस 
स्थानके अँधियाराको दूर कर देता है। परन्तु सब अन्धकारको 


समेटकरके, हटाकर वह अँधेरी उसी दीपकपात्रके गॉड़ितर 5 नीचेके 
स्थानपर पूर्णुरूपसे छाया रहता है। अर्थात्‌ दीपकका उजियाल, 


प्रन्थः ५ | पारख सिद्धान्त द्शिनी भ्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित | | ९३७ | 





चोतरफ तो प्रकाश करता है, किन्तु अपने नीचे प्रकाश कर नहीं 
सकता है। इसीसे “दीयाके तले अँधेरा” वा “गाँड़ तरे अँधेरा” ऐसा 
कहावत प्रसिद्ध है। इसी प्रकार सिद्धान्तमें वेदान्ती शुरुवा छोगोने 
जो कि, वेद-वेदान्त शास्ब्रके प्रमाणसे दीपकवत्‌ एक अब्वैत बह्म- 
सिद्धान्तकी वाणी मुखद्वारा जगतम चेताये या जलाये। ब्रह्मशानका 
प्रकाश वा प्रचार कर अज्ञान, अविद्यारूप मायाको द्वेत भासका 
खण्डन करके कहनेको तो बाहरकी अँधेरी दूर किये, संसारमे वे 
ज्ञानी-विज्ञानी कहलाये। परन्तु अँधेरी अविद्यामायारूप सब चराचर. 
जगत्‌को समेट करके सर्वाधिष्ठान आप ही एक ब्रह्म भये। तहाँ 
जगत्‌ तजिकालमें नहीं है, में -बह्य ही सत्य हूँ, ऐेसा कहते भये। इसलिये 
सारा महाअज्ञान, गाफिली, धोखा, भ्रम, भूल, जड़ाध्यास, इत्यादि 
समस्त विकार महा अन्धकार उनके गॉड़ितर ८ हृदयके भीतर ही 
पूर्णरुपसे जमा होके रहती भई । अधिपष्ठान होनेसे सब विकारका 
मूल बीज वे आप ही होते भये | इच्छामाया पूर्णत्रह्ममें ही गुप्त होके 
_ बैठ रही । उसीसे “एकोहं बहुस्याम” करके जगत्‌ विस्तार होता ही 
रहता है। अतणव भ्रमरूप ब्रह्म अध्यास चोरासी योनियोंके चक्रमें 
भश्रमानेवाला है, उस भ्रमको परखके त्यागना चाहिये ॥ २६ ॥ 


साखीः-- माया बेटी ब्रह्म होय | अहंत आवश ॥ 
जग मिथ्या दरशायके | पेठी अन्तःकर्ण | २७ ॥ 


टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हैं:-- हे जिज्ञासु मनुष्यो ! मायारूपी 
गुरुवा लोग बेद-वेदान्तकी वाणीके प्रमाणपसे आप खय॑ ही ब्रह्म होयके 
व्यापक मानन्दी करके एक देशमे बेठे हैं। असलमे मायारूप कल्पित 
वाणी ही ब्रह्म होयके उनके हृदयमें जाके बेठी है। इसलिये भ्रद्धेत 
कथनका अचवर्ण 5 अज्ञानका बड़ा परदा उनपर पड़ा हुआ है। वर्णसे 
रहित निःभ््षर, अवर्ण एक ही सर्वत्र पूर्ण, ऐसा लक्षणवाला अद्ेत 
ब्रह्म कहा है । तथा मायाकों भी अनिर्वचनीय, अचिन्त्य शक्तिवाली 


[९३८ | संयुक्त घट ग्रन्ध/। [ श्रीकबीरपरिचय साखी-- 
माना है। सो वाणीरूपी माया ही वैसे विचित्र ब्रह्म होके गुरुवा छोगोके 
मनमें जमके बेठी हे। डसने अपने मिथ्या कव्पना, दुरात्रह, पश्ष, 
अविवेकसे दृश्य जड़, चेतन्यरूप खवतः सत्य अनादि' जगतको भी 
वेदान्त कथनके प्रकरणमें धोखासे मिथ्या रज्जू-सपंवत्‌ प्रतीतीमात्र, 
तीन कालमें असत्य ऐसा भ्रम दर्शायक्रे, अधिष्ठान ब्रह्म सत्य है, 
ऐसा वतछायके पुनः वेदान्तियोंके अन्तःकरणमें जाके घुस पड़ी, 
उन्हें शून्य, गरगाफ करके जड़ाध्यासी बना दी । अतएव वे बेपारखी 
श्रमिक लोग सब अध्यासवश' ब्रह्मजगतके रहटामें पड़के, जन्म, 
मरणादिके चक्रमें गिर पड़े, महाबन्धनमे जकड़ गये । बिना 
विवेक ॥ २७ ॥ 


साखीः--- कबीर माया रामकझी | भई रामते शेष ॥। 
व्यापक सब कहें राम हे । राम रमामय देख ।। २८ ॥ 


टीका+-- ग्रन्थकर्ता कहते हें:-- हे नरजीवयो ! माया 5 काया, 
छल-कपट, वाणी, कल्पना मानन्दी, ये सब तो, रामकी > चैतन्य 
जीवॉकी सत्ता-सम्बन्ध देह द्वारा प्रगट होती हैं। परन्तु वही जीवकी 
माया, मोह, वाणी, अनुमान, आदि संखारमें राम समेयांराम 
चैतन्य जीवसे विशेष शक्तिशाली तथा बाकी सबसे श्रेष्ठ होती 
भयी । क्योंकि, उसी वाणी कट्पनाके आधारसे सब कोई श्रमिक 
गुरुषवा लोग ओर ही कोई एक आत्माराम मानकरके उसे सर्व- 
व्यापक परिपूण भरा है, ऐसा कहते हैं । इसलिये राम खय॑ चैतन्य- 
जीव जब खानी, वाणीमे रा, तब तन्‍्मय होकर या रमामय ८ वाणी 
कल्पनारूप ही होकर भ्रमसे जगत्‌-ब्रह्म सबको एक अधिष्ठान 
आत्मामें मानकर एक अद्धेतखरूप देखने रूगा। अर्थात्‌ कबीर हे, 
जीव ! मायारूप खानी, वाणी तो चैतन्य जीवकी शाक्तिसे ही उत्पन्न 
भयी हैं। किन्तु अविवेकके कारणसे संसारमें वह माया, जीवसे भी 
श्रेष्ठ हो रही है या मानी जा सही है। सब कोई वाणीके प्रमाणसे 


डर 


प्रन्यः ५ ] पारख सिद्धान्त दर्शिनी श्रम विध्वंशिनों सरल टीका सहित । [ ९३९ | 
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एक आत्माराम सर्वव्यापक है, ऐसा कहे ओर कह रहे हैं। इसलिये 
'नरजीव आप ही कव्पनामें तदाकार हुआ-जगतको ब्रह्मरूप देखते 
हैं । वह मिथ्या धोखा है, ऐसा कोई बिरले ही पारखदष्टिसे पर 
कर उसे यथार्थ देखते वा जानते हैं ॥ २८ ॥ 

साखोः--- कबीर माया रामकी । चढ़ी रामपर कूद ॥ 


हुकुम रामका मेटिके । भई रामते खूद ॥ २६ ॥ 

टीकाः-- अन्‍्थकर्ता कहते हैं:-- हे नरजीवो ! चैतन्य जीवरूप 
रामकी शक्तिसे ही अध्यास सम्बन्ध करके मन माया, काया वनी 
है । फिर तन-मनके आधारसे, विषय-वासना तथा वाणी कब्पना, 
अनुमान, भास आदि उत्पन्न हुये | पीछे वही खानी, वाणीके अध्यास- 
रूप माया उछल-कूद करके रमैया राम चैतन्य जीवके अन्तःकरणमे 
चढ़ी। रामपर ऐसे कूदके चढ़ी कि, उसे धर दबायी । जड़ाध्यासी, 
भ्रमिक बना दी |. जीवसे उठी कब्पनाने जीवकों ही धोखा भव- 
बन्धनम डाल दिया। फिर तो अज्ञानका ऐसा रह्न चढ़ा कि गाफिल 
हो गये, और चह माया, कल्पना, मन, अज्ञानके' नशामें चूर, मदमस्त 
होनेसे, राम ८ सत्य चेतन्य जीवके, हुकुम - आज्ञा, खरूप स्थिति 
[ जीव सत्य है, स्व-सखरूपमें स्थिर होकर मुक्त होना चाहिये। यह 
सहुरुकी आज्ञा ]| को भी मेट-मिटाय करके विस्म्ृत कर दिया। 
जीवकी सत्तासे ही मन कल्पना बढ़ते हुए जीवसे भी विशेष प्रधान 
खुद मालिक कर्ता, धर्ता, हर्ता, जगदाधिष्ठान आत्मा ही हो गया। 
जीवकी सत्ता प्रवाह मेटके खुद मुख्तियार, सर्वेसर्वा भयी है। 
इससे जीव छाचार होके मन-मानन्दीके अधीन- दबकर, भवबन्धनके. 
केदमें पड़े ओर पड़ रहे हैं, बिना पारख ॥ २६ ॥ 


साखीः-- कबीर अक्षर शुड्धमें | निकसे अर्थ न कोय ॥ 


“ मात्रा सन्धि बेकारते | पण्डित अर्थी होय ॥ ३० ॥ 
टीका:-- अ्न्थकर्ता कहते है।-- हे नरजीवो ! खाली अकेले ही 


(९४० | . संयुक्त षट ग्रन्थः।.[ श्रीकबीरपरिचय साखी-- 





“क से क्ष” तक शुद्ध एक-एक अक्षरमे तो कोई भी विशेष अर्थ 
निकल नहीं सकता है, ओर उन अक्षरोंमे जब मात्राएँ रूगाई ज्ञाती हैं, 
तब अ, ड, म, अर्थ, बिन्दु ये पाँच मात्राएँ, सन्धि> सम्बन्ध, मेल, 
अक्षरोका जोड़, चयलिड्, इत्यादि कई एक विकार संयुक्त होनेसे 
तब कहीं फण्डित छोग, अर्थी ८ अर्थ करनेवाले होते हैं। भात्रा-सन्धि 
संयुक्त शब्द समूह, पदोंको देख करके ही पदच्छेदू, अन्चय, टीका, 
टिप्पणी, भाष्य, शब्दार्थ, भावार्थ, पद-पदार्थ, ध्वन्यार्थ, व्यंग्यार्थ, 
खुलासा इत्यादि पण्डित छोग कह सकते हैं | उसके बिना कुछ कह 
नहीं सकते हैं। तेले ही सिद्धान्तमें शुद्ध अक्षर ८ शुद्ध, अविनाशी, 
चैतन्य, जीवमात्रमेंसे कोई भी, अर्थ > मतलूब, खानी-वाणी आदिकी 
विस्तार निकल नहीं सकती है । किन्तु, जीव जड़ाध्यास संयुक्त है, 
पशञ्चतन्मात्रा, पञश्चतत्व और उसके विषय वासनाके सन्धि-सम्बन्धमे 
देहधारी भये है । इसोसे विषय-विकार तथा वाणी कब्पनादिकी 
मानन्दीसे ही बुद्धिमान लोग नाना अथंवबाद प्रगट करनेवाले, चतुर, 
पण्डितादि होते हैं । अथवा -ग़ुरुवा लोगोंने माना हुआ शुद्ध, अक्षय, 
अविनाशी, केवल ब्रह्म, नि्गुण, निराकार, निरजञ्षन, निरीह, सर्वे 
व्यापक, सर्वाधिष्ठान, एक आत्मा है। विचार करिये ! तो उसमें 
खास कोई अर्थ निकऊझूता ही नहीं। वह सब निषेधकारक शब्द 
होनेसे अनर्थ ही प्रगट होता है। तब फिर उस कल्पित ब्रह्मकी 
इच्छासे ज़गत्‌ कैसे बनेगा ? ज़गत्‌ तो खतः अनादि ही है। यदि 
पहिले जगत्‌ नहीं था, तो पीछे कहाँसे आया ? इच्छामात्रसे तो 
कोई भी वस्तु नहीं बन सकती है। यदि ऐसा कहो कि-पश्चतत्त्वों- 
की पञ्चमात्रा ओकी सन्धि विकारसे जगत्‌ बना, उसमे ब्रह्म व्यापक 
हुआ। तो यह भी तुम्हारी कल्पना मिथ्या है। इधर जीव ही 
अध्यासवदश देह धारण करके, वेद-शास्त्रादिं पढ़-पढ़कर पण्डित 
बनके नाना अथ करनेवाले होते हैं। अतः जीव सत्य है, ब्रह्म मिथ्या 
है, ऐसा जानो ! ॥ ३० ॥ 


ग्रन्थः ५ ] पारख सिद्धान्त द्शिनी भ्रम विध्यंशिनी सरल टीका सहित | [ ९७१ | 


साखीः -- अक्षर मात्रा सन्धि मिलि। भासे अर्थ विचार | 
मात्रा सन्धि जुदा किये। पण्डित होय गंवार | ३१ ॥ 


टीकाः-- प्रन्थकर्ता कहते हैं:-- जब चौंतीस अक्षरोंम॑ सोलह 
खर और पाँच मात्रा, तीन सन्धि, तीन लिहक्ल, उदाक्त, अनुदात्त, 
खरित, हसव, दीर्घ, प्लुत, इत्यादि संयुक्त होके परस्पर मिल जाती हैं 
या ऐसा मिलाया जाता है, तब उस पद समूहका विचार करनेसे 
नाना प्रकारके अर्थ, तात्पय, पण्डितजनोंकों भासखता है, या मालूम 
पड़ता है, और अक्तर, मात्रा, सन्धि आदि उक्त सब साधन मिले हुए 
वेद-वेदान्तादि अरन्थोका अध्ययन करके शदाब्दका विचारकर कोई" 
एक ब्रह्म, आत्मा, ईश्वर, आदि कर्ता पुरुष निराकार व्यापक है, 
ऐसा अर्थ भास होता भया | सोई भासको श्रेष्ठ मान करके भासक 
जीव भूलमें पड़ गये, और जब पश्चमात्रा, पश्चतत््वकी जड़सन्धिसे 
या मानन्दीसे चैतन्य जीवको, जुदा >न्‍यारा वा पृथक किया गया। 
जड़, चेतनकों अलग-अलरूग निर्णय करके उनसे पूछा गया कि-- 
बताओ, तुम्हारा ईश्वर वा ब्रह्म अब कहापर है? तब तो पण्डित 
लोग निपट गँवार या मूर्ख ही हो गये। वे कहने लगे चराचरमें 
परमात्मा व्यापक है, जड़-चैतन्य न्यारा-न्यारा करके तो वह कहीं भी 
नहीं ठहरता है । इसलिये न्यारा नहीं, वह सबमे भरा हुआ है, ऐसे 
गंचारी हठ पकड़ने लगे, बिना विवेक ।। 

अथवा जीव, पाँच तत्व और अध्यासका सम्बन्ध मिलके ही 
नरदेह बनता है । तब वाणी, खानीका निर्मेणकर नाना अर्थका 
विचार भासता है। यदि मातरारूप विषयादिसे, सन्धि ८ सम्बन्ध जुदा 
किया गया, तो पण्डित जन भी बुद्धि गँवाके मोन हो जाते हैं । मन 
आदिसे सम्बन्ध विच्छेद होनेपर कोई विचार आदि हो नहीं सकता है ॥ 

अथवा अक्षर प्रणवरूप डें“कार कल्पित ब्रह्ममें पाँच मात्राओंकी 
सन्धि मिली, तब मनुष्योको नाना अर्थ विचारकी भास हुई। अगर 


[९४२ |] ह संयुक्त पट ग्रन्थ; ।.[ श्रीकबीरपरिचय साखी-- 


3“कारमें मिले हुए पायों मात्राऑओंकी सन्धि तोड़कर भिन्नकर दिया, 
तब तो ब्रह्मके कुछ अस्तित्व न ठहरनेसे बअह्मशानी पण्डित गँचार-सूढ़ 
ही हो जाते हैं | अतः ब्रह्म कुछ नहीं, सिफे जीवकी भ्रममात्र है ॥३१॥ 


साखीः--- बरण सन्धि वाणी रची । मात्रा भरनी दीन्ह ॥ 
जगत ईशकी चूनरी | पहिरि कबीरा लीन्ह ॥३२॥ 


णौकाः-- अन्थकर्ता कहते हैंः--- बरण "वर्ण, अक्षर, चॉतीस 
अक्तर, सोलह खबर, त्र, ज्ञ, एकत्र मिलायके ५२ वर्ण प्रगट किये हैं । 
उसीमें पश्चमात्रा लगाय, भिन्न-भिन्न सन्धियाँ जोड़कर वाणीकी 
रचना किये हैं। जिससे ४ वेद, ६ शास्त्र, १८ पुराण, १४ विद्या, 
६४ कला, और कुरान, बाईबिल आदि बहुत-सा वाणो समूह, 
अन्थाोंकी रचना होती भईं, ओर जैसे तानामें खूतके भरनी देते है 
और खाड़ी तैयार करते हैं, सोई स्त्रियां पहिर लेती है, तैसे ही अक्षर- 
समूह वाणियाँको बाधने, जोड़ने, ग्रन्थ निर्माण करनेके लिये पण्डित 
गुरुषा लोगोंने अकार, उकार, मकार, इकार ओर बिन्दु ऐसे पश्च- 
मात्राओंकी भरनी जहा-तहाँ रलूगा दिये हैं। मनकी कद्पना, भाव- 
कुभाव सब वाणीमें भर दिये, लिख दिये हैं। वेद-शास्त्रादिमे इधर 
जगतूमें वर्णाश्रम पालनकी व्यवस्था, उधर ब्रह्म, ईश्वरादिकी महिमा 
खूब बढ़ा दिये हैं । रोचक-सयानक वाणीका विशेष विस्तार किये हैं । 
चाणीसे ही कमें, उपासना, योग, शान, विज्ञान, ये पाँच मार्ग, षदू 
दर्शान--९%८ पाखण्डोका पसारा कर रखे हैं। सबसे अधिक भक्ति- 
मार्गकी महिमा बढ़ाये हैं। इसलिये जगतमे संसारी मनुष्योंने गुरुवा 
लोगांका आधार पकड़कर ईंइवरादि' प्राप्तिक्के लिये नवधा-भक्ति- 
रूपी छुनरी ८ चित्र-विचित्र भेषोकी नाना रूप, नाना रकुकी साड़ी सब 
श्रमिक मक्त लोगोंने ख्ी-भाव धारण करके, अपने-अपने अज्ञोमे पहिर 
लिये हैं । कलिपत ईश्वर पतिको रिझ्ानेके छिये गाय, ध्यायके नाच, 
तमाशा कर रहे हैं । परन्तु वद्द तो मिथ्या धोखा मनकी कठपना 


अन्थः ५. | पारख सिद्धान्त दर्शिनों भ्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित । [ ९७३ ] 





है। उससे लाभ तो कुछ नहीं होता है, व्यर्थ ही जन्म बिता रहे हैं, 
बिना विवेक । अर्थात्‌ जगत॒की चुनरी, विषयी लोगोंने पहिरे और 
भक्तोने ईशवरकी चुनरीरूपी भक्तिको पहिरके भूल गये ॥ ३२ ॥ 
साखीः--- सतत पुराना जोड़ते | बेठ बिनत दिन जाय ॥ 
बरण बीनि वाणी किये | जोलहा परा श्लुलाय ॥ ३३ ॥ 
टीका+-- श्रन्थकर्ता कहते हैं:--- जैसे पुराना सूत जोड़ते-जोड़ते 
बैठकर ताना बिनते-बिनते दिन तो चला जाता है। कपड़ा तैयार 
होनेपर फटा हुआं ही निकलंता है, तो जुलाहा बड़ा भूलमें पड़ जाता 
है कि--यह क्या हुआ ! मेहनत बेकार गई। इसी प्रकार सिद्धास्तमें 
पुराण पुरुष सूचधारी चेैतन्य-जीव वासनावशा देह-बन्धनमें पड़ा 
हुआ है । मनुष्य जन्ममें आया, तो कर्मभूमिका होनेसे अनेकों जन्मों- 
का पुराना खूतरूप नाना वासनाओंकों जोड़ते-जोड़ते देहमें बैठके 
सह्लुड्प-विकल्प करके कर्मोंको बिनते-बिनते दिनिरूप आयु समग्र 
खतम हो जाती है। तो भी निञज्स्थितिको प्राप्त नहीं हो सकते हैं, 
जिन्‍्दे हैं, तबतक वर्ण, आश्रम, जाति, पाँति, मान, बड़ाई इत्यादि 
सांसारिक आचार-बिचारको ही विनके या चुन-चुनके संस्कार 
बनाये वा वना रहे हैं । इसीमें जोलहा- जो कव्पनादिको रहा सो 
जीव निजपद्को भूल पड़ा। इसीसे जड़ाध्यासी होकर शरीर छूटने- 
पर चारखानी चोरासी योनियोंके महाचक्रमें गिर पड़ा । उसका 
बुना हुआ सब शरीर फटता ही गया, छूटता गया, कुछ भी काममें 
नहीं आया ॥ & 
अथवा दूसरा अर्थ+-- सूत पुराना ८ नरजीवक्तत प्राचीन कहिपित 
वाणियोंको जोड़ते, संग्रह करते, पढ़ते, पढ़ाते, और अनुमान, कल्पनाकी 
भूमिकामें बैठकर चाणीकों बिनते-बिनाते, इलोक, छन्द, प्रबन्ध, 
कविता, गद्य, पद्य आदिकी रचना करते-करते तथा भाषामें कवित्त प 
छनन्‍्द्‌, सबैया, छप्पे, अरिलल, सोरठा, दोहा, साखी, इत्यादि पद बनातें 


[९४४ ] संयुक्त घट ग्न्धः |. [ श्रीकबीरपरिचय साखी--- 





कण्ठाग्र करते-कराते, इंसी प्रकार सारा दिनरूपी नर-जन्मकी आयु 
बीती चली ज्ञाती है। किन्तु, निजखरूपका बोध, बिना पारख कहीं 
किसीको नहीं होता है। बावन वर्णरूप अक्षरोंकों बीन-बीनके अपने 
मतलबके माफिक शाब्द स हर चुन-चुनके वाणी रचना किये । 
उसीसे चार वेद, षघट्शाख्र आदि बहुतेरी वाणी जञाक बनाये, ओर 
जो कल्पना श्रमको लहा, सो जोलहा # मानुष जीव उसीमें निञ- 
पंदको भूलके गिर पड़ा । मुक्तिके बदले ओर महावन्धनोंमें जा पड़ा 
इस प्रकार बिना पारख अनादिकालले जीव सब वाणी, खानीके 
जालमें फँसे पड़े है। कोई बिरले ही पारखी उससे छूटकर मुक्ति 
पदको प्राप्त करते हैं. ॥ ३३ ॥ 


साखी;:-- जो सबके उरमें बसी | ताहि न चीन्हें कोय ॥ 
देवलोकमें उर बसी | ताहके उर सोय ॥ ३४॥ 


टीका+-- ग्न्थकर्ता कहते हैं:-- जो वाणी, कल्पना, अनुमान, 
भास, अध्यास, विषयासक्ति सब मनुष्य जीवोके, उरमें < अन्तःकरणमें 
दृढ़ होके बैठी है, जिसमें सकल जहान मोहित हो रहे हैं । सो खानी 
जाल और वाणी जालको तो कोई चीन्हते ही नहीं, कि--वही जीवॉको 
बन्धन है। तथा स्त्री ओर गुरुवा छोग एवं ब्रह्म, ईइवर, खुदादि 
कव्पनाको भी कोई चीन्हते नहीं कि-- वही काल हैं । परन्तु मूर्ख छोग 
कहते हैं कि-- देवलोक, खर्गलोक, वा इन्द्रलोकमें कहीं एक अति 
सुन्दरी मनमोहिनी . उ्वंसी नामकी अप्सरा रहती है, उसके रूप 
क्रीड़ा देखते ही बनता है । अरे ! यह कथन तो असत्य है। क्योंकि, 
जब खर्गछोक, देवलोकादि ही कल्पित भिथ्या है, तो वहाँ अप्सरा 
स्त्री कहाँसे आयेगी? किन्तु, यह सब भ्रम, भूलकी भावना, कट्पनादि 
मन॒ष्योंके हृदयमें ही बसी हुई है । खर्गादि सात लोकोमे तेंतीस 
कोटि देवताओंकी मानन्दी लोक-छोकादिका अनुमान, ईश्वर, अहम, 
आत्मा, खुदा आदिकी भ्रम, विषय-वासना, इत्यादि सम्पूर्ण विकार 


अन्यः ५ ] पारख सिद्धान्त द्शिनी. श्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित | [ ९७५ ] 





सो तो डसी मनुष्योंके अन्तःकरणमें बीजरूपसे गुप्त होके ठिके हुए 
हैं। जो उरमें बसी है, सोई समय पायके, देवलोक - कणठस्थानमें 
आयके प्रध्यमा बाचासे, कर्मछोक “बैखरी बाणीमें आयके उतरती 
है । उसी वाणीको देख-सुन करके, सब मोहित-आकर्षित हो जाते हैं । 
इसलिये जिसने बेद्‌, पुराणादि ग्रन्थ बनाया, उसीके हृदयमें भी सोई 
भ्रम-कल्पना ही बेटी रही । उसे न चीन्हके सब भूलसे धोखामे पड़े 
और पड़ रहे हैँ, बिना पारख ॥ ३७ ॥ 


साखीः--- कबीर सब घर अपछरा | देवन दे बरताय ॥ 


आपंको छरे सो अपछरा । चितवत मोहा जाय ॥ ३५ ॥ 
टीकाः-- भ्रन्थकर्ता कहते हैंः-- हे नरजोयों ! गशुरुवा छोगोंने 
कहा है कि-- देवलोक, वा स्वर्ग छोकादिमें खुन्दरी अप्सराएँ रहती 
हैं; वे देवताओंकों नाच-गाके, रिझाये रखती है, और तपस्या भह्ु 
करानेके लिये इन्द्र आदि उन्हीं अप्सराओको भेजते हैं, इत्यादि 
कथन तो कपोलकल्पित, मिथ्या ही है। असल बात तो यह है कि, 
बाहर सबोके घर-घरमें अप्सरारूपी ख्रिया घुस-घुसके पुरुषोंको 
हाव, भाव, कटाक्षसे छलकर वश कर रही हैं। प्रथम ब्रह्मादि 
बत्रिदेवोने भी वही विषय-भोगकी प्रेरणा, प्रजा उत्पन्न करनेकी आज्ञा, 
संसारमें बरताय दिये या बाट दिये हैं, प्रचार कर दिये हैं। ज्ञो आप 
पुरुषोकी छले या अपने पतिसे भी छल, कपट करे, सो स्त्रीही 
अप्सरा है। जिसे देखते ही वा चिन्तवन करते ही विषयी पुरुष 
तुरन्त मोहित हो, आसक्त हो जाते हैं। अतः बन्धनका मूल 
कारण स्त्री ही है ॥ न 
. अथवा कबीर > देहधारी मनुष्य जीवके, सब घर स्बोंके 
घटाघटमें, अपछरा 5 अपने जीवको छलनेवाली कव्पना, वाणी, 
अभिमान, मानन्दी, अध्यास, भ्रम, भूल, बेठ रही है, और देवन 
गुरुवा छोग उपदेश देनेवालोने भी, दे नाना प्रकारके वाणी वेद, 
सं० नि० पटू० ६०--- 


[ ९४६ ] संयुक्त घट ग्रन्थः ।.[ श्रीकत्रीरपरिचय साखी-- 


शास्त्रादिके उपदेश दे-देकरके संसारमे वाणी कल्पना आदिको ही बर- 
ताय दिये हैं, यानी उपदेश बाँट-बॉटके प्रचार कर दिये हैं। अब वे 
पूर्वके गुरुवा लोग, अभी देवता कहलाते हैं, किन्तु, वे ही यमराज बने 
थे, ओर जो अपने-आप जीवको छले, धोखामे डाले, बन्धनमें पाड़े, सो 
वाणीजाल कल्पना ही डॉकिनी, अपछरा है । वेद, वेदान्त, पुराण, 
कुरान, आदिकी वाणीको देखते ही, तथा ईश्वर, बह्मय, खुदा आदिका 
चिन्तन करते ही मनुष्य भश्रमिक होके मोहित हो जाते हैं। अपने 
खुधि-बुधि खोके धोखामें गरगाफ हो जाते हैं । बिना विचार उसे 
ही सत्य मान-मानके मूढ़, पतित हो जाते हैं । इसवास्ते मुमुक्षुओंको 
चाहिये कि-- पारखी सत्यन्यायी साधु गुरुके सत्सकृ, विचार, 
विवेक द्वारा खानी, वाणी जालकों भलीभाँति परखकर परित्याग कर 
देवें। कहीं भूले नहीं, पारखखरूपकी स्थिति करे, तो बन्धनोंसे 
रहित हो जायेगे ॥ २५ ॥ 


साखी!--- परी श्रवण द्वारे सोई | ताको परा बखान ॥ 
बसी हियेमें आयके | सोइ पश्यन्ती जान ॥ ३६॥ 


टीका+-- अन्थकर्ता कहते हैंः--- हे सन्‍्तो ! गुरुषा छोगोंने चार 
वाचाका स्थान इस प्रकार माने हैं कि-- परावाचा नाभि स्थानमें, 
पह्यन्तीवाचा हृदयमें, मध्यमावाचा कण्ठमें और बैखरीबाचा मुखमें 
कहे हैँ । परन्तु विवेकदश्सि निर्णय करिये, तो उसका स्थान दूसरा 
ही मालूम पड़ता है, सो केसे कि-- ग़ुरुवा छोगोंके मुखसे निकला 
हुआ दाब्द, उपदेश नाना प्रकारसे जो शिष्योंके श्रवणद्वारमें सुनाई 
पड़ा, उसीसे ब्रह्म, ईशवरादिका निश्चय हुआ। सो उसीको बाहर 
'सबसे परे परावाणी, आध्यात्मिक उपदेश, ब्ह्मज्ञान, आत्मज्ञान, ऐसे 
नामसे वर्णन किये हैं। अर्थात्‌ जो कल्पितवाणी कानमें पड़ी, उसे ही 
परा वा परांत्पर ब्रह्म बखान करते हैं, ओर वही वाणी कल्पना, 
श्रम, वाणी-खुननेके पीछे जब हृदयमें आयके; दृढ़ निश्चय होके बैठ 
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गई कि-- एक अद्देत बह्म ही सत्य है, सो ब्रह्म में हैँ, मन-ही-मनसे 
ऐसे कल्पित खम्त देखने लगा, सोई पद्यन्ती वाणी जानना चाहिये । 
फिर निज कव्पनाकों हृद्यमें देखते हुए उसे ही सत्य जानना या 
मानना, पश्यन्तीवाचा कहलाता है, ऐसा जानिये ! ॥ ३६ ॥ 
साखी;:--पश्यन्तीसों निश्चय भई। मध्यमा कहिये सोय ॥ 
बोले जिभ्या द्वार होय | सो तो बेखरी जोय || ३२७॥ 

टीका+-- श्रन्थकर्ता कहते हैं:--- और जो बात अपने ही 
अन्तःकरणसे निश्चय हो जाती है, सो पकी होती है। इससे पश्यन्ती 
बाणीसे मैं ब्रह्म या आत्मा सवंच चराचरमे परिपूर्ण व्यापक, ओत- 
धोत हूँ ! वेद प्रमाणसे अधिष्ठान आत्मा मैं ही हैँ! तो में विधि- 
निषेधसे न्यारा हूँ ! ऐसा जो निश्चय दृढ़ भया, अपरोक्ष हुआ, सोई 
मध्यमा वाणी कहलाता है। जीव और जड़के मध्यमें वह मानन्दी 
रहती है, इसीसे डसे मध्यमा कहते हैं । कण्ठ-स्थानमें उसे माने हैं । 
पश्चात्‌ जिभ्या द्वारा तालु, दन्‍त, ओष्ठादि स्थानोंका स्पर्श करके मुख 
खोलके, जो शब्द बाहर उच्चारण करके बोला जाता है, सोई तो 
वैखरी वाणी है। उसीसे सारा पिण्ड-ब्रह्माण्ड एक त्रह्म स्वरूप ही 
बतलाकर द्खिलाते हैं। वाणी तो सत्य ही बोलना चाहिये, किन्तु, 
गुरुषा लोग खोंटी या भ्ूूठी वाणी ही बोलते हैं। अपने अममे पड़े है, 
दूसरोंको भी भ्रमा-भ्रमाके धोखामें डाल देते हैं। अतः उनके चारों 
वाचा जीवोको बन्धनकारी हैं, ऐसा विवेकसे देखिये ! ॥ ३७ ॥ 
साखीः--परा पश्यन्ती मध्यमा | बेखरी भई ज़ो तीन ॥ 


कहहिं कबीर यह वेखरी-। चीन्‍्हे सो परबीन || ३८॥ 

टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हैं:-- हे सन्‍्तो! चार वाचाका 
निर्णय यही है कि-- कानमें जो वाणी पड़ी, सो परा कही गईं, वह 
वाणी हृदयमें स्थित हुईं, सो पश्यन्ती भई, और हृदयमें दृढ़ निश्चय 
होनेके उपरान्त कण्ठमें आईं, सो मध्यमा बनो, ये तीन वार्णियोंको 


[९४८ ] संथुक्त घट अन्य: ।.[ श्रीकबीरपरिचय साखी--- 


छोड़के जो बोलकर मुखसे प्रकाश करता है, सोई चतुर्थ चैखरी वाचा 
प्रगट भई । जो कि, उन तीनोंके सहायक तथा जनक होता है। 
इसलिये बैखरीके बिना परा, पद्यन्ती, मध्यमा, इन तीनोंकी कुछ 
भी शक्ति चल नहीं सकती है| यदि पहिले वाणी सुना ही नहीं, तो 
क्या विचार करेगा ? क्‍या निश्चय करेगा ? ओर क्‍या कहेगा? और 
वेखरीको छोड़के तो तीनों वाणी पंगु हैं, वे आगे कोई विशेष कार्य 
नहीं कर सकती हैं। कह-सुनकर ही सब कार्य सम्पादन होता है, 
बोध होता है, सत्यासत्यकी विवेक-विचार निर्णय होता है | इसलिये 
सहुरु श्रीकबीरसाहेबने यही वेखरी वाणीको पहिचान करनेके 
लिये कहा हैः--- 
दोहाः-- “बोल तो अमोल है, जो कोर बोले ज्ञान ॥ 

हिये तराजू तौलिके, तब मुख बाहर आन ॥” २७६ ॥ 

“चाणी ते पहिचानिये ! दाब्दाहि देत छखाय ॥” बी० सा० २८१॥ 

“अन्तर घटकी करनी, निकरे मुखकी बाट॥?” बी० सा० ३३०॥ 

अतएव कोई प्रवीण विवेकी पारखी सन्‍त ही इस वेखरी 

वाणीके भेदको गुरुमुख निर्णयसे यथार्थ चीन्हते हैं, ओर ज्ो पारखी 
सहुरुकी सत्सकुद्धारा यह वेखरीको चीन्हते या पहिचानते हैं, सोई 
प्रवीण, बुद्धिमान, विवेकी होते हैं। वेदादि सब वाणियोंको वे 
जीवकी कल्पना ही समझते हैं, अतः भ्रम, भूलमें नहीं पड़ते हैं ॥३८॥ 


साखीः--भ्रवण मनन सो बेखरी । निजध्यासन साक्षात्‌ ॥ 


परा प्रकाशके ज्ञानकों | स्वयं कहे वेदान्त ॥३६॥ 

टीका+- प्रन्थकर्ता कहते हैं;।-- ओर पहिले, सो वैखरी वाणीको 
ही सहुरु द्वारा श्रवण करके फिर . भीतर मनद्वारा मनन या विचार, 

चिन्तन होता है, फिर बुद्धिदारा बार-बार ठहरानेसे निद्ध्यासन 
या दृढ़ निश्चय होता है, तत्पश्चात्‌ निश्चयके अजुसार ही साक्षात्कार ) 
भास होता है । इस तरह सबका मूल बैखरी हो हुआ, और चैखरीसे 
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बोला हुआ दाब्द कानमें पड़ा, तो श्रवण हुआ, मध्यमामें मनन, 
पश्यन्तीम निद्ध्यासन, ओर परामें जाके साक्षात्कार हुआ। अथवा 
कोई श्रवण, मनन, ये दोनोंको वैखरीमे लेके, निद्ध्यासनको 
भध्यमाम तथा साक्षात्कारको पद्यन्तीमें कहते हे, ओर फिरपरा 
वाचासे प्रकाशित हुआ ब्रह्मज्ञानको वेदान्ती लोग खय॑ है, या खर्य॑ 
प्रकाश ब्रह्म है, ऐसा कहते हैं। परन्तु उनके कानमें जब ग़ुरुवा 
लोगोंकी वाणी पड़ी, तभी ब्रह्मको व्यापक प्रकाशरूप मानके बरह्मश्ञानको 
संसारमें प्रकाशकर प्रचार किये, ओर कहने लरूगें-- में खयं ब्रह्म 
हूँ । वही बात वेद-वेदान्तमें भी लिख दिये हैं, अब उसीका पक्ष 
पकड़के वेदान्ती छोग कहते है कि-- वेद, वेदान्त ८ उपनिषद्‌ 
आदिमे भी कहा है कि-- परा ज्ञानका प्रकाश खय॑ है । वह अपसेक्ष 
आत्मज्ञान परावियाका हृदयमें प्रकाश होते ही सकल अविया नष्ट 
होकर जीव त्रह्मखरूप ही हो मुक्त हो जाता है । ऐसी महिमा बढ़ाये 
हैं, सो श्रम कब्पना ही है। गुरुनिर्णय द्वारा उसे परखकर भूल 
मिटाना चाहिये ॥ ३९ ॥ । 
साखी;।--- श्रवण मनन निजध्यासन । साक्षात्कार जो होय ॥ 
परा प्रकाशको ज्ञान यह । चीन्हे बिरला कोय ॥ ४०॥ 
टीका+-- ग्रन्थकर्ता कहते हैंः-- हे सन्‍तो ! वेखरी वाणीको 
श्रवण करके उसीको मननकर अपनेमे अध्यास संस्कार जमायके 
निद्ध्यासन द्वारा, जो कुछ दृढ़ निश्चय कर लेते हैं, सोई पीछेसे 
भास, अध्यासरूपमें साक्षात्कार होता है। इस प्रकार पहिले शुरुवा 
लोगोंकी वाणी सुनकर, मनभे गुनकर, निश्चय करके, जो “अहं 
ब्रह्मास्सि वा सर्व॑ खल्विदं ब्रह्म” का साक्षात्कार या दढ़ मानन्दी भी 
हुआ, तब भी मिथ्या धोखा ही हे | क्‍योंकि, उनका माना हुआ श्रेष्ठ 
पराविद्या आत्मज्षञान तो जब कानमें वाणी कल्पना पड़ा, तब जाके 
कहीं यह त्रह्मशानका प्रकाश हुआ। पढ़े-खुने बिना तो बह्मज्ञान 


[९७० ] संयुक्त घट ग्रन्थः |. [ श्रीकबीरपरिचय साखी-- 


किसीको भी प्रकाश नहीं हुआ था, इसलिये यह' कानोंका हदाब्द 
विषयमात्र ठहरा, ओर जड़-चेतनमें पूर्ण व्यापक ब्रह्म, आत्मा वा 
ईश्वरादि तो कोई नहीं है, ओर वेदान्ती लोग एक अद्वेत सर्वव्यापक 
ब्रह्म अपनेको मानते है, सो प्रत्यक्ष आदि प्रमाणसे अखिद्ध होनेसे 
मिथ्या धोखा ही है। यदि ब्रह्म एक ही होता, तो ब्रह्मबोधके लिये 
अ्रवण, मनन आदि करनेका क्या काम ? जब अ्रवणादि साधना 
करनेके पश्चात्‌ ही ज्ञो ब्रह्मजश्ञानका साक्षात्कार होता है, तो यह 
परम्परासे प्रकाश होनेवाला, पराज्ञान परोक्ष तथा कटिपत है, अतः 
उनका बोध मिथ्या है, उससे जीवका कुछ भी कल्याण हो नहीं 
सकता है । इस ब्रह्मशानकी कसर-खोटको कोई निष्पक्ष सत्यन्य(यी, 
विवेकी, पारखी सन्‍त बिरले ही परखकर निर्णय करके यथार्थ 
चीन्हते या पहिचानते हैं कि-- ब्रह्म मानना मिथ्या धोखा है । ज्ञो 
उनके सत्सज्में आते हैं, उन्हें भी वे परखाय देते हैं, श्रम-भूल 
मिटाय देते हैं। अतः पारखज्ञान सत्य है, ओर ब्रह्मश्ञान मिथ्या है' 
ऐसे निर्णयसे जानना चाहिये ॥ ४० ॥ 


साखीः-- अन्धे परम्परायके | देखो तिनको न्‍्याव॥ 
राते शब्द शब्दा्थ करि । गुण अकाशको भाव ॥ ४१॥ 


टीका$-- अ्न्थकर्ता कहते हैं:-- ओर अन्धे लोगोंकी परम्परा 
या परिपाटी चाल यही है कि, देखनेवालॉका भी दोनों आंखें फोड़के 
अन्धा बना देना । नकटोंका परम्परा नाक कटाके नक्कट्टा बनाना 
है। तेसे ही अन्धे - पारख दृष्टिहीन इन अ्रह्मशानी आदि गुरुवा 
लोगोंके यहाँ, परम्परा - पीढ़ी, दरपीढ़ी, पुस्तनपुस्ता पूर्व-प्राचीनके 
शुरुवा लोगोंके समयसे अर्वाचीन या अभी वर्तमान समयतकके 
समस्त वेदान्ती गुरुषा लोग बड़े भारी भ्रम-धोखेमें पड़े, ओर पड़ रहे 
हैं, अब विवेकदृष्टिसे उन्होंक्रे न्‍्याव 5 न्याय, निर्णय वा वास्तवमें 
अन्यायको तो देखिये ! कि--- आकाश .+5 शुन्य, पोल, जिसमें भाव, 
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गुण, आकार, धर्म, शक्ति, क्रिया, सम्बन्ध इत्यादि कुछ भी नहीं है । 
तहा मिथ्या भावनासे एक तो शब्दको आकाशका गुण वा विषय 
ठहराकरके कर्ण ग्राह्म माने हैं। फिर ब्रह्मकोी आकाशवत्‌ निराकार, 
निर्शुण भाने हैं। जब आकाश निराकार है, ठो सूक्ष्माकारवाला उसके 
शब्द गण होना ही असम्भव है । फिर उसी दब्दद्वारा अर्थ करके 
शब्दार्थमे &कारको दब्द ब्रह्म निश्चय करके डसीमें राते 
करके रत, गाफिल, आसक्त होते भये | तो भी तो उनके पूर्व कथनके 
अनुसार भावनासे आकाशका गण माना हुआ शब्द एक विषय है 
सो प्रणव ब्रह्म भी माना, तो शब्द विषय ही वह ठहरा | अब कहो, 
उसके जनेया जीव तो उससे सदा न्‍्यारा ही है.। फिर वह दाब्दरूप 
ब्रह्म खय॑ ही कैसे हो सकता है ? । अथवा ब्रह्मका अंश जीव भी केसे 
होगा भला ? पारखहीन अन्धे वेदान्तीजन परम्परासे ही अन्याय, 
अविचारसे जीवको ब्रह्मरूप या उसका अंश ठहराते आ रहे हैं । 
किन्तु उस ब्रह्मका तो कहीं पता ही नहीं छगता है । अतः कहीं जगत्‌- 
रूप ही ब्रह्म ठहराकर, कहीं 3“कार दशब्दखरूप ब्रह्म मानकर, कहीं 
आनन्द्रुप ब्रह्म ठहहराकर उसी धोखामे मगन भये । आकाशका गुण 
शब्द वही ब्रह्म, ऐसे कुभावना करके श्रमिक जड़ाध्यासी भये है । 
बिना पारख चोरासी योनियोमें गोता रूंगाते भये | इसे परख करके 
त्यागना चाहिये॥ ४१ ॥ 
साखीः-- कबीर काली सुन्दरी । भई सो पूरण ब्रह्म ॥ 
सुर नर मुनि भरमायके । कोइ न जाने मे ॥ ४२ ॥ 

टीका+-- ग्रन्थकर्ता कहते हैंः-- महाकाली, भगवती, आदिमाया 
खय॑ ही पूर्णबह्म होती भई, तहा उसने खुर, नर, स॒ुनि आदिकों 
भ्रभायके खानी, वाणीके जालोंमें फँसाई, परन्तु उसकी मर्म पारख 
बिना कोई जानते नहीं। अथवा हे कायाबीर-कबीर ! नर-जीवो ! 
'पूर्ण ब्रह्म होनेवाली काली कल्दूटी सुन्दरी नारी कौन है? क्या तुम _ 
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उसे जानते हो ? यदि नहीं जानते हो, तो खुनो! में बतला देता 
हैँ। कबीर ८ नरजीवोंके कव्पनासे उत्पन्न, काली सुन्दरी ८ काली- 
स्याहीसे सफेद कागजपर लिखी हुई वेद्‌-वेदान्त आदिकी वाणी हे, 
जिसे लेखकने सुन्दर गोल-गोल अक्षरोंमे लिख रखा है। उसमें 
महिमाका ,शुज्ञर बहुत सजाया है। जिसे देख-खुनके सबकोई मोहित, 
लुब्ध, आकर्षित हो जाते हैं। सो वही कल्पित वाणी बाहर परिपूर्ण 
ब्रह्म होती भई, ओर उस काली सुन्दरी वाणीको आलिगन करके 
उसके पतिरूप नरजीव भी साथ ही कल्पना, भ्रमसे एक अद्वेत पूर्णन्रह्म 
अपनेको ही मान लेता भया। अर्थात्‌ एक कोई पूर्ण ब्रह्म है, ऐसा 
वेदान्तकी वाणीमें ही तो लिखा है । इससे केवल वाणी ही ब्रह्म होती 
भई। नहीं तो ब्रह्म कोई वस्तु नहीं, भ्रममात्र हे। परन्तु डस वाणी 
कव्पनाने, खुर> देवतारूप सत्वगुणी मनुष्य, ज्ञानी, नर रजो- 
गुणी मनुष्य, कर्मी, भक्त ओर मुनी >> मननशील तमोगुणी मनुष्य, 
तपस्ी-योगीलोग; इत्यादि सकलहूः सिद्ध-साथक मनुष्योक्ों भ्रमायके 
महाधोखा, भ्रमचक्र, महाबन्धनमें डाल दी, नीचे गिरा डाली । 
तथापि पारणख बोध बिना इस बन्धनकारी वाणी कव्पनाके ममे ८ 
भेद या रहस्यको, कि-- यह सब प्रकारसे त्याज्य है, उसे कोई विवेक 
करके ज्ञानते, पहिचानते नहीं । इसलिये वाणी प्रमाणसे ब्रह्म बन- 
बनके चौरासी योनियांके चक्रमें भटक रहे हैं, बिना पारख ॥ ४२ ॥ 
साखीः-- कबीर काली सुन्दरी | मई जगतकी ईश ॥ 
ब्रह्मदि सनकादि जग | सबे नवावें शीश ॥ ४३॥ 
ठीका+-- अन्थकर्ता कहते हैं।-- ओर हे नरजीबो ! आदिमाया 
सबपर खर्यं मालिक होके बेठी, उसीके चरणोंमे ब्रह्मादि सबोंने 
शिर नवायके मानते भये ! अथवा, काली सुन्दरी - कागजमभ काली 


। स्थाहीसे लिखी हुई कल्पित वाणी जो है, सो दूसरे तरफ जाके वही 
जअगंतकर्ता परमेश्वर, परमात्मारुप भी वणन होती भई। अर्थात्‌ कोई 
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ईश्वर जगतका कर्ता है, ऐसा वेद, शास्त्रादिकी वाणीमें लिखा है। 
किन्तु जड़-चैतन्ययुक्त जगत्‌ तो खतः अनादि स्वयं सिद्ध है, इसको 
बनानेवाला कर्ता ईश्वर तो कोई है नहीं । इसलिये वह रोचक वाणी 
कल्पना ही जगतमे ईश्वर या सर्वश्रेष्ठ होती भई। अतणवच ब्रह्मा, 
विष्णु, शिव, ये अग॒ुवे गुरुवा लोग ओर सनक, सननन्‍दन, सनातन, 

नत्कुमार, नारद, श्र॒गु आदि सप्तकऋषि इत्यादि उनके पछुवे, अनुयायी 
शिष्य लोग तथा जगतमें मौजूद योगी, ज्ञानी, भक्तवर्ग आदि वे सब 
लोगोंने महामाया, भगवती, सरस्वतीरूप वाणी, कब्पनाको हो झुक, 
झुकके अपने-अपने शिर नवाये। उसके सामने सव दीन, हीन, मलीन, 
हतबुद्धि होगये ! वेद-पाठ, गायत्री-जाप, नित्य, नेमित्यिक षटुकर्मों- 
का आचरण, चारवर्ण, चार आश्रमोके नियम पालन' करते रहे । 
अर्थात्‌ ब्रह्मादि, सनकादिकोंने भी कोई एक जगत्‌कर्ता निराकार, 
निरधज्जन परमेश्वर मानके, शिर नवायके आदिमायाकी स्तुति किये । 
बिना पारख वाणी कब्पना और खानीके ही फन्देमे वे सब पड़े ! 
जड़ाध्यासी हो आवागमनमे पड़े। कोई पारखी ही उसको 
पहिचानते हैं ॥ ४३ ॥ 


साखीः-- कबीर काली सुन्दरी | बेठी ईववर होय ॥ 
ब्रह्मदि सनकादि जग । जोबें झुख सब कोय ।। ४४ ॥ 


टीकाः-- अ्रन्थकर्ता कहते हैं:--- आदिमाया ही सर्वोपरि ईश्वर 
होके बेठी तहाँ ब्रह्मादि सबोंने दीन होके उसके मुख ताकते भये। 
अथवा हे नरजीवो ! काली सुन्द्री -- काली स्याहीसे कागजमें लिखी 
हुई वाणी ही कब्पनासे बाहर कोई एक सश्टिकर्ता ईश्वर होयके बेठी 
है। सोई वाणी पढ़-खुनके सब नरजीव बिनाविचारे ईश्वरकर्ताको 
मान रहे हैं । ओर पहले जगतमे ब्रह्मादि गरुवालोग तथा सनकादि 
चेलेलोग जो उत्पन्न हुए, उन्होंको पारख बोध नहीं हुई। इसलिये उन 
सबोने भी कल्पित ईश्वर, ब्रह्म आदिकी दर्शानकी आशासे आंखें, मुख 
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खोल-खोलके चारों वेदोंकों पढ़े, जोबैं > देखे, सुने, गुने ओर नाम- 
स्मरण, पाठ, पूजा, धारणा, ध्यान, समाधि आदि नाना उपाय करके सब 
कोईने पिण्ड, बह्माग्डमे लछक्ष लगायके देखे, शून्य आकाशमें. चआाटक 
करके टकटकी लगाये, जगतमे द्शो-दिशामें हूँढ़े, परन्तु वह निराकार 
ईश्वर कहीं किसीको भो नहीं मिला । और वेदमें उसके नाम, महिमा 
लिखा हुआ देखे । अन्तमें हारकर अगम, अथाह, अपार, ऐसा मान' 
करके महा गाफिलीमें पड़े । तेसे ही अभी गरुवालोग शिष्यसहित 
घोखेमे ही पड़े हैं। बिना पारख ॥ ४७४ ॥ 


साखीः--- कबीर काली सुन्दरी | बैठी अल्लह होय ॥ 
पीर पेगम्बर औलिया । घुजरा करे सब कोय ॥ ४५ ॥ 


टीका+-- श्रन्थकर्ता कहते हैं:-- ओर उसी प्रकारसे वह काली 
सुन्दरी आदिमाया-नारी मालकिन होके बेठी, तहा उसने खुन्नति 
आदि करनेकी हुकुम प्रदान करी, सोई बात मानके पीर, पेगम्बर, 
ओऔलिया आदि सबकोईने उसके मुजरा किये वा बन्दना करते भये, 
ओर वही स््रीने शुरूसे ही-- मुसलमान आदि सबोके घरमें भी 
घुसके उन्हें नष्ट-अष्ट करडालों है । अथवा हे नरजीवो ! तुरुकोंके 
यहापर भी वही काली स्याहीसे कागजपर लिखी हुई हुरूफ या अक्षर 
सुन्दरी वाणी, कलाम, कब्माके वचन भई, जो कि, कराने शरीफके 
प्रमाणसे दुनियामें एक अजब अल्लाह होयके जमके बैठ गई । अर्थात्‌ 
कुरानके कलाम ( वाणी ) से कोई एक अलाह' है, ऐसा कठ्पना 
मुसलमानोंके अन्तःकर्‌णमे दृढ़ होके बैठ गई है। अतएव पूर्चमें भये 
हुये पीरसाहब 5 गुरुवा लोग, पेगम्बर ८ मूसा, ईशा, मोहम्मद आदि 
घर्माचाय॑ लोग ओर औलिया > सिद्ध फकीर लोग आदि उनमें जो 
बड़े-बड़े गुरु-चेले भये, उन सब कोईने भी अछाह या खुदाको जगत्‌- 

कर्ता या दुनियाका मालिक मान करके उसको प्रसन्न करनेके वास्ते 
नाम जप, रोजा, बाग, निमाज, जाकात, हज्ज, आदि नाना उपाय 
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करने रूगे, ओर मुजरा ८ झुक-झुकके अछ्लाहमियांकों सलाम, बन्द्गीः 
सब कोईने करते भये । इस प्रकार मुज़रा करके अपना फर्ज अदा वा 
चुकता किये । अब' उनके अनुयायी कट्टर मुसलमान लोग भी कितेब- 
कुरान आदिको पढ़ करके, काली सुन्दरीको देखके मोहित होकर, एक 
मालिक अल्लाहको मानकर पीर, पेगम्बर, ओलिया छोगोंकी तरह 
अभी सब कोई खुदाकों मुजरा या सलाम करके अपना-अपना हिसाब 
चुका रहे हैं। बिना पारख सब घोखेमें ही पड़े हैं || ४५ ॥ 


साखीः--- कबीर काली सुन्दरी | बेठी होय अज्नाहिं ॥ 
पढ़े फातिया गेबकी | हाजिरकी कहे नाहिं॥ ४६ ॥ 


टीका+-- ग्न्थकर्ता कहते हैं।-- हे नरजीवो ! काली स्याहीसे 
लिखी हुई कुरानकी वाणी, खाली नरजीवाॉकी कल्पनामात्र ही है । 
किन्तु, उस फाली-कल्टूटीको ही मुस्लिमोंने बड़ो खुन्दरी मानके ग्रहण 
किये हैं । जेसे कीचड़ मल-सूचसे रूथ-पथ सूअरीको देखके मूखे 
सूअर उसे बड़ी सुन्दरी मानके कामासक्त हो जाता है। तेसे ही विषयी 
कामी पुरुष भी अन्घे होके काली कुरूप, फोहरी, मेली-कुचेली, घछृणित 
स्त्रियोंको भी बड़ी खुन्दरी मानकर विषयोंमे रत हो जाते हैं। उसी- 
तरह वाणी कल्पना निकम्मी, काली, श्रमके दाग छगानेवाली काजल- 
की गोली है । किन्तु अविवेकी मलन्ुष्य उसे सुन्दर सुखद मान रहे 
हैं । वही कल्पना अछाह होके मुसलूमानोंके हृदयमें जाके वेठ गई 
है। अतएव तुरुक छोग अ्रमिक होकरके धोखामें पड़कर गैबकी 
फातिया पढ़ने लगे । अर्थात्‌ गेब > जहाँ कुछ भी. नहीं शून्य आकाश 
खुदाकोी गोयमगोय, अनुमान करके उसे प्रसन्न करनेकी कव्पनासे 
जिन्दा बकरा मारके पीरको चढ़ाते है, उस वक्त जो कुरानकी वाणी 
बोलते है, उसे 'फातिया पढ़न? कहते हैं । और हाजिर-हजूर प्रत्यक्ष 
चैतन्य जीव है, उसको तो कुछ भी जानते या मानते नहीं । कहते हें, 
जीव कुछ नहीं, जो कुछ है सो खुदा ही सत्य है। खुदाके कृदरतसे 
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दुनिया बनी है, उस खुदाके वास्ते बकरा, मुर्गा, भेड़ी, गाय, आदि 
मारके फातिया पढ़के बली चढ़ाना चाहिये | यही इस्लाममतका धम 
है। इस प्रकार वे निर्देयी काल-कसाई ही बने हैं। प्रत्यक्षमं ज्ञीव हत्या 
होती है, उस हाज्ञिर बातको तो वे नहीं कहते हैं, ओर जो शून्य मिथ्या 
सको बड़ा खुदा मानते है, ऐसे मूढ़ बने है ॥ ४६ ॥ 
साखीः-- कबीर काली सुन्दरी | कल्मा किये कलाम ॥ 
पीर पेगम्बर औलिया । पढ़े सो करे सलाम || ४७॥ 
टीका+-- प्रन्थकर्ता कहते हैं!:-- ओर हे नरजीवो ! कालीसुन्द्री ८ 
कुरानकी कव्िपत वाणीसे, कब्मा>मन्च्रुप कुरानके वाक्य-- 
“लादे-छाहे ईछिलाह, मुहम्मद्रसूलिछाह” ऐसे रीतिसे पाँचकल्मा 
बनाये है, उसे ही उन्होंने, कलाम > सही मानके निश्चयसे यकीन किये 
हैं| मुसलमानोंने कब्मा पढ़ना, खथधर्म माने हैं । इसलिये पीर - उनके 
गुरु छोग, पेगम्बर ल्‍ धर्मापदेशक अवतारी माने गये लोग, ओलिया +- 
सिद्धमाने हुए फकीर लोग, इत्यादि सब कोई बड़े प्रेमसे पाँच 
कब्माको पढ़-पढ़के सो गोयमगोय था लाम्लुकाम माना हुआ खुदा या 
अछ्लाहको झुक-झुकके, सलाम - बन्दना किये और अभी वैसे ही 
सलाम कर रहे हैं। बिना विचारे घोलेमे ही पड़के गरगाफ हो रहे 
हैं। जैसे अरण्यरुदन करनेसे कोई फायदा नहीं होता है, तैसे शून्यकों 
सलाम, प्रार्थना करनेसे भी कोई लाभ नहीं होता है, किन्तु अविवेकसे 
वे सब लोग मिथ्या प्रपश्चमे ही गाफिल पड़े हैं ॥ ४७ ॥ 
साखीः--- कबीर काली सुन्द्री । भई सो अल्लह मीयाँ ॥ 
पीर पंगम्बर सुनि शिया | दगा सबनकीो दीया ॥ ४८॥ 
टीकाः-- प्न्थकर्ता कहते हैं:-- ओर हे नरजीवो ! कुरानकी 
कल्पित वाणी सोई काली सुन्द्री मुसलूमानोंके यहा, मीया > सबसे 
श्रेष्ठ जगत्‌के मालिक अछाह होती भयी | अर्थात्‌ वाणीकों पढ़-खुन- 
करके कव्पनासे कोई पक अल्लाहमीयाको मुस्लिमोने श्रेष्ठ मानते 
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भये, और उसीकी खोजी प्रार्थनामें वे सब छोग लगे | पीर - ग़ुरुवा- 
लोग, पेगम्बर --अवतारी पुरुष, सुनि ः कमेमार्गी सुन्नी लोग, 
शिया -- उपासक दिया आश्रमी छोग ( तुरुकोंमें शिया, और उछुन्नी, 
यह दो आश्रम माने हैं.) ग्रहस्थ, फकीर आदि उन सबोको वाणी 
कव्पनाने, दगा न धोखा, प्रपश्चमें डाल दिया है| अर्थात्‌ श्रमिक पीर, 
पैगम्बर, खुनि, शिया, बने हुए वही अ्रमिक छोगोंने अन्य सब मुस- 
लमानोंको कितेब-कुरान आदिकी वाणी खुना-खुनाकरके अलछाह या 
खुदाकी मानन्दी दृढ़ा-दढ़ाकर सबोको धोखा दिया है, मलुष्यपदसे 
उन्‍हें नश्-भ्रष्टकर दिया है। अतः वे धोखेबाज हुए हैं। बिना पारख: 
जीव उसी धोखामे भूल रहे हैं, बद्ध हो रहे हैं ॥ ४८ ॥ 


साखी;--- कूठ जवाहिरको बनिज । परे सो तबलग पूर॥ 
जबलग मिले न पारखी | घनपे चढ़े न कूर ॥ ४६ ॥॥ 


टीकाः--पअन्थकर्ता कहते हैंः-- हे सन्‍तो ! जेसे कूठा जवाहिरात, 
खाँड़का नकली बनावटी हीरा, पन्ना, छाल, मोती, आदि खोटे काँच- 
के टुकड़े रलके नामसे तभीतक पूरा पड़के व्यापारमें चलता रहता 
है, भूठे व्यापारी नकली जीहरी छोग भी तभीतक खूब अकड़के फूले: 
रहते हैं, घोखा-घड़ी चलाया करते हैं, ओर जबतक पारखी असली 
जोहरी उसे नहीं मिलते, तभीतक उसके रत, घन-अहिरनपर 
नहीं चढ़ता है। इसीसे हीराकी पूरी परीक्षा नहीं होती है, ओर जब 
पारखी मिल जाते हैं, तब रल्लोंकी खरी-खोटी परीक्षाके लिये अहिरन- 
- पर चढ़ायके घनसे ठोकके देखते हैं | तब नकली होगा, तो चकनाचूर 
हो जायगा, यदि असली होगा, तो फिसलके दूर गिर पड़ेगा । यह 
परीक्षा देखके भ्ूठोंका मुख उतर जाता है, कायल हो जाते हैं। इसी 
प्रकार सिद्धान्तमें भी कूठा जवाहिरातवत्‌ खाड़का हीरा कल्पित ब्रह्म, 
ईश्वर, आत्मा, परमात्मा, खुदा, अछाह, देवी, देवता, भूत-पेत, 
ऋद्धि-सिद्धि, इत्यादि मानन्दीको बड़ा श्रेष्ठ रलचत्‌ वता-बताकर 
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भूठे गरुरुवा लोग संसारमें कपटका व्यापार कर रहे हैं, नाना प्रकारसे 
मिथ्या आशा-भरोसा दे-देके उपदेश दे रहे हैं। उनके शिष्य छोग 
भी ग्राहकी कर रहे हैं । सो भूठा प्रपश्च उनके ठगाई तभीतक पूरा 
पड़ता है या प्रचार होता है, अविवेकी लोग ही डसे मानते हैं। जब- 
तक जिज्ञासुओको सत्यन्यायी, सत्यबोधदाता पारखी सहुरु नहीं मिलते 
हैं, ओर उनके घनपे - सत्य निर्णयरूप खण्डन, मण्डनकी घनपर 
कूर-कपटी गुरुवा छोगोके मिथ्या सिद्धान्त चढ़ते नहीं । यानी ज़ेबतक: 
पारणखी सहुरूु मिलते नहीं, तबतक पारख बोध जीवॉको होता नहीं; 
इसलिये अनुमान, कल्पना, धोखाकों ही सत्य समझते रहते हैं, 
ठग गशुरूुषा छोगोंकों ही बड़े सिद्ध महात्मा मानते रहते हें, 
ओर मुमुक्षु लोग जब पारखी सहुरुके शरण सत्सड्में आजाते हैं, 
तो उन्‍हें गुरुमुख निर्णयसे यथार्थ बोध हो जाता है। ब्रह्म, ईश्वरादि 
मिथ्या श्रम मनकी मानन्दी माल्यूम हो जाती है | गुरुवा लोगोंको 
छली, कपटी, धोखेबाज जान करके पहिचान हो जाती हैं । निर्णयमे 
मुर्वाओंका एक भी सिद्धान्त ठहर नहीं सकता है, चकनाचूर हो 
ज्ञाता है । अतः पारख निर्णयकी सर्वोपरि विशेषता है ॥ ४९ ॥ 


साखीः--जो इन्द्रिय सो हैं नहीं | हुई न कबहूँ होय ॥ 
ताको इन्द्रिय ज्ञान करि | पावन चाह लोय ॥५०॥ 


टीकाः-- प्रन्थकर्ता कहते है; और हे जिज्ञासुओ ! वेदान्ती 
लोग कहते हैं कि-- ब्रह्म, परमात्मा, विषयादिसेरहित मन, बुद्धि, 
चाणीसे परे है । इसलिये जो पश्च-शानेन्द्रियाँ तथा चित्त चतुश्यादि . 
'स्थूल, सूक्ष्म इन्द्रियाँ एवं उनके विषय जो है, सो बह्म, ईश्वर, आत्मा 
नहीं है, ओर न कभी ब्रह्म-परमात्मा इन्द्रिय ग्राह्म विषयवत्‌ हुआ 
है, ओर न कभी वह इन्द्रियादियोंसे ग्रहण ही हो सकेगा। कक्‍योंकि-- 

“यतो वाचो निवतंन्ते, अप्राप्य मनसा सह ॥??-- ब्रह्म या परमेश्वर वाचा, 
मन, बुद्धि, इन्द्रियाँ इत्यादिकोंसे जाना नहीं ज्ञाता है.॥ ऐसा तैत्तिरीय 
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उपनिषद्के अह्मानन्द वह्ली, अजुवाक ४ में कहा है ॥ इससे निराकार, 
निर्मुण, अगम, अगोचर, अथाह, व्यापक माना हुआ उस ब्रह्म वा 
इंश्वरको पुनः अविवेकी, गुरुवा लोग भीतर-बाहर इन्द्रिय ज्ञान करके 
पञ्च विषयवत्‌ प्राप्त करना चाहते हैं। अर्थात्‌ नेतसे ज्योति आदि 
साकार दशंन, कानोंसे अनहद नाद वा तत्त्वमसि, आदि महाबाक्य 
श्रवण, त्वचासे आनन्द्‌ प्राप्ति, जिभ्यासे अम्बुतपान, नाकसे मूर्धनी 
कमलको खुगन्ध ग्रहण इत्यादि प्रकारसे इन्द्रियजन्य ज्ञान करके ही वा 
वाणी कह-सुन करके ही ब्रह्म, इश्वरादिकी साक्षात्कार करके उसे 
पाना चाहते हैं । कहिये ! अब वे लोग कितने मूढ़ अविचारी हैं । जैसे 
आकाशके फूल तथा शशाश्यज्ञ नहीं है, तो उसे पाना असम्भवहै । तेसे 
ही सो ब्रह्म कोई वस्तु नहीं है, न हुआ, न कभी होगा, फिर ऐसे 
अभाव, असम्भव भी कहीं प्राप्ति हो सकती है ? कभी नहीं । किन्तु 
पारखहीन मूढ़ लोग ऐसे हो धोखासे दुविधा, भूलमें पड़ा करते हैं, 
उसे परखके जान लेना चाहिये ॥ ५० ॥ 


साखीः--- अविनाशी पूरण कहे । व्यापक चेतन जोय ॥ 
या सब इन्द्रिय ज्ञानके । ग्राप्ती इन्द्रिय होय ॥५१॥ 


टीकाः-- ग्न्थकर्ता कहते हैं:-- हे सन्‍तो ! वेदान्ती लोग' मन- 
मानन्दी कल्पनासे एक कोई ब्रह्म या आत्मा मानके उसे अधिनाशी ८ 
तीन कालमें कभी नाश न होनेवाला, सनातन तथा पूरण > परिपूर्ण 
भीतर-बाहर सर्वत्र भरा हुआ, व्यापक 5 आकाशवत्‌ ओत-प्रोत जो ऐसा 
पक अद्वेत सामान्य चैतन्य है, कहते हैं। अब विवेकदृश्सि देखिये ! 
तो ऐसा ब्रह्मका कहीं भी किसीको प्रतीति नहीं होती है। ऐसा कव्पना 
भीतर मनादि इन्द्रिय द्वारा होता है, और बाहर मुख इन्द्रियसे शब्द्‌ 
लिकलता है, सो कान इन्द्रियद्वारा खुनाई देता है, फिर चित्त, बुद्धि 
आदिसे वह ग्रहण होता है, और शब्द, स्पर्श, रूप, रस, गन्ध ये पाँचों 
विषयें सब तो इन्द्रियज्ञानके द्वारा ग्रहण होते हैं। तथा पांचों ज्ञानेन्द्रियों- 
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को अपने-अपने विषयोंका सम्बन्ध ही परस्पर प्राप्ति होती हैं, सोई चित्त 
चतुष्ठयसे भोग होता है। जो इन्द्रियोंसे परे अविषय है, बुद्धिसे भी 
अत्यन्त परे आत्माको माने हैं । फिर मन, ब॒द्धि आदि इन्द्रियद्वारा बह्म 
या भात्माकी प्राप्ति केसे होगी? कभी न होगी; व्यापक, पूर्णचेतन, ऐसा 
तो कहों नहीं है । चेतन्य जीव तो एकदेशीय देहधारी प्रत्यक्ष नित्य 
प्राप्त ही है, उसे निजखरूप प्राप्ति करनेकी आवश्यकता, तो कुछ भी 
है ही नहीं । और ब्रह्म, ईश्वरादि मिथ्या कव्पना है, वह कुछ प्राप्ति 
होनेवाला ही नहीं है। अतः गुरुवा लोगोंके ज्ञान सब इन्द्रियजन्य विषय 
ही हैं, विषय इन्द्रियांकों प्राप्त होते ही हैं । किन्तु परिणामी विकारी 
होनेसे बन्धनरूप ही हैं, उसे परखके त्यागना चाहिये। ब्रह्मश्ञान 
जो है, सो शब्दका विषय, विकारी, परिणामी होनेसे अविनाशी, 
पूर्णव्यापक, चेतन कहा हुआ सिद्ध नहीं हुआ है। उससे डल्टा 
विनाशी, अपूर्ण, एकदेशीय, जड़ ही ठहरा । क्योंकि, ब्रह्म अनुभव 
इन्द्रियगम्य होनेसे, सरासर विषय ही साबित भया । अतएव उसके 
मानन्दीसे जीव भवबन्धनमें हो पड़े ओर पड़े रहेंगे। इससे पूरा 
पारख करके भेदकों जानना चाहिये ॥ ५१ ॥ 


| 0. 


साखी।-- कबीर इन्द्रिय ज्ञानकी । सब कोइ करे भरोस ॥ 
सुर नर मुनि छलि मारे। बड़े-बड़े बातफरोस ॥५२॥ 


टीकाः-- ग्रन्थकर्ता कहते हैं।-- ओर हे नरजीचो ! संसारमें 
योगी, ज्ञानी, भक्त आदि सकल सिद्ध-साधक जीव सब कोई प्रथम 
भी इन्द्रियके विषय , ज्ञानकी ही भरोसा किये; और अभी भी वही 
इन्द्रियमनित विषय अनुभवका ही भरोखसाकर रहे हैँं। सो केसे 
कि-- कोई “शब्दब़हेति भ्रुति/ कहकर प्रणवरूप 3“कारको दराब्द ब्रह्ममाने 
हैं, सो कानोंका शब्द विषय है। सबच्चिदानन्द सुखरूप अद्ममाने हैं, सो 
त्वचाका स्पर्शा विषय है। ज्योतिखवरूप परबह्म माने हैं, सो नेत्रका रूप 
घिषय है.। अम्गत रसवत्‌ जो ईशखर माने हैं, सो जीभका रस विषय है। 
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गन्धवत्‌ ब्रह्ममाने, सो नासिकाका गन्ध विषय है, और आकाश- 
वत्‌ निर्विकल्प ब्रह्म, अन्तःकरणका विषय है। वायुब॒त्‌ सहविकल्प 
ब्रह्म, चित्तका विषय है। अहं ब्रह्मास्सि, हड्लारका विषय है। सगण 
ब्रह्य, मनका विषय है। ज्योंका-त्यों परिपूर्ण सर्वाधिष्ठान आत्मा, 
यह बुद्धिका विषय है। इस प्रकार इन्द्रियले होनेवाला शान, 
इन्द्रियोंके विषयोंको ही आत्मा, ब्रह्म, ईश्वरादि इश्टदेव मान करके 
सब कोईने उसकी भरोसा किये कि- वे हमारी मुक्ति करेंगे। परन्तु 
उस भ्रम कदपना धोखाने, खुर ८ सत्त्वगणी, नर ८ रजोग॒णी, मुनिर- 
तमोगणी मननशील करनेवाले ऐसे त्िगणी मनुष्यवर्गग और योगी 
ज्ञानी, भक्त, कर्मी आदिसे लेकर, बड़े-बड़े ऋषि लोग, वेदान्ती 
सिद्धाग्ती, चतुर्वेदी, षट्शासत्री, पोराणिक, इत्यादि बातफरोखर 
वक्ता, बड़ी रूम्बी-चोड़ी बाते बनानेवाले, बकवादी, वाक्पटु) ईन 
सब जने तो वाणीके छल-छिद्गमें पड़के मारे गये। अर्थात्‌ वाणीसे 
वे सब छले गये, तो जड़ाध्यासी भये । उन्होंने ओर सव मलनुष्योंको 
भी छलके मारे, भ्रमाये हैं। कल्पनाका विस्तार कर-करके मारे गये, 
अन्तमें चौरासी योनियांको ही प्राप्त होते भये ॥ ५२ ॥ 


साखीः-- बातफरोसी करि मुये | सरा न एको काम || 
बातफरोसी ब्रह्म एक | बातफरोसी राम || ५३ ॥ 


टीका+-- भ्रन्थकर्ता कहते हैंः-- बातफरोसी 5 कल्पित वाणीका 
विस्तार या लम्बी, चौड़ी बातें बढ़ायके आकाश-पातालकी, सातखर्ग, 
अपवर्ग, चार मुक्ति, चार फल, कर्ता-ईश्वर, खुदा आदिका वर्णन, 
महिमा कथन कर-करके ऋषि, मुनिगण, पण्डित छोग, जड़ाध्यासी 
होके मर गये, गर्भवासमें केद भये । किन्तु उनकी कल्पित वाणीसे 
किसीका एक भी काम या कार्य सिद्ध नहीं हुआ | न ईश्वर मिला, न 
'खर्ग मिला, न मनोकामना पूर्ण हुई, न जीव-ब्रह्मकी एकता हुई, ओर न 
मुक्ति ही मिली, भववन्धन भी नहीं छूटी । इस तरह जीवका एक 
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काम भी सफल होके पूरा नहीं हुआ, खाली गप्प-सप्प करते-करते 
आयु बिताके मर-मरके गये, और एक अद्वेत ब्रह्म जो भाना, सो भी 
बातफरोसी > बातूनी पण्डित छोगोंकी, बकवाद कल्पनामात्र ही है 
तथा घट-घटमे व्यापक अधिष्ठान अत्माराम या 'रमेतीराम? जो माने 
हैं, सो भी बातफरोसी 5 बकवाद वाणी कछ्पना पण्डितोंके जाल ही 
है। अतएणव पारखी साधु गरुके सत्सह् द्वारा उसे यथार्थ पहिचानके 
न्यारा होना चाहिये ॥ ५३ ॥ 


साखीः--माया बठी शेष होय । कहे सो ज्ञान अतीत ॥ 


नेति नेति उपदेश कहि। भई सो शब्दातीत ॥ ५४ ॥ 
टीका+- प्रन्थकर्ता कहते हैं:-- ओर हे सनन्‍्तो ! मायारूप गरुवा 
लोग तो अपनी माया ८ छल, कपट, वाणी कल्पनादिकी जाल चोतरफ 
फेलायके सब जगतको निषेध करके बाकी अपने ही खय॑ं सवश्रेष्ठ ब्रह्म, 
आत्मा, ईइवर, या खुदा होयके बेठी है। संसारमें सो कल्पित वाणी 
ही भ्रेष्ठ शेष + बाकी या विदेष शक्तिशाली होकर मनुष्योंके अन्तःकरणमें 
बैटी है, वही मानन्दीले गरुवा लोग, अतीत 5 सबसे पंरे पूण त्यागी 
निर्गुण, निराकार, निरक्षत, सोई ब्रह्म अद्वेत है। ऐसे ब्रह्मशान कहते 
हैँ, त्ह्मको अधिष्ठान बताना, सोई अतीतज्ञान कहते है । अक्षरातीत ८ 
अक्षरसे परे या रहित निःभ्क्षर है । तुरियातीत> साक्षी अवस्थासे 
रहित, उससे परेको कहते हैं। यहाँ अतीत ८ सर्वत्र परिपूर्ण व्यापक 
ब्रह्मको कहा है ओर वेदम “नेति नेति या न' इति-इति” अर्थात्‌ ब्रह्मंका 
अन्त नहीं है, असीम, अपार, बेहद, अथाह, जो परमात्मा है; सो तू 
ही है “तत्वमसि” ऐसा उपदेश कह करके जगत्‌- त्रह्मको एक ठहराय 
“सर्वेबल्विदं ब्रह्म” पेसा बता करके सो बहुरूपिणी माया वाणी आखिरंमे 
शाब्दातीत + सकल हाब्दोंसे परे या शब्द्से रहिद अवाच्य, अकथनीय 
भौन होती भयी । मन, बुद्धि, वाणीसे परे त्रह्मको भान करके न्ह्मज्ञानी, 
 छोग जड़, उन्मत्त, गाफिल हो, जड़ाध्यासी बद्ध होते भये। बिना 
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पारख यह धोखा छूट नहीं सकती है ॥ ५४ ॥ 
साखीः-- कबीर बरण फेरिके | अबरण भई छिनार ॥ 


बेठी आप अतीत होय । किये अनन्त श्रतार ॥ ४५ ॥ 
टीका+-- श्रन्थकर्ता कहते हैं;-- जैसे दृष्शान्तमें छिनार-सत्री अपने 
जञातिसे पतित होके, जातिसे उलूटके, कुजात वेश्या बननेपर कहीं 
कोठेपर अछग नीच पेशा लेके बैठ जाती है, तहाँ अनेकों पुरुषोंको 
पति बनाके भोग-विलासमें फँसी रहती है। तेसे सिद्धान्तमें-- हे नर- 
जीवो ! गरुवा लछोगोने छल-कपटसे, बरण >- वर्ण या अक्षरोको फेर- 
फार करके या उलढ-पुलट वा ओआधा-सीधा करके, उलटायके अक्षरा- 
तीत ब्रह्मकोी माने है। तहाँ छिनार "उनके कल्पित वाणी व्यभि- 
चारिणी बनके, अवरण -- अवर्ण या निःअक्षर शून्य आत्मा होती भयी । 
और बाहर कहने सुननेके लिये तो वह वाणो अपने-आप नरजीवोंके 
हृदयमें आके, अतीत > सबसे परे, विरक्त, असक्ल, खयं ब्रह्म होके 
बैठी | किन्तु दुसरे तरफ वही वेश्या बनके अनन्त अभ्रतारके सड् 
रमण करी ओर कर रही है । अर्थात्‌ कहीं तो वाणीसे असकह्ञ, अवर्ण, 
निर्शुण ब्रह्म कथन करते हैं। कहीं जीवोंके ऊपर अनन्‍्तों मालिक -- 
ब्रह्म, ईश्वर, तेंतीस कोटि देवी-देवता, भूत, प्रेत, ख़ुदा, इत्यादिको 
इष्ठ-देवता, भ्रतार ८ पति मानकर उनन्‍्हींकी आराधना किये ओर कर 
करा रहे हैं। इस तरह कुटनी गरुवाओंकी वाणी ऐसी दुष, छिनार 
भयी वा हो रही है । वह तो देखने-सुननेमात्रको अच्छी रूगती हैं, 
नहीं तो असलमे कल्पना बड़ी खराब है, ठुःखदाई है। अतः परख 
करके इसे परित्याग करना चाहिये॥ ए०॥ * 
साखीः--- कबीर बैठी शेष होय । बिना रूपकी रॉड़ || 
गाल बजाव नेति कहि । किये अ्रतारहि भाँड़ ॥ ५६ ॥ 
टीका+- अ्रन्थकर्ता कहते हैं:-- जैसे पर्दानशीन' ख्नो रूप छिपाके 
श्रेष्ठ होके बैठती है, तहाँ भीतरसे ऐसा नहीं, वैसा नहीं, ऐसा-वैला 
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करो, कहकर पतिको भाँड़वत्‌ बनाती है। तैसे सिद्धान्तमें-- और 
हे मरजीवो ! बेपारखी मनुष्य जीवोके अस्तःकरणमें वही कट्पित 
वाणी, शेष -- विशेष, बाकी या अवशेष, सर्वश्रेष्ठ मुख्य त्रह्मपद अधि- 
शान मानन्दी दृढ़ होयके बैठी है। आखिरमें वह, रॉड + वाणी कल्पना 
बिनारूपकी ८ निराकार, निर्गुण, आकाशवत्‌ निरअन ब्रह्म बनी है । 
जब उसकी रूप-रेख नहीं, आकार-प्रकार कुछ नहीं, तो मिथ्या धोखा 
ही है। परन्तु उसे ही सत्य मानके वाचाल धूर्त गुरुवा छोग ब्रह्म वा 
ईश्वरकी वड़ी महिमा बढ़ायके, वेद्-प्रमाणसे “न इति न इति” कह करके 
अर्थात्‌ उसके इति वा अन्त, भेद,पता पाया जा नहीं सकता है, असीम 
है, ऐसा कथन कर-करके गाल बजाते हैं, मिथ्या बकवाद करते हैं । 
हे सन्‍तो ! असलमें सबका अ्रवार या खामी, श्रेष्ठ मालिक तो चैतन्य 
जीव ही है | उसीको ये राड वाणी कट्पनाने, भाड़ वा भड़ुवे किया 
है। अतएव गुरुवा छोग भॉड़वत्‌ बकवादी, मिथ्यावादी भये हैं। 
उन्होंने शिष्य वर्गोके भी बुद्धि अ्रष्ट करके उन्हें भाड़ बनायके जड़ा- 
ध्यासी किये है। इसीसे सब भवबन्धनमें पड़े ओर पड़ रहे हैं । 
पारखी सहुरुकी सत्सहृद्वारा उसे निर्णय करके जिशञासुओने पहिचान 
कर लेना चाहिये ॥ ५६ ॥ 


साखीः-- कबीर चश्वल नारिको | मोहि नहीं इतबार ॥ 
शेष बतावे नेति कहि | बठी होय हुशियार ॥ ५७ ॥ 


टीकाः-- भ्रन्थकर्ता कहते हैं:-- हे नरजीबवो ! इस चश्चल 
खभाववाली चपला ख्रियोका तो कुछ भी भरोसानहीं होती है| स्लियाँ 
सती चा पतिवता रहती हां, मन, वचन, कमसे परपुरुषकी चाहना न 
करती हों, ऐसा होना अद्ाक्य है। मुझे तो इन दुष्ट स्थ्रियोंका 
र्तीभमर भी विश्वास नहीं होती है। चाहे ये कैसे ही रूप बनायें 
विश्वास करने रायक नहीं होती हैं। छोटी-छोटी रड़कियाँसे ले 
करके अतिवृद्ध तक खस्थ्रिया पुरुषोंके मनको विकारी बनाके 
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विचलित कर देती हैं। अतः लड़की, बूढ़ी, तरुणी, ग्रही, भक्तिनी, 
बरह्मचारिणी, साधुनी, इत्यादि सब प्रकारसे स््रीजातिमात्रसे दूर ही 
रहनेमें मुमुक्षुओंके लिये कुशल है। नहीं तो समय पायके वही स्त्री 
साथमें रहनेवाले पुरुषको भग-भोगमे फेसायके नष्ट-भ्रष्टकर जीवन 
बर्बाद कर देती है, यह निश्चय है। क्योंकि, ऐसी घटना बहुत जगहोँ- 
में हो चुकी हैं। अतः सर्वत्न सावधान रहना चाहिये। पहिले तो 
ख्रियाँ अपनी विशेषता बतलाती है, फिर पुरुषोंकों फ़ुललाके फँसाती 
हैं। ओर साथ होनेपर आशभृषणादि कितना भी दो, तो भी इतनेमें 
पूरा नहीं हुआ, ओर छाओ-और छाओ, ऐसा कहती ही रहती हैं। और 
बड़ासे-बड़ा पाप कुकर करके भी पूछनेपर उसे छिपायकर भ्ूठ बोलके 
कहती है-- नहीं, ऐसा मैंने नहीं किया, में कभी ऐसा नहीं कर सकती 
हैँ, सच कहती हूँ, तुम्हारे शिरकी कसम | इत्यादि कहकर रोय-गायके 
पुरुषके आखोँमें धूर झोंक देती हैं, और दुराचार करके कोई जानने 
न पावे, इसके लिये घरमें हुशियार होके बेठी रहती हैं। इस प्रकारसे 
अनन्त हुर्गुण स्तियामे भरा रहता है। अतएव कल्याण चाहनेवाले 
पुरुषोंने सदा स्त्ियांकी कुसज्ञसे दूर ही रहना चाहिये। उसीमें भलाई 
होगी॥ [स्त्रियोंका दोष, विस्तारसे वैराग्यशतककी टीकामे लिखा है चाहे 
वहाँसे देख लीजिये !| अब दूसरा अर्थ वाणींमें कहता हूँ, सो खुनिये ! 

कबीर ८ जीवरूप हे मनुष्यों ! मनकी चश्चलतासे बनी हुई नारी 
कौन है ? सो वाणी कब्पना ही है। पारखी सन्‍त कहते हैं-- मुझे तो 
उस कह्पित वाणीका कुछ भी इतबार ८ विश्वास या भरोसा नहीं 
होता है। क्‍योंकि, जब शुरूमे ही वह भ्रम-कव्पन्ना है,तो उसके कथन 
और. अथे कहाँसे सत्य हो सकते हैं ? ओर वाणीके प्रमाणसे कहीं तो 
शुरुवा छोग, ब्रह्मको शेष >अवशिष्टपद्‌ वा विशेष मुख्य सारपद 
सर्वोपरि कर्ता परमात्मा बतछाते हैं। ओर कहीं “नेति नेतीति श्रुति” 
कहकर बेअन्त, अपार, अथाह, अवाच्य या निःअक्षर, परिपूर्णव्यापक 
ठहराते हैं। फिर कहीं उसका ठिकान नहीं लूगा, तो आप ही ब्रह्म बनके, 
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वही वाणी कल्पना हुशियार होयके, हृदयमे जमके वेठ गई। अब' 
बताओ, ऐसी चञ्जल वृत्तिका क्या विध्यास करना | अविचारी 
मनुष्य ही वाणीके पुष्पित सोन्दर्यतामें मोहित होकर जड़ाध्यासी 
गाफिल होते है । शेष बताके नाकसे बोलती है, तो नेति-नेति कहती 
है। हुशियार होके गुरुवा लोगोंके मनमें जाके बैठी है। उन्हें श्रम चक्रमें 
डाल रही है। तुम उसे परखो, उसका विद्वचास मत करो ॥ ५७ ॥ 


साखीः--- अध्यारोप जाके जबन । ताहि गले अपवाद ॥ 
अध्यारोप अज्ञानकी | कोइ न जाने आद || ५८ ॥ 


टीकाः-- ग्रन्थकर्ता कहते हैं।-- ओर हे मन॒ष्यो ! जिसके जैसा- 
जैसा अध्यारोप “जो वस्तु नहों है, उसका मिथ्या आरोपसे निरूपण 
करना, अर्थात्‌ वाणीकी प्रमाणसे विधिपूर्चक ब्रह्म, आत्माका स्थापन 
या निरूपण, सिद्धान्त प्रतिपादन करना होता है, फिर उसीके गछे- 
में या उसके भीतर ही, अपवाद 5८ एक-दूसरेका खण्डन, निषेध या 
सिद्धान्त तोड़ना भी लगा रहता है । यानी जैसे रस्सीमें सर्प नहीं है, 
तो भी मिथ्या आन्ति करके भासता है, तहाँ अध्यारोप-मिथ्या 
सर्प प्रतीति हुआ। फिर पूर्णप्रकाश होनेपर उसमें ही अपवाद 
हुआ कि-- अरे ! यह तो सर्प नहीं, रस्सी है, ऐसा मालूम हुआ। 
इस तरह मण्डनमें साथ ही खण्डन भी लगा रहता है। तैसे वेदान्ती 
लोग कहते हैं--- एक अद्वेत ब्रह्ममें नानात्व जगत भासना अध्यारोप 
है। सो तो सुगजलूवत्‌ मिथ्या प्रतीतिमात्र है। अविद्या करके ही 
जगत्‌ भास हो रहा है4 जब बह्ज्ञानका पूर्ण बोध हो जायगा, तब 
डसीके गलेमे अपवाद आ जायेगा कि-- “ब्रह्मसत्यं जगन्मिथ्या जीवो- 
ब्रह्मेबनापर?ः-- ब्रह्म ही वास्तवमें सत्य है, जगत्‌ प्रतीतिमात्र मिथ्या है, 
जीव-ब्रह्ममें कोई भेद नहीं है, एक है, “अहं ब्रह्मास्मि” इस तरह 
जगतका निषेध करके एक ब्रह्मको सत्य बतलाते हैं । इसीसे जिसके 
जैसे अध्यारोप होता है, उसके भीतर वैसे ही अपवाद भी उनके गलेमें 
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लूटका रहता है। अब विचार करिये ! जव माना हुआ सचिदानन्द 
बह्में अज्ञान, माया, अविद्यारुप इस जगतकी; अध्यारोप ८ 
मिथ्या आरोप या निरूपण हुआ, यानी चराचर  जगत्‌ भी सत्य है, 
पेसा कहा, सुना, देखा गया, तो प्रथमसे जगत्‌ मौजूद ही था, तभी तो 
इसकी प्रतीति होकर भास होता भया। यदि जगत्‌ त्रिकालमें कहां 
न होता, तो भास ही कैसे होता ? खपुष्प, शहर शज्ञ, बॉझ पुआदिकी 
तो आज्ञतक कहीं किसीको भी भास हुआ ही नहीं। और रज्जू 
सर्प, सुगजल आदिके दृष्टान्त जो देते हो, उनमे सर्प वा जल दूसरे 
देशमें सत्य ही मौजूद हैं, पूर्वमे उन्हें देखा, सुना, अनुभव किया 
हुआ भी था, इससे कहीं पश्चात्‌ उपयुक्त जगह मिलनेसे वैसे ही 
अमसे भास होते हैं। तुम्हारे सिद्धान्तमें यह दृश्ठान्त कुछ भी रूग' ही 
नहीं सकता है। तुम वेदान्ती छोग मिथ्यावादी वने हो । अरे भाई ! 
अध्यारोप होनेवाला अज्ञानकी आदि तो मलुष्य ही है और कोई 
नहीं । मनुष्य जीव न होते,तो ब्रह्म-जगत्‌का भ्रम और किखको होता? 
किन्तु, वेदान्ती लोग किसीने भी आजपय॑न्‍त उस आदिको जाने नहीं। 
इसलिये भ्रम-चक्रमे पड़े रहे ओर अभी पड़ रहे हैं। जड़-चेतन्यरूप 
जगत्‌ खय॑ अनादि है। माना हुआ ब्रह्म ही मिथ्या धोखा भ्रममात्र है । 
गुरु पारखसे ऐसा यथार्थ जानना चाहिये ॥ ५८ ॥ 
साखी!-- अध्यारोपी ब्रह्मको | करे ब्रह्म अपवाद ॥ 
वाणी ब्रह्म न लखि परे । मिथ्या कीन्हों बाद ।| ५६ ॥। 

' टीकाः- भअ्रन्थकर्ता कहते हेंः-- हे सनन्‍्तो-! विचार करिये! 
जब वेदान्ती लोग एक थद्धेत ब्रह्मके सिवाय दूसरा और कुछ भी 
नहीं मानते हैं | तब उस ब्रह्ममें ज़गत्‌ नामका मिथ्या आरोप कहासे 
आया ? कैसे आया किसने आके लगाया ? क्या ब्रह्मको ब्रह्मने ही 
पुनः जगत्‌ होनेका अध्यरोप लगाया ? और फिर उस अध्यारोपी 
ब्रह्मको शानप्रकाश करके अपवाद कोन करता है कवि, जगत्‌ त्रिकालमें 
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नहीं है, एक ब्रह्म ही सत्य है | क्‍या वही ब्रह्म पीछे आप ही अपवाद 
या जगत॒का खण्डन करता है? बड़ी विचित्र बात करते हो। एक 
ब्रह्म, दूसरा जगत्‌, तीसरा दोनोंका द्वष्टा साक्षी, ऐसे जिपुटी सिद्ध 
हुईं। इसलिये जड़ पॉचतत्त्व और देहधारी अनन्त चैतन्य-जीव 
सहित संसार ख्व॒तः ही अनादि ठहरता है । तहाँ मनुष्योंने ही 
कल्पना कर-करके वेद्‌, शास्त्र, पुराण आदि नाना वाणी रचना करके 
बनाये हैं। फिर जगतको देखके जगतके कर्ताका अन्लुमान किये, तो 
किसीने-- ब्रह्म, आत्मा, कहे, कोई ने ईश्वर वा खुदा आदि कर्ता माने | 
किन्तु सो वाणी ओर ब्रह्म आदि मनुष्योंके मिथ्या मानन्दी भ्रम 
कव्पनामात्र है, उसमें जरा भी सत्यता नहीं है। बिना पारख उन 
भ्रमिकोंकी यह कुछ लख नहीं पड़ता कि-- चाणी ओर बह्मका 
मानन्दी करनेवाला उसका कर्ता तो में जीव ही सत्य हूँ, यह भेद न 
जान करके धोखामें पड़के मिथ्या ही ब्रह्मवाद किये ओर कर रहे हैं । 
पक्ष पकड़कर वाद-विवाद करके महाबन्धनमें जकड़ पड़े हैं। अतः 
परख करके उस मिथ्या वादको परित्याग करना चाहिये ॥ ५० ॥ 


साखीः-- अव्याकृत दुःखरूपकी । सब माने मनमोद ॥ 
ब्रह्मादिकसे बालका । खेलहिं जाके गोद ॥ ६० ॥ 


टीका+-- अ्न्थकर्ता कहते हेंः--- ओर हे सन्‍तो ! अव्यक्त-गुप्त 
माना हुआ मूल प्रकृति माया जब प्रगठ हुई, तो दुःखरूप अव्याकृत 
बनी | अर्थात्‌ अव्या 5 मायारूप वाणीसे, कृत 5 कल्पना करके बनाया 
हुआ कृत्तिम-बह्म, ईश्वर या परमात्मापद जो है, सो दुःखरूप जगत्‌ या 
जन्म-मरणादिका कारण वीजरूप है। परन्तु सब भ्रमिक छोग उसी- 
को परमपद परमानन्द समझके धोखासे, मनमें मोद ८ अत्यन्त 
आनन्द मानते भये, और आनन्द 'मान ही रहे हैं। हे भाई ! और 
छोटे-छोटे अप्रसिद्ध लोगोंकी तो बात ही क्या करना ? जो बड़े 
'कहलानेवाले प्रसिछझ, त्रयदेव > त्रह्मा, विष्णु, शिव और उनके 
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अनुयायी शिष्यवर्ग सनकादिसे लेकर ऋषि-मुनिगण सब दी ऐसे- 
पेसे पण्डित, योगी, ज्ञानी, भक्तादि समेत बालूकवत्‌ अज्ञानी, अवबि- 
चारो, हठी, अविद्या भसित, श्रमिक होकर जिस वाणीके गोद्रूप ब्रह्म 
सिद्धान्तमें ठहरकर नाना साधनाओंमें खूब ख्लेलते भये । और अज्ु- 
मान, कल्पनामें ही जन्म बिताकर आवागमनके चक्रमें पड़ते भये। अब 
उसी वाणीकी नाना सिद्धान्त मतवादरूप गोदमे टहुऊलूकर सबग़ुरुवा 
लोग लुकी-चोरी, ठगाई, धूर्ताईका खेलकर रहे हैं। भेद न जानकर 
बहुतेरे नरजीवोकी हानि हो रही हैं। सत्सक् द्वारा परखके उसे 
यथार्थ जानना चाहिये ॥ ६० ॥ 


साखीः--- डाइन सब शक्ति यह | लरिकन कियो बेहाल ॥ 
सुख कलेजा काढिके | गाड़े सबहिं पताल ॥ ६१ ॥ 


टीका+-- अन्थकर्ता कहते हैंः-- हे जिजशाखुओ ! जैसे जनश्रुतिके 
अन्लुसार डाइन मानी गई स्थ्िया, टोना-दोटका करनेवाली बड़ी. 
निर्देयी, घातकी होती हैं ।' वे चुड़ेल, युक्तिसे छड़कोंको फुसछाकर 
जहर स्िलाके बेहाल करके सब शक्ति हरणकर बालकोंको मार 
डालती हैं। फिर कलेज्ा काटके निकालकर उसे जमीनमे गाड़ 
देती हैं। उसके घेरेमें पड़नेचाले सबको ऐसे ही घात किया करती 
हैं। वे राक्षसी बड़ी पापिनी होती हैं॥ तेसे ही सिद्धान्तमें यह 
डाइन > कर्पित वाणीमें मनुष्योको अ्माने; भुलाने, फँसानेकी सर्व- 
शक्ति छछ, बल, कपट, प्रपश्चका जार बहुत होता है। डॉकूवत्‌ 
गुरुवा लोगोंने इसी डाइनी वाणीकी सहायतासे, घेरघारके, लरिकन - 
अज्ञानी, अबोध, अविवेकी नरजीवॉको नाना मत-मतान्‍्तर पद्दर्शन- 
९६ पाणखण्डमें फँसा-फैंसाके बहुत-सी लालच, आशा भरोसा दे 
देकर अनेकों कठिन साधनोंमें लगाके, बेहाल या परमदुःखी किये हैं, 
और जीवोंके विवेक-विचार, सत्य, शील, दयादि सर्व शुभ सहुर्णोंकी 
शक्ति हरण कर लिये | कल्पनाका जहर खिलाकर उन्हें बेहोश करके 
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हंसपदको मार डाले। ओर सुख कलेजा> नरजीवोंकी साक्षीद्शा, 
तथा जीवन्मुक्तिका शुद्ध सुख एवं हृद्यरूप जीवकी पारख स्थिति 
ठहरावको भी काढ़िके या निकालके बहुत दूर फेक दिये ओर जड़ाध्यासी 
अचेत बना दिये | तदननन्‍्तर इवासमें लक्ष रगाकर, पताल < नाभि या 
अ्मरगुफामें लक्ष लगाके शून्यमें गड़ गये, तथा श्रम-कृपके नीचे: 
पातालमें लछेजाके जीवको गाड़ दिये, गाफिझ किये। देह छुटनेपर 
गर्भवासमें जाके गाड़े जाते हैं। इस प्रकार सब अध्यासों जीव 
चौरासी योनियोंमें गाड़े गये, और गड़ रहे हैं, बिना पारख ॥ ६१ ॥ 
साखीः-- तिलई काठ जराइके । कोइलामें अंकूर ॥ 
तैसे संसति जीवको । अव्याकृत भरिषुर ॥ ६२॥ 
टीकाः-- ग्रन्थकर्ता कहते हैंः-- ओर एक तिलई नाम करके वृक्ष 

होता है । जड्लमें कोइला बनाने वाले तिलई झाड़के डालियोंको 
हरी-हरी ही काटकर अन्य खूली रूकड़ियोँंके साथ डसके, काठ 5८८ 
लकड़ी भी जलायके कोइला बनाते हैं। उसमेंसे कोई अधजला हुआ 
लकड़ी बाहरसे झुलस गया हो, कोईलावत्‌ दिखता हो, डसे निकाल 
के फेक दिया, सो जमीनमें पड़ा रहा; मिद्दी-पानीका संयोग पायके 
उस कोइलावत्‌ झुऊसा हुआ डालीमेंसे भी उसके समयमे अंकुर फूट 
पड़ता है। फिर वह समयान्‍्तरमें वृक्षाकार हो जाता है। तैसे ही 
बाहर संसारमे चाहे जप, तप, तीर्थ बत, योग, उपासना, ज्ञान, 
ध्यान आदि करके कितने भी स्थूल शरीरको जलाओ, तपाओ), दुःख 
दो, दुबला-पतला करो; बहुरूपको धारण करो, तो भी कोइलावत्‌ 
साधनोमे झुलसा हुआ दारीरके भीतर मनमे अंकुररूप खानी, चाणी- 
की, वालना अध्यास टिका ही रहता है। पूर्ण पारख स्थिति हुए बिना 
ओर किसी सी उपायसे उसका नाश नहीं होता है। तैसे ही उसके 
लिये उपयुक्त समय आलनेपर वह भी फूटके निकलरूता है। और 

संखति >- संसारके अध्यास कर्मंसंस्का र ही जीवकों चोरासी योनिययोमें 
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ले जाके डाल देता है। मन-मायाकृत वासना अन्तश्करणमें भरपूर 
हो रही है। वही जीवको प्रारब्धानुसार दुःख-सुख भोगाता है। 
और. कोई ईचइ्वरादि, चारखानियाँमे जीवॉको लेजाके, दुःख-सुख 
भोगानेवाले नहीं हैं। जीव सब अपने आप ही नाना संस्कारके 
वशीभूत होके चौरासी योनियाँमें जाते है, जन्म-मरण आदि चक्रमें 
पड़ा करते हैं। मनुष्य जन्म कर्मभूमिका है, यहाँ जैसा संस्कार 
टिकाया जाता है, पशु आदि खानीमें जाके वैसे ही भोग 
होता है। अर्थात्‌ तिलई काठके कोइलामं अंकुरवत्‌-- तैसे अमिक 
मनुष्योंके हदयमें भी वाणी कब्पनाके दृढ़ संस्काररूप संस्तति या 
संशय, दुविधा, श्रान्तिके अंकूर फ़ूटा करते हैं। चाहे उन्‍हें 
कितना भी समझायके पारख निर्णयका बोध करो, ब्रह्ममें कसर 
दिखाओ, तथापि उनकी मानन्दी नहीं छूटती है । अव्याकृत वाणी : 
भाया कल्पनाकृत ब्ह्म-परमात्मापद्‌ चराचरमें भरपूर-व्यापक हे, 
सो अधिष्ठान ब्रह्म में हँँ । ऐसी ही भावना उनके मनमें ठसी रहती 
है | क्योंकि, बहुत समयसे वही मानन्दीको उन्होंने दृढ़ कर रखा 
है, तो सहजमें वह नहीं निकलती है । अतः बिना पारख जड़ाध्यासी 
होके आवागमनमें ही पड़े रहते हैं। तैसे सम्पूर्ण विषय अध्यास भी 
जीवोको नाना योनियोंमें नचाती है | अव्या ८ माया, काया, मनादिके 
सम्बन्धमें किया हुआ कर्म संस्कार हृदयमें भरपूर या पूर्ण हो रहता 
है। जैसे-जैसे वह सन्‍्मुख आता-जाता है, तैसे-तैसे फल भोगजीव भ्ुगतते 
जाते हैं। अतएव मुमुशक्षुओंकी चाहिये कि, पहिलेसे ही पारखी सहरूके 
दशरण-अहण करके खानी-वाणोके सकल अध्यासको जीते ही परि- 
त्याग करके सहुण रहनी सहित पारखखरूपमे एकरस स्थिति कायम 
कर जीवन्मुक्त हो जाना चाहिये। तभी यथार्थ मुक्ति होवेगी ॥ ६२ ॥ 
साखीः-- भास जहाँ जहाँजो करे । तहाँ तहाँ तम अधिकाय ॥ 
अव्याकृत दुःख रूपको । बोधे सुख दरशाय ॥ ६३॥ 
टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हैँ:--हे सन्‍तो ! जो-जो मलुप्य जहाँ 
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जहाँपर जेसा-जैसा भास, भावना दृढ़ करते हैं, तहाँ-तहाँपर तेसा- 
तेसा ही, तम > अज्ञानरूप अन्धकार, अविद्या, माया-मोहकी आसक्ति, 
अध्यास विशेष-विशेष अधिक ही होता जाता है। श्रम-भूल बढ़ता 
ही जाता है। कमके भास भोग आदि काम प्राप्ति, सालोक्य मुक्तिके 
लिये तीर्थ, ब्त, तपस्या, भच्झ, जाप, स्नान, सन्ध्या वन्‍्दन, होम, 
हवन आदि जो करते हैं, तहाँ जड़ाध्यास ही विशेष बढ़ता जाता है । 
उपासनाके भास धरम प्राप्ति, सामीप्य सुक्तिके लिये नाम स्मरण, सगुण- 
निर्मुण-उपास ना, ब्रह्म, ईश्वर, तेंतीस कोटि देवता, देवी, भूत, प्रेत, 
आदिके आराधना भक्ति जो करते है, तहाँ कुसंस्कार ही विशेष बढ़ता 
है। योगके भास अछ्सिद्धि आदि अर्थ प्राप्ति, तथा खारूष्य मुक्ति 
प्रापिके लिये अशकह्ञ योग साधना, षदकर्म, दशमुद्रा, यम आदि आठ 
. अभ्यास, तथा ध्यान,समाधि लगाय, ज्योति देख,शून्यमे गाफिल होते है। 

हा अधियया ही अधिक होती जाती है । ज्ञानके भास सूच्रमणि न्याय, 
साक्षी-आत्मा मानकर, खायुज्य मुक्ति प्राप्तिके लिये साधन चतुश्यकी 
अभ्यास, सप्तज्ञान भूमिकाकी बढ़ाव आदि करते है, मानन्दीरूप वन 
जाते हैं, तहां तमरूप अध्यास ही ज्यादा बढ़ जाती है। ओर विज्ञान 
मार्गके भास चराचर परिपूर्ण एक ब्रह्म सर्वाधिष्टान आकाशवत्‌ शून्य 
मानन्दी करके तहाँ जड़ अजगरादिवत्‌ वृत्ति बनाय, विशेष गाफिल 
मूढ़ ही हो जाते हैं। ओर जो संसारमें विषयादिकी भास दृढ़ करते 
हैं, तहा अज्ञान, अध्यास ही अधिक हो जाती है । इस प्रकारसे मनुष्य 
जहा-जहा पर जा-जाकर जो-जो भास दृढ़ करते हैं, वहा-वहापर तम- 
रूप महा अज्ञान ही बढ़ जाता है । ओर अव्याकृत > वाणी कब्पनाकृत 
बह्म-परमात्मा-पद जो माने है, सो तो वास्तवमे दुः्खरूप जगत्‌ या 
जन्म-मरणादिके कारण बीज ही है । परन्तु डसी ब्रह्मको श्रमिक गुख्वा 
लोग सच्चिदानन्द सुखसरूप है, ऐसा कबव्पना द्रशायके, उपदेश 
देके जीवोंको बोध करते हैं। ओर उसकी बड़ी महिमा बताकर वेद- 
चेदान्तका प्रमाण दरशाकर ब्रह्मश्ानका बोध करते हैं। जीव-ब्रह्मकी 


प्रन्थः ५. ] पारख सिद्धान्त दर्शिनी श्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित । | ९७३ |] 


एकतामे परमानन्द सुख बतलाते हैं। इसीसे अविचारी मनुष्य 
सब उसी धोखामें फँसके बद्ध हो जाते हैं। अतएव पारखी सहुरुके 
सत्सकु विचारद्वारा परख करके जिसको अव्याकृत डुःखरूपका 
भेंद ज्ञानकर यथार्थ पारखबोध हो जाता है। फिर उसे सकल भास, 
अध्यासका परित्याग कर निजखरूप स्थितिमें ही नित्य खुख प्राप्त 
हो जाता है। सो गरुबोधसे दरशता है। इंसीसे पारखी सहुरुके 
सत्सकुमें लगे रहना चाहिये ।| ६३ ॥ 
साखीः--- ज्ञानी हत्या पापको कहें | मानत लागे सोय ॥ 
जल करि माने अग्निको । तो शीतल काहे न होय ॥६४॥ 
टीकाः-- गअन्थकर्ता कहते हैं:--- और हे जिज्ञासुओ ! ब्ह्मज्ञानी 
वेदान्ती लोग अविचार या मूर्खतासे ऐसा कहते हैं कि-- जीव 
हत्या -- हिंसा आदि पाप कर्त॑त्व, भोक्तत्व अपनेमे उसको माननेवाले 
अज्ञानी लोगोंको ही पाप लगता है । आत्मज्ञानी में अकर्ता, अभोक्ता 
: अह्म हूँ, ऐसा जानते हैं, वे पाप-पुण्यको कुछ मानते ही नहीं; 
इसलिये ज्ञानीको पाप-पुण्य भी कुछ लगता ही नहीं ॥ मगवद्दीता; 
अध्याय ३, इलोक २७ तथा ३० में कहा 
श्लोक:-- “'प्रकृतेः क्रियमाणानि गुणेः कर्मारिण सवंशः ॥ 
अहंकारविमूदात्मा कर्ताहभिति मन्‍यते ॥ २७॥ 
मयि सवोणि कम्ांणि संन्यस्याध्यात्मचेतसा ॥ 
निराशीर्निममी भूत्वा युध्यस्वः विगतज्वरः ||? ३०॥। 

“हे अजुन ! वास्तव सम्पूर्ण कम प्रकृतिके गणोंद्वारा किये 
हुए है, तो भी अहड्जारसे मोहित हुए अन्तःकरणूयवाला पुरुष, में कर्ता 
हैँ, ऐसे मान लेता है॥ हे अजुन ! तू ध्याननिष्ठ चित्तसे सम्पूर्ण 
कर्मोकी मुझमें समर्पण करके, आशारहित और ममतारहित होकर, 

सनन्‍तापरहित हुआ युद्ध कर ॥ ु 

और भी भगवद्गीतामें श्रीकृष्णने बहुत प्रकारसे कहा है कि-- 
खघमेआचरण करके युद्ध करनेवाले शक्षत्रियकों हृत्याका कोई पाप नहीं 
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लगता है । हे अर्जुन ! तूँ युद्ध कर, इश सबको मार, तूँ कमेका हंकार 
मत ले, तो तुझे कुछ भी पाप नहीं लगेगा। ज्ञानी में बह्म हूँ, ऐसा 
समझके. अनासक्त चित्तसे निष्काम कर्म करते हैं। ओर कमेके सब 


'फल ईश्वराप॑ण करते हैं। इसलिये उन्हें जीव-हत्या आदिका पाप. 


"नहीं लगता है । जो अपनेको कमे करनेवाला मानके 'हंकार लेता है, 
उसीको सब प्रकारसे पाप रूगता है। सारांश; माननेसे ही हत्या 
आदिका पाप रूगता है, ओर न माने, तो कुछ भी पाप नहीं लगता है; 
पेसा वेदान्ती ज्ञानियोंका कथन है। तिसपर पारखी सम्त उनसे पूछते 
हैं कि-- यदि ऐसा ही है, तो हे भाई ! प्रज्ज्वलित प्रचण्ड अश्विको यह 
“बरफके समान ठण्डा वापतला जल है, ऐसा कल्पनासे यदि दृढ़ करके 
माने, तो क्‍या वह शीतल हो जायगा ? कभी नहीं होगा। कहो, 
अम्नि शीतल क्‍यों नहीं होता है ? उसे जल करके तो मान लिया था 
न? फिर शीतल हुआ क्यों नहीं? जब यह संभव नहां है, तो 
अश्विवत्‌ जीव हृत्यादि पापको, जलूवत्‌ में आत्मा अकर्ता, अभोक्ता 
हूँ | ऐसा माननेसे क्‍यों नहीं दोष लगेगा ?। यदि तुम पाप-पुण्यसे 
न्‍्यारे हो, तो अभी दुःख-सुखको क्यों भोग रहे हो ? जैसे अभी पूव 
संस्कारको भोग रहे हो, तेसे ही किया हुआ शुभाशुभ कम्मका फल 
फिर भी देह धारण करके अवद्य भोगोगे। चाहे मानो या न मानो, 

केन्तु कम संस्कार तुम्हे अवश्य भोगना ही पड़ेगा। अरे ! थे ब्रह्म 


ज्ञानी तो धूत्ते रहे, अपने खार्थसद्धिके लिये ही ऐसा वचन 


'डन्होंने कंहे थे। सो अन्याय-अविचारकी बात है। जो वस्तुका गण 
जैसा है, वह वेसा ही रहता हे, न माननेसे उसके शुणमें फरक 
नहीं पड़ सकता हैे। रातको दिन माननेसे प्रकाश नहीं होता 
हैं, अग्निको जल माननेसे ठण्डा-पतला नहीं होता हे। बेसे ही 
पापको न माननेसे भी उसका भोग नहीं छूटता है । अतएव मिथ्या 
मानन्दी अ्रमको छोड़कर सत्यबोधकों अरहण करके जीवन सुधार 
करना चाहिये ॥ ६४ ॥ 


“अन्थ: ५. | पारख सिद्धान्त दर्शिनी श्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित | [९७५ ] 


सांखीः-- ओर वृक्ष कहे कल्पतरु । के माने अनुमान ॥। 
सकल पुराबे कामना । तो साँच एकता ज्ञान ६५ ॥ 
टीका+-- अन्थकर्ता कहते हें:-- हे जिज्ञासुओ ! वेदान्ती लोग 
जो जीव तब्रह्मकी वा जगत्‌-ब्रह्मकी एकता कथन करते हैं, सो सरासर 
असत्य है, न घटनेवाला या साबित न होनेवालां है । क्योंकि, ऐसी 
'एकता तो कहीं किसीको दिखाई देता ही नहीं। जैसे गुरुवा छोगोंने 
'ही कल्पना किया है कि-- खर्गलोक-इन्द्रपुरीमे एक कब्पवृक्ष है। 
उस वृक्षके नीचे जाके उसे पकड़कर जो भी सड्जल्प करके इच्छा या 
चाहना जैसा करे, तो वहाँ वही चाही हुईं चस्तु मिलके अपने-आप 
चाहना पूरी होती है । इत्यादि कठ्पना करके उस कव्पवृक्षकों विशेष 
करके माने है। सो मिथ्या भ्रम ही है। यदि उसे भी थोड़ी देरके लिये 
मान ले, तो ओर जड्शलमेके दूसरे सब वृक्षोकी भी अज्ञमान करके 
चैसे ही कव्पवृक्ष है कहे, फिरं उसके नीचे जाकर, झाड़को पकड़कर 
मनमाने नाना इच्छाएँ करे, तो क्या वह मनुष्योंके .मनकी सम्पूर्ण 
कामना या चाहना पूरा कर सकता है? कभी नहीं कर सकता है। यदि 
सब वृक्ष खब प्रकारकी कामना या इच्छा पूर्ण कर दे, तब तुम्हारी 
एकताज्ञान सच्चा है, ऐसा जाना जायगा। नहीं तो अद्ेत ज्ञान सरासर 
भूठा है, ऐसा हढ़तासे माना जञायगा। अर्थात जैसे तुमने बह्मको माने 
हो, वेसे ही ओर जड़-चैतन्य . सवको भी ब्रह्म अनुमान करके माना, 
एक ही ब्रह्म व्यापक है, ऐेसा कहा-- तो भी क्या चराचरमें उस ब्रह्मका 
लक्षण निराकार, निर्गुण, निरअ्न, निरीह, आदि कहीं घटता है ? कहीं 
नहीं । इसीसे ऐसे ब्रह्म मानतें ही जीवकी सब इच्छा निर्मल होवे 
ऐसा तो कहीं नहीं होता है। अतः बद्चज्लानका एकता कथन भी सच्चा 
नहीं ठहरता है। वह माननदी भ्रम-धोखामात्र होनेसे असत्य है ॥ ६०॥ 

साखीः--- कबीर सम्मल जहरको । माने खोबा दूध ॥ 
जो खायेपर शुण कर | तो एके हे खध ॥ ६६ ॥ 
टीकाः-- भ्रन्थकर्ता कहते हैं।-- और हे नरजीचो ! सुम्मल ८ 





[९७द] ' संयुक्त घट बन्थः ।.[ श्रीकचीरपरिचय साखी-- 


हलाहल तीक्ष्णुण एकत्र, जहरफों- कालूकूट विषको, भिगायके 

गीला करके उसे यदि, दूध गाढ़ा करके बनाया हुआ खोजा या मावा 
मानकर खा लेवे । तब वह जहर खानेपर जो खानेवालोंकों दूध वा 
खोचाके समान अच्छा गुण करे, फायदा करे, शरीरमें शक्ति बढ़ायके 
हृष्ट, पुष्ठ, बलिष्ट करे, ताकत बढ़ावे, तन, मनमें खुख होवे । तब तो 
तुम्हारा एक ब्रह्म शुद्ध सत्य पूर्ण व्यापक है, ऐसा कहा हुआ एकताका 
प्रत्यक्ष पता भी चले। जब ऐसा नहीं होता है, किन्तु, जहर खाते ही बहुत 
कष्ट पांके, तड़ष-तड़पकर प्राणान्ततक हो जाता है । तब कहो तुम्हारे 
घकताका पता कहाँ, कैसे लगेगा ? चैसे ही जहररूप जड़-तर्व तथा 
विषयोंको, और दूधरूप चैतन्य जीवोंको एकमें मिलायके उनके भिन्न 

भिन्न गण-लक्षणोंकी खोयके, या मिटायके उसे न मानकर एक ब्रह्म माने 
हैं । जो ऐसे श्रमकी समझ ग्रहण करनेपर यथार्थमें बन्धन निवृत्ति 

का गण करता, मुक्ति मिलती, तब तो एक ब्रह्म है, कहना भी सत्य 
ठहरता । परन्तु ऐसा नहीं होता है, बढाया बनके जीव भ्रम चक्रमे पड़ 
जाते हैं, और ब्रह्म बननेपर जीव जड़ाध्यासी होकर चौरासी 
योनियोंके चक्रके फेरामे पड़ जाते हैं। अतः एकताका सूथ असत्य 
अ्रमपूर्ण है | परीक्षा करके धोखाकों हटाना चाहिये ॥ ६६ ॥ 


साखी।-- तो में जानों एकता। लो आगीसों नहाय ॥ 
जल छूये जो अद्ज जरे | तो सकलों एक पतियाय ॥ ६७॥ 


टीका+- भ्रन्थकर्ता कहते है।-- हे सन्‍तो ! बिना प्रत्यक्ष-प्रमाणके 
एकता कथन करनेपर केसे विश्वास हो ?। अगर जड़-चेतन सर्वत्र एक 
ही ब्रह्म भरा है, ऐसा तुम्हे टढ़ निश्चय है, तो हेन्रह्मशानी ! तुम छोग घध- 
कती हुई अम्विकी चिनगारो समूह अज्भारोंको अपने शिरपरसे डालके 
डससे अच्छी तरहसे स्नान कर लो | अथवा नदी में गोता लगानेके सरीखी 
प्रज्ज्वलित्ति अप्निकुण्डम प्रवेश करके गोता लगाके निकल आओ | तब 
तो में लुम्हारी एकताका ज्ञान या जीव-बअह्म-जगत्‌की एकता मान्यताको 


ग्रन्थ/ ५ ] पारख सिद्धान्त दर्शिनी भ्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित। [ ९.७७ | 





ठीक जानूँगा। अगर ऐसा नहीं कर सकोगे, तो मैं तुम्हें पाखण्डी 
धूर्त ही समझूँगा । क्योंकि, साँच-मूँठकी पहिचान' अश्नि परीक्षासे 
होती है, ऐेसी बात छोकमे प्रचलित है। सो अब तो तुम अपनी मतकी 
परीक्षा दिखा दो; अम्निसे नहा छो। और ठण्डा बहती हुईं जलको छूते 
ही हाथ आदि अकहुल जल जावे, फफोला पड़ जाय, जो ऐसा होवे, तुम 
ऐसी परीक्षा मुझे प्रत्यक्ष दिखा सको, तो में भी तुम्हारे सिद्धान्त-- 
स्थावर-जकहुम सकल संखारमें पूर्ण भरा हुआ एक अद्वेत परमात्माका 
अनुभव करके प्रतीत कर रूँगा। अगर अश्निके स्नानसे शीतलता हो, 
जलके स्पर्शसे उष्णत््व होके अड़ जरे, तब तो ब्रह्मकी एकतापनाको 
संसारमें सब कोई विश्वास कर लेंगे। जब ऐसा होना सम्भव नहीं 
है, तब तुम्हारे मिथ्यावाद एकता कथनकों कौन विवेकी पतियायेगे ? 
कोई भी प्रतीत नहीं करेंगे। उसे महान्‌ असत्य ही समझेंगे ॥ ६७ ॥ 


साखीः--- आतम ज्ञान उत्तम किये | कूठटनके. सरदार ॥ 
कृतमकी कर्ता कहें । पढ़ि गुनि भये लबार ॥| ६८॥ 


टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हैं:-- ओर हे जिशासुओ ! भ्ूठोंके 
सरदार या महा क्ूूठे, मिथ्यावादियोंमे अन्नगण्य चेदान्ती शुरुवा 
लोगोने संसारमे सर्वोत्तम, सवश्रेष्ठ आत्मज्ञान > आत्मा एक 
सर्वाधिष्टान परिपूर्ण व्यापक, अद्वेत, निराकार, निर्गुंग, निरअ्जन है, 
इत्यादि वर्णन किये है । सबसे उत्तम संसारमे वही आत्मन्नान है । 
ऐसा दृढ़निश्चय किये-कराये हैं। विवेक करिये ! तो वह लक्षण 
सब कपोल्क्कल्पित, भूठा ही है, ऐसा मालूम हो जायगा। 
कऊतमको +- बनावटी, नकली वाणी कल्पना, भ्रमको ही वे लोग श्रेष्ठ 
मानते है, ओर वेद*“शास्र आदि अ्न्थोौंको अपने बनाते हैं। उसके 
प्रमाणसे ईश्वर, परमात्मा कोई जगतकर्ता है, जड़, चेतन्‍्य सृष्टि और 
चारोवेद भी उसी कर्ता पुरुषने बनाया है, वह सर्वशक्तिमान है, 
जो चाहे, सो कर सकता है, इत्यादि कहते है। वे तो ऋक्तिमकों ही 

सं० नि० घट० ६२-- 


[ ९७८ ] संयुक्त षट्‌ ग्रन्थः। ..[ श्रीकबीरपरिचय साखी-- 


कर्ता कहते हैं, बड़े अन्यायी, अविचारी बने हैं। अरे! वे श्रमिक 
गुरुषवा लोग तो वेद, शास्त्र, पुराण, आदि कल्पित वाणीको ही पढ़के 
पढ़ाके और उसे ही ग्रुनि > मनन, हृदयज्ञम, दृढ़ निश्चय करके-कराके 
अन्तमें, लूबार ८ मिथ्यावादी या भूठे, दुराग्रही मिथ्यापक्ष पकड़ने- 
चाले हटी, शठी, बकवादी भये ओर चेसे ही लबार हो रहे हैं । अपने 
कव्पनाको ही कर्ता, ईश्वर कहते है। मनुष्योंकी बनाई हुईं वेदादि 
वाणीको ईश्वरक्तत कहते हैं। ऐसे अविवेकी भये हैं ॥ ६८ ॥ 


साखी)--केहि उपदेशे आतमा | को कहे आतमज्ञान ॥ 
कृतम बड़ा कि कर्ता | कहु पण्डित ! परमान ॥ ६६ ॥ 


टीकाः-- अ्न्थकर्ता कहते हैं।-- हे श्रह्मवादी पण्डित ! तुम लोग 
ज्ञब आत्माकों सर्वत्र व्यापक एक ठहरायके “आतति सचंत्र व्याप्रो- 
तीति स आत्मा”- सर्वत्र व्यापक होवे, सोई आत्मा है-- ऐसा कहते. 
हो । जब एक आत्माके सिवाय अन्य दूसरा कोई नहीं हे, तब कहो, वह 
- आत्मा किसको केसे आत्मशानका उपदेश देता है ? तथा आत्मज्ञान- 
को कोन, कहाँ रहके किस तरह कहता है ? ओर कोन, केसे सुनके 
जानता है ? क्योंकि, यह सब व्यवहार तो अनेक देहधारियोंमे होता 
है, एक निराकारमें ऐसा कार्य हो ही नहीं सकता है। इससे द्वेत 
जगत जड़-चेतन्यकी अनादि सिद्धि खयं ही हो गई। आत्मज्ञान, 
उसके उपदेशदाता गुरु, श्रोता-- अहण करनेवाला शिष्य, भिन्न-भिन्न 
होनेसे एक आत्माका कथन सरासर भिथ्या ही ठहरा, ओर कृत्तिम 
वाणी कट्पना तथा ब्रह्म, ईश्वर, आत्मा, परमात्मा, इत्यादि द्वानन्दी बड़ा 
श्रेष्ठ हे कि--- अथवा उसे बनानेवाला, मानन्दी करनेवाला, वाणी, 
कव्पना, अनुमान, आदिका गिर्माणकर्ता नरजीव बड़ा है ? कृत्तिम-- 
वाणी ब्रह्म ओर कर्ता जीव, मनुष्य इन दोनोंमें कोन बड़ा है ? सत्य 
श्रेष्ठ कोन है? हे पण्डित ! बुद्धिमान लोगो! में तुमसे पूछता हूँ ! 
तुम्हारे समझमें केसे आता है? सो प्रत्यक्ष प्रमाण सहित निष्पक्ष 
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होके कहो । अपना विचार प्रगट करो । मिथ्यापक्ष, धोखाको परि- 
त्याग करो, जड़ पाँच तत्वके संसार तथा देहधारी अनन्त चेतन्य 
जीव खतः ही अनादि हैं। ब्रह्म, ईश्वर, व्यापक, आत्मा आदि 
मानन्दी मिथ्या है, इसका यथार्थ पारख विचार करके जीवन 
सुधार करो ॥ ६५ ॥ 


साखीः-- नास्तिक-नास्तिक सब कहें। नास्तिक लखे न कोय ॥ 
कृतमकोी कर्ता कहे। नास्तिक कहिये सोय |।७०॥ 


'._ टीका*--भ्रन्थकर्ता कहते हैं।-- हे सन्‍तो ! संसारमे पश्षपाती श्रमिक 
गुरुषा लोग सब कोई अपने मत खण्डन' करनेवालेको युक्ति प्रयुक्ति, 
न्याय-निर्णयसे परास्त कर न सकनेके कारणसे हार मानके आखिरमें 
उन्हें तुच्छु बताकर शिष्योंको अपने कब्जेमें रखे रहनेके लिये कहते 
हैं कि-- अरे ! सज्जनो ! वे तो पक्के नास्तिक हैं, तभी तो ईश्वर, ब्रह्म, 
वेद आदिको झूठा बताकर खण्डन करते हैं। वे नास्तिक हैं, उनके सज्ञत- 
में नहीं जाना, नहीं तो तुम छोग भी वैसे ही नास्तिक हो जाओगे। साव- 
धान रहो, वेदके सनातन मतसे बाहर नहीं जाना । इत्यादि प्रकारसे 
उृढ़ा कर सब कोई मतवादी एक-दूसरेको नास्तिक हैं, नास्तिक हैं, कहते 
हैं। परन्तु नास्तिक किसे कहते हैं? उसका खास छक्तण क्या होता है ? 
यह भेद तो वे गुरुवा लोग खुद ही लखके कोई भी नहीं जानते है । 
तो ओर को क्या रूखावँंगे ? क्‍या बतावेंगे ? पारखी सन्‍्तोंके बिना पक्के 
नास्तिकको और कोई लख नहीं पाते हैँ । विवेक-दष्टिसे देखिये ! तो 
कृत्तिम  मनुष्योंका बनाया हुआ वाणी-- कदुपना, ब्रह्म, ईश्वर, 
आत्मा, खुदा, आदि नकली मनकी माननन्‍्दी मिथ्या धोखाकों ही 
कर्ता - जगतकर्ता, परमात्मा, चेतन्य, खुख-दुःखका दाता, परमेश्वर, 
इत्यादि भूठ ही महिमा बढ़ाके कहते हैं। जो सत्यन्याय निणयसे 
भ्रम, घोलाके सिवाय ओर कुछ भी वस्तु नहीं ठहरता है; और चाणी- 
के कर्ता जीवॉको कठिपत इंश्वर वा ब्रह्मका अंश' कहते है, उसे ही 


[९८० | ' संयुक्त घट अन्थः | [ श्रीकबीरपरिचय साखी-- 


कल्याण कर्ता ठहराके उसके आशा लगाके भूलमें पड़े रहते हैं, 
और दूसरोंको भी भुलाके भटकाते हैं, भवबन्धनमें डाल देते हैं, 
वास्तवम॑ सोई तो पक्के बड़े मास्तिक कहलाते हैं । नास्ति 

टपनाको माने-मनावे, सोई नास्तिक है। कहिये ! वे मिथ्यावादी 
नास्तिक नहीं हैं, तो कोन है? अतः गुरुवा छोग ही नास्तिक हैं, 
ऐसा जानिये ! ॥ ७८ ॥ 


साखी।--जाको दृष्ट प्रत्यक्ष नहीं । लीन परोक्षहिं होय ॥ 
कहहिं कबीर परुकारिके | नास्तिक कहिये सोय ॥| ७१ ॥ 


टीकाः-- ग्रन्थकर्ता कहते हैं।--- क्‍योंकि, जिन्होंके ईंट देवता ८ 
ब्रह्म, इेश्वर, आत्मा, परमात्मा, देवी, देवता, भूत, प्रेत, खुदा, राम, 
रहीम, इत्यादि जो कुछ भी इृष्ट, प्रिय, दढ़ करके अपनाके माने हैं, 
स्रोतो प्रत्यक्ष दृदय और विवेकमें ठहनेवाला भी ऐसा कोई वस्तु 
नहीं है । सिर्फ मिथ्या माननदी, कल्पनाकों ही इंष्ट मान करके व्यर्थ 
ही परोक्ष कही-सुनी हुई वाणीकी मिथ्या मावनामें ही लूवलीन' होते 
' हैं। तो भला ! उस भ्रमसे जीवकी क्‍या भराई होवेगी ? कुछ भी 
हित नहीं होगा। प्रत्यक्ष इछ्-देवतारूप पारखी सत्यन्यायी साधु गुरू 
और उन्‍्हींकी पारख दृष्टि खरूप ज्ञान भोर यह चैतन्य जीव ही नित्य, 
सत्य, अखण्ड स्वरूप है; इससे परे ओर कोई सत्य वस्तु नहीं है; ऐसे 
अपरोक्ष बोध जिनको कुछ भी नहीं है। अप्रत्यक्ष ईश्वर, खुदा, आदि 
कोई एक कर्ता मानके वेद, कुरान आदिकी परोक्ष कलिपत वाणीमें 
ही लीन, गाफिल होने हैं। ऐसे अविवेकी, श्रमिक, पक्षपाती, अन्यायी, 
पाखण्डी, मतवादी गुरुवा छोग सोई असली नास्तिक कहलाते हैं । 
क्योंकि, उनके स्थिति कुछ नहीं है। पारखी सहुरुश्रीकबी रसाहेबके 
सत्य-सिद्धान्तके जश्ञाता पारखी सन्‍तने पुकारके कहा है कि-- 
जीवको न माननेवाले गुरुवा छोग थे ही नास्तिक हैँ, ऐसा निर्णयसे 
टहरता है ॥ ७१ ॥ 
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साखीः--है ताको जाने नहीं । तासों बेमुख होय ॥ 
नाहीं को जाना चहेै | नास्तिक कहिये सोय ॥ ७< ॥ 

टीकाः- अ्रन्थकर्ता कहते हैंः-- हे जिजशञासुओ ! जो निज खरूप॑ 
जीव-सत्य, चैतन्य, अजर, अमर, अविनाशी, अखण्ड, हाजिर हजूर 
है; ओर पारखबोधदाता, सत्यन्यायी, सहुरु जीवॉके हितकारी सुक्ति 
प्रदाता हैं। उनके दशरण-सत्सकृमें जाके, निज पारखस्वरूपको तो 
नहीं जानते, और जाननेके प्रयल्ल भी नहीं करते हैं । बल्कि पारण्ी 
सहुरु और चैतन्य-जीवकी खयंखरूप पारखबोधसे विम्मुख-उल्टे, 
विरोधी, पक्षपाती, द्वेष करनेवाले होते हैं, ओर उसके विपरीत माना 
हुआ आकाशधवत्‌ निर्गुण, निराकार, असीम ब्रह्म, आत्मा, ईश्वर, खुदा, 
इत्यादि जो कुछ कहे हैं, सो वस्तु ही नहीं है। मिथ्या भ्रान्ति धोखाकी 
मानन्दी भूल ही है। उसे योग, जप, तप, धारणा, ध्यान, समाधि, 
ज्ञान, विज्ञान, आदि नाना साधनाएँ करके जानना चाहते है, उसके 
दर्शन करना, मिलना, तदाकार होना, उसीमे एकता करके लय होना 
चाहते हैं। उसके लिये जन्म भर नाना तरहसे प्रयल करते-करते 
गाफिल जड़ाध्यासी होके मर जाते हैं। किन्तु, पारख बोधको नहीं 
जानते हैं। वास्तवमें सोई पक्का या कट्टर नास्तिक या मूढ़, असत्य- 
को माननेवाले है, वे ही नास्तिक कहलाते हैं। यह यथार्थ पारखी 
सहुरुकी निर्णय है ॥ ७२ ॥ 
साखीः--है ताको जाने नहीं । नाहीं को करे मान ॥ 

कहहि कबीर पुकारिके। सो नास्तिक अज्ञान॥ ७३ ॥ 

टीका+-- अन्थकर्ता कहते हैं+-- और हे सन्‍तो ! प्रत्यक्ष सत्य 
चैतन्य-जीव ही है, और मनुष्योंको पारखबोध देनेवाले द्याल्ध 
बन्दीछोर पारखी सहुरु हैं । उसको या उन्हें तो ठीक तरहसे जानते, 
पहिचानते भी नहीं । पक्षपाती अविवेकी गुरुवा लोग जो कुछ सत्य 
वस्तु नहीं है, शून्य मिथ्या है। उसे ही आकाशवत्‌ पूर्णव्यापक 
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निर्गुण, निराकार अह्म-परमात्मा, ईश्वर, खुदा, कोई कर्ता पुरुष है 
पेसा कहकर जो नहीं है, उसीको सत्य मानते हैं; ओर देवी, देवता, 
भूत, प्रेतादि मानके जीव हिसा करते है, वही मानन्दी दृढ़ करते- 
कराते हैं। सत्यासत्यको न जाननेवाले सोई महा अज्ञानमें पड़े हुए 
अ्रमिक लोग बड़े नास्तिक हो रहे हैं। सत्यन्यायी पारखी सहुरु श्रीकबीर- 
साहेबके अनुयायी पारखी सन्त पुकारके कहते हैँ कि-- बेपारखी 
जीवके खरूपको न समझनेवाले जो हैं, सोई अज्ञान ग्रसित नास्तिक 
हैं। यानी नास्ति कहिये वस्तु कुछ न हो, उसीको कल्पना करके 
सत्य माने, उसे ही नास्तिक-महामूढ़ जानना चाहिये; और जो सत्य 
वस्तुकों सत्यबोध सहित जाने-माने तथा मिथ्या मानन्दीको न माने 
सो यथार्थमें आस्तिक है, इस प्रकार गुरुमुख निर्णयको सत्सहू 
विचार द्वारा ठीक तरहसे पहिचानना चाहिये ॥ ७३ ॥ 


साखीः--माया जाको इृष्ट है। दाहिन पन्‍्थ नहिं सोय ॥ 
कहहिं कबीर पुकारिके | बामते बामिक होय ॥७४॥ 


टीकाः-- ग्रन्थकर्ता कहते हैं: और हे जिज्ञासुओ ! जिसको 
या जिन-जिन' मनलुष्योंको माया काया, विषय-भोग, स्त्री, गुरुवा 
लोग, वाणी, कव्पना, अर्थ या द्वव्य इत्यादि इंष्ट है, प्रिय है, उसमें 
प्रेम, आसक्ति, मोह, पक्षपात, हठ, दुराग्रह लगा रखा है। जिन्होंने 
मायाको ही इष्ट देवी मान रखा है, ओर वाणी कब्पनामें ही गाफिल 
पड़े है; विवेक करके देखो ! तो वास्तवमें वे छोग कदर बाममार्गी 
हैं। उल्टे मार्गले ही चलनेवाले है। अतः सो ऐसे लोगोंके पन्थ 
कदापि कभी भी दाहिन पन्‍्थ या दक्षिणमार्ग 5 शुद्ध न्याय निर्णयकी 
हंस चाल रहनी-रहस्यकी रास्ता हो नहीं सकती है । वे सत्य-पन्थी 
कभी हो नहीं सकते हैं । क्योंकि, उनके इृष्ट.तो खानी-वाणी है, फिर 
भरता ! वे शुद्ध मोक्षमार्गी केसे हो सकते हैं? कभी हो नहीं सकते 
'हैं। .इसवास्ते सहुरु श्रीकबीर साहेबके पारख निर्णयके शज्ञाता 
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पारखी सन्‍्तने पुकार करके कहे हैं कि-- जैसे ख्रीकी सज्ञत करके 
पञ्चमकार ८ मीन, मांस, मुद्रा, मद्य, और मैथुन, इसका सेवन करने- 
से वह बाममार्गी होता है या छोकमें बाममार्गी कहछाता है । तैसे ही 
बाम 5 वाणी, चेद, वेदान्त, बह्म, वाद-विवाद, ये पश्च “व” वकारके 
सेवन करनेवाले गुरुवा छोग सब भी बायाँ चाहसे चलनेवाले 
बामिक - बाममार्गी , डल्‍्टे बन्धनमें जानेवाले हुए ओर हंसपदसे उल्ट- 
उलटकर कल्पना लेकर बद्ध हो रहे हैं। अतएव पारख-दष्टिसे उन्हें 
टीकसे पहिचानकर उपरोक्त दोनों प्रकारके बाममार्गियोंके कुसझसे 
दूर रहना चाहिये | भूल करके भी कभी उनके सोहबतमें नहीं लगना 
चाहिये, तभी कब्याण होवेगा ॥ ७४ ॥ 


साखीः--हृदया भासे सर्प जो | रज्जुमें कलपे सोय॥ 
रज्जु लखि मिथ्या कहत है| पुनि रज्जु अहि सत होय ॥७५॥ 


टीका+-- भ्रन्थकर्ता कहते हैं:-- हे सन्‍्तो ! जिसने पहलेसे सर्प 
देखके उसके गुण-अवगुण समझ लिया है, तो उसे ही सर्प सम्बन्धी 
संस्कार पुष्ट होता है। फिर हृदयमें जो सर्पका भास दढ़ है, जैसा भासा 
है या भासता है। सो मनुष्य कालान्तरमें कहीं रज्जु यां आड़ी-टेढ़ी पड़ी 
हुई रस्सीको मन्द्‌ प्रकाशमें देखके, वहाँ उस रस्सीमें पू्व दृश्न-भुत 
सर्परूपका कब्पनाका आकार खड़ा करता है। इससे सो कव्पना 
करनेवाल्ा तब डरता, काँपता भी है; हिचकिचाके पीछे हट जाता है। 
फिर पश्चात्‌ दीपक आदिके द्वारा विशेष प्रकाशमें उसे देखनेपर वहाँ 
तो रज्जु या रसरी पड़ो हुई देखकर उसे उठाकर अरे ! इसमें माना 
हुआ सर्प तो मिथ्या था, अमसे ही में डर रहा था. प्ऐेसा कहता हे । 
फिर पूर्वभासित साँपके जगहमें रस्सी ही सत्य साबित हुई। 
इस तरह भी देखिये ! तो रज्जु और सप अपने-अपने जगहमे दोनों 
ही सत्य हुए | यदि सत्य सर्प कहीं देखा न होता, तो फिर रस्सीमें 
ही वह कहाँसे दिखाई देता ! सर्प सत्य प्रथमसे था, डसे देख-खुन- 
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कर हृदयमें भास भी टिका लिया था, तभी रज्जुमें भी सर्पकी 
कल्पना हुई और उपयुक्त समयमें सादश्यता पायके वह भास हुई। 
इसलिये भी सर्प सत्य ही हुआ। सिद्धान्तमें वेदान्ती लोग यही दृष्टान्त 
देके “रज्जु सर्पवत्‌” जगत्‌ मिथ्या भ्रान्ति है, अधिष्ठान आत्मा ही 
एक सत्य है, ऐसा कहते है। तहां सर्पके समान जो जगत्‌को ठह 
राये, सो जगत्‌ अयकालमे देखे, सुने, अनुभव किये हुए प्रत्यक्ष ही 
है, ओर रज्जुबत आत्माको माने हैं । जो जगत्‌ जड़-चेतन्यरूपका 
भास हृदयमें भास रहा है, सोई अत्मामें कल्पना करते :हैं। यानी 
मनमें एक आत्मा व्यापक है, ऐसा कव्पना करते हैं, तो भी जगत्‌ 
भासता ही है। वेद्-वेदान्त पढ़, सुन, गुनके जब वाणीका प्रकाश 
भया, तब वेदमें आत्मा अधिष्ठान सत्य है, ऐसा लिखा हुआ 
देखके आत्मज्ञानको लूखके, जगत्‌ भिथ्या है, तीन कालमें नहीं 
है, ऐसा कहते हैं। तो भी फिर उन्हें रज्जुबत्‌ आत्मामें अधि > 
सर्पवत्‌ मिथ्या माना डुआ जगत्‌ बारस्वार सत्य हो करके 
भासता या दिखाई देता ही हैे। यदि नहीं भासता, तो निषेध ही 
क्यों कर सकते थे । इंस कारणसे सिद्ध हुआ कि-- इन वेदान्तीके 
दृष्टान्त-खिद्धान्त विषम होनेसे असम्भव है । जगत्‌ तीन कालमें सत्य 
है। जिसको भासता है, सो जीव भी सत्य है | माना हुआ आत्मा, 
ब्रह्म, ही कब्पना होनेसे मिथ्या है। जड़ ओर चेतन्यका सम्बन्धमे 
मनुष्योंको श्रम होता है । पारख विचार होनेपर वह भ्रम-भूल मिट 
सकता है । फिर आत्मा आदि मानन्दी अखत्य है, जड़-चेतन्यरूप 
जगत्‌ सत्य है, सो बोध हो जाता है ॥ ७५ ॥ 


साखी;- जो अहि कबहँ देखा नहीं । तेहि रज्जुमें नहिं दरशाय |। 
सपेज्ञान जाको भयो | जहाँ-तहाँ देख भयाय ॥७६॥ 


टीकाः- प्रन्थकर्ता कहते हैं:-- ओर हे मनुष्यो ! जो कभी भी 
जिस किसीने जीवित या सतक किसी भी प्रकारके सर्पको अपने 
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न पक आन 
नेत्रोंसे देखा नहीं है. तथा खुना भी नहीं है; यानी जिसे सर्प कैसा 
होता है ? डससे क्या हानि होती है.? यह बात बिलकुल माल्यूम ही 
न होवे, तो तिसको कहीं पड़ी हुई जड़ रस्सी आदिमें भी सर्पे 
दिखाता नहीं है । अर्थात्‌ उसे रज्जुमें भी सर्पका भास नहीं दरशता 
है | अतएव छोटे-छोटे अबोध बालक कभी-कभी कहीं अनायास ही 
जहरीले सर्प हीको भी निर्भय होके पकड़ लेते हैं, ओर पकड़े ही रखते 
हैं । दूसरे लोग पीछे युक्तिसे उसे छुड़ा देते हैं । ( यह घटना बहुतोने 
देखा वा सुना भो है, कई छोग जानते भी होंगे )। इससे यह सिद्ध 
हुआ कि, जन्मसे कभी सर्प न देखा हो, तो उसे रस्सीमें सर्प कदापि 
नहीं मासेगा, और जिसको सर्प तथा उसके जहरसे होनेवाली 
हानिका ज्ञान हो गया है कि-- “सर्पके काटनेसे शरीरमें उसका 
जहर चढ़कर प्राणी दुःख पायके मर जाते हैं, यदि कदाचित्‌ सर्प मुझे 
काठेगा, तो में भी पीड़ित होके मर जाऊँगा? ऐसा सोच-समझ दृढ़ 
होनेसे वही सप ज्ञानवालाने पहलेसे सर्पकों देखा-खुना भी है, इसलिये 
जहाँ-तहाँ मन्द प्रकाशमें रस्सी आदि जड़ पदार्थ पड़ा हुआ देखके, 
उसे सर्प होनेका कल्पना करके अ्रमसे सर्प भास होनेके कारणसे भयभीत 
होकर डर जाता है, तब चिल्लाके पीछे भागता है, डरके मारे कापने 
लगता है, ऐसी विकार उसमें उत्पन्न हो जाते हैं । फिर अच्छी तरहसे 
दीपकके प्रकाशमे डसे देखके, रस्खी जाननेपर भ्रम मिट जाता है। 
उसी प्रकार सिद्धान्तमें जो कभी भी स्थावर-जज्लमरूप-- जड़-चैतन्य- 
वाला जगत्‌ जिसे वेदान्तीने सपंचत्‌ मिथ्या, श्रम प्रतीतिमात्र माना 
है । यदि उस जगतको पहिले कभी न देखा होता,तो फिर यह संसार 
प्रपश्च रज्जुवत्‌ आत्मा अधिष्ठानमें भी किसीकों दिखाई नहीं देता । 
जगत्‌ था ही नहीं, तो आत्मामें वह कहासे, केसे द्खिगा ? अत्यन्त 
अभावका कभी भाव हो नहीं सकता है। जब जगत्‌ दिख रहा 
है, तो फिर उसे मिथ्या बताना, कितनी बड़ी भारी भूल है । बल्कि 
आत्मा व्यापक ही नहीं दिखता है, तो वही, मिथ्या घोखा है । सर्प 


[९८६ ] संयुक्त घट ग्रन्थ: । [ श्रीकबीरपरिचय साखी-- 





शानवत्‌ जगतका ज्ञान जिस जीवको हुआ, ओर हो रहा है, सो 
प्रत्यक्ष है। फिर यदि . वह वेदान्ती बनके आत्मा वा ब्रह्मकी भावना, 
मानन्दी करके स्वयं ब्रह्म बनके जगत्‌ निषेध भी किया; तथापि 
जहा-तहां जड़, ओर जीवका पसारा जगतको ही देख-देखकर भयभीत 
या भ्रमिक ही होता रहेगा । अतः वह जड़ाध्यासी होकर चोरासी 
योनियोंमे ही श्रमता रहेगा, बिना पारख यह श्रम छूटता नहीं है ॥७६॥ 


साखीः-- कबीर जीवको देह कारि | माने सो अज्ञान ॥ 
तन जड़ जीव जाने नहीं । जीव देहको जान ॥ ७७ ॥ 


टीका+-- अ्रन्थकर्ता कहते हैं;:-- हे नरजीवो ! जो कोई मनुष्य 
अखण्ड, अविनाशी, नित्य, सत्यखरूप जीवकों न पहिचान' करके 
स्थूल-सूक्ष्मादि जड़ देहको ही जीव समझके मानता है। खान-पानसे 
शररीरको पुष्ट बनाय, विषय भोगादिमें ही आसक्त हो रहता है। सो 
देहवादी महा अज्ञानी नरपशु ही बना है । उसे कुछ भी जड़-चैतन्य, 
सत्यासत्यका विवेक नहीं है, ऐसा जानो । क्योंकि, शरीर जड़- 
तेत्तोंका बना हुआ कार्य होनेसे निर्जीब या जड़ है, ओर ' जीवकी 
शानगुणकी जाननेकी शक्ति जड़देहमें नहीं हे। वह तो देहसे भिन्न 
है, और जड़ शरीर चेतन्य जीवके खरूपको कदापि जान नहीं सकता 
है, वह जीवके बारेमे कुछ भी जानता ही नहीं है | उधर चैतन्य जीव 
देहसे भिन्न विज्ञातीय होनेसे देहकों तथा सर्वाह्लके हालकों, रोम- 
रोमंको, सुख-दुःख आदि सभी हालको जीव ही जानता है। अतएव 
दरीर जड़ है, सो जीव नहीं । चैतन्य जीव शरीरसे न्‍्यारा और ही 
दूसरा कुछ है, वह शानखरूप द्ष्टा, अमर, एकरस है, ऐसा पारख 
करके जानना या समझना चाहिये ॥ अथवा वे नरजीव, जो अपने 
स्वयंखखरूप जीवको देह ही निश्चय करके मानते है, कि-- यह' शरीर 
ही मेरा खरूप है। सो अज्ञान, अबोध, देहवादी पामर नास्तिक हैं । 
शरीर जड़ है, ओर जीव चैतन्य, दोनों विजातीय हैं । फिर देह ही 
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जीव कैसे हो सकता है ? परन्तु बिना विवेक यह भेद वे जानते ही 
नहीं हैं । इसीसे मूढ़ता, अज्ञानता करके बुद्धि उनके मोहित हो गई 
है। अतः स्थूल दृष्टिसे वे शरीर ही को जीव समझके जानते या 
मानते हैं । परन्तु देहादिसे न्‍्यारा जीव है, उसे विवेकी सत्सज्ीजन 
ही जानते हैं ॥ | 99 ॥ 
साखीः--निर्गुण सगुण करि जीवको । माने मूरख सोय ॥ 
निगुण सगुण देहके । लक्षण जानो दोय ॥७८॥ 
टीकाः-- ग्रन्थकर्ता कहते हैं: और भी जो कोई भ्रमिक छोग, 
चैतन्य जीवको निर्मुण, निराकार, शुन्य आकाशवत ब्रह्म या उसके 
अंश करके मानते है, अथवा सग॒ुण, साकार, अबतारी इंशर या 
उसके अंश ठहरा करके मानते हैं, अथवा चेतन्य जीवके खास 
स्रूप निर्गुण है या होगा। नहीं तो सगुणरूप होगा । ऐसा अनुमान, 
कव्पनासे जो मानते हैं, सोई तो पक्के मूर्ख हैं। वैसे पठित मूर्ख वा 
अपठित मूर्ख छोगोंको जीवके सत्यखरूपका पता ही नहीं रहता है। 
तभी बिना विचारके कुछका-कुछ मानके अनर्थ बकते हैं । हे सन्‍तो ! 
निगुण > जिसमें कोई भी गुण, धमे, लक्षण ही नहीं, ऐसा शून्य 
निराकार आकाश है, ओर सगुण > जो रज, सच्त्व, तम, ये त्रिगुण और 
पञ्च-विषयसंयुक्त हैं, धर्म, आकार, शक्ति, इत्यादि भी जिसमे हैं, सो 
पेसे पृथ्वी, जल, अभि और वायु, ये जड़ चार तत्त्व हैं। डक्त पाँचों 
तत्त्वोंके पुतका, यह जड़ शरीर काय रूपमें बना है। अतणव उक्त 
निर्गुण-समुण दोनों लक्षण देहके वा जड़ पश्चतत्त्वोंके हैं। ऐसा 
विवेक करके जानिये ! ओर जीव तो द्रक्‍ष्टा था- ज्ञानसखवरूप उक्त जड़ 
लक्षणोसे न्यारा है, सो पारखसे पहिचानिये ! ॥ ७८ ॥ 


साखी/--- कबीर लक्षण देहके | निगृण सरगुण दोय ॥ 
गुप्त रहे तब निर्शुण | सगुण परगट होय ॥ ७६ ॥ 
टीकाः-- अ्रन्थकर्ता कहते हैं:-- हे नरजीवो ! निर्मुण और सगुण- 


| ९८८ ] संयुक्त घट ग्रन्थः।.[ श्रीकबीरपरिचय साखी--- 








दोनों ही खास करके जड़के लक्षण हैं। आकाश-- निर्गुण, निराकार, 
अक्रिय, पोलमात्र, अन्य तत्त्वोंकी अपेक्षासे वह अवकाश कहा जाता 
है; ओर चार तत्त्व सगुण-साकार हैं। उनमें वायु अदृश्य, सिर्फ 
सूक्ष्माकार है, अश्नि दृश्य स्थूल-सूक्ष्माकारवाला है, परमाणुरूपसे 
अदृश्य तथा समूहमें दश्य होता हैं, तथापि केवछ अश्नि पकड़में 
नहीं आती है, इससे खूध्म माना जाता हैं, ओर जल पतला तथा 
पृथ्वी कठोर, यह दोनों स्थूलाकारवाले हैं । इस प्रकार चारों तत्त्व 
सग्ुण हैं। यही तत्वज्ञानका निर्णय विचारदर्शन हे । उन्हीं तत्वोकी 
सट्लातसे शरीर बना है। यहां निर्शुण-सशुण दोनों देहके लक्तणमें 
अनुभव प्रकाश होता है । सो निश्च प्रकारसे जानना चाहिये | योगी 
वा ज्ञानी लोग साधना विशेष करके वृकत्तिको लयकर अन्तमंख' 
वृक्ति करके, गुप्त रहे -“ जब अन्तःकरणमें स्थिर हो शून्य उन्मुनकर 
निर्विकल्प वेभान हो रहते हैं। तव उसे वे लोग निगुण ब्रह्म स्थिति 
कहते हैं । क्योंकि, वहाँ तीनों गुणोंका अभाव लूय-अवस्था रहती है। 
तथापि वासना वीज हृदयमे गुप्त ही रहता हैं, ओर जब समाधि 
ध्यान टूटके स्फुरणा या इच्छा उठके बहिरवृत्ति मई, तब सहविकव्प 
या सद्भुल्प-विकव्प होकर रज, सत्त्व, तम, ये तीनों गुणसहित सगुण 
स्थूल-भाव प्रगट हो जाता है। तो चशञ्चल-बृत्तिसे सारा कार्य होने 
लग जाता हैं। सो यह देहके ही लक्षणसे हुआ । अतः यह भी जीवरूप 
चैतन्य नहीं है, जनेयाज्नीव अखण्ड डससे नन्‍्यारा ही रहता हे, सो 
पारखसरूप है, ऐसा जानिये ! ॥ ७९ ॥ 


साखीः-- अन्धा हगें.पहाड़ चढ़ि | मोहि न कोई देख ॥ 
कहहिं कबीर पुकारिके। आप सरीखे लेख ॥ ८०॥ 


टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हेंः-- और हे सन्‍तो ! जैसे कोई 
था मलुष्यः पहाड़पर चढ़के हगे ८ मर-मूत्र त्याग करे, तब वह 
यह समझे कि-- में तो इतनी दूर ऊपर चढ़के आ गया हूँ, अब मुझे 
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तो कोई नहीं देखता होगा, वहाँ धोती खोलके नज्ञा बेठे। सहुरु 
पुकारके कहते हैं-- देखो ! वह निुद्धि अन्धा अपने समान सबको: 
भी पक्का अन्धा ही रखता है। तभी तो ऐसे उल्टे विचार करता है, 
नहीं तो ऊँचा पहाड़ या टीलामें चढ़े हुए वा वहापर बैठे हुण्को: 
तो सब कोई देख लेते हैं। “हगनेवालेको नहीं, तो देखनेवालेको: 
लाज” यह कहावत यहाँ रूग जाती है। इसी प्रकार सिद्धान्तमें 
पारख दृष्टिहीन अन्धा > ब्रह्मज्ञानी वा योगी, ये लोग योग वा ज्ञानकी 
साधना करके, पहाड़ > चराचर व्यापक बह्ममें चढ़े वा भ्रमरणशुफा, 
सहसत्रदक कमर शिखास्थानमें चढ़े, वहा चढ़ चुकनेपर हगने लगे, 
अर्थात्‌ मायाह्दैत दश्यका अभाव, मल, विक्षेप, आवरणका परित्याग,. 
शुद्ध-बुद्ध, निरखन एक आत्मा सच्िदानन्द ब्रह्म में हूँ! में बहुत 
उच्चस्थितिमं पहुँच गया हूँ। मुझ ब्रह्मकोी चित्त-चतुश्य, प्राण, दश- 
इन्द्रियाँ, पाँच तत्त्व, पच्चीस प्रकृतियाँ आदि स्थावर-जज्ञम कोई भी: 
देख नहीं सकते हैं। में सबको देखता हूँ, सर्वृव्यापक हूँ, इत्यादि 
समझने वा कहने वा मुखसे हगने लगे | तहाँ सहुरु श्रीकबी र साहेबके. 
पारखके ज्ञाता पारखी सन्त पुकार करके कहते हैं कि-- देखिये !. 
उन अन्धे बेपारखियाने ओर सबको भी अपने समान अन्धे ही समझ 
लिये हैं । नहीं तो पारख-दृष्टिवाले सन्‍त दूर रहके उन सबके रहसुय- 
सिद्धान्तको एक-एक करके देखते है। वह देहके भास, प्रकाश, 
आनन्द आदि सब देहके साथ ही छूट जायगी, बिना पारख जीव 
जड़ाध्यासी होके चौरासी योनियोके गर्भवासमें ही जञायगा, सो 
उन्होंने नहीं जाने। इसीसे देहके भास, अध्यास आदिमें गाफिल 
होके जड़ाध्यासी हो बद्ध भये, आवागमनमें पड़ गये। अथवा 
अन्धा ८ विषयी तथा वाचकज्ञानी पहाड़रूप कल्पना, विषय ओर 
स्री-देहमे चढ़के विषय-भोग करने छगे, निर्लज्ञ भये, सोई गहना 
है | छिपे-छिपे कुकम करने लगे, मुझे कोई देखता नहीं, ऐसा समझके 
मनमाने बुरा बर्ताव करने रंगे, ओर ऐसे पामर, विषयी छोग 
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मूर्खतासे ओर सबको भी ऐसे अपने जैसे ही रूखते हैं । जो जैसा 
होता है, सो दूसरे सज्जन, सन्‍त, महात्मा आदिको भी वेसे ही 
निगाहसे देखता है, ओर अपने समान ही वे होंगे, ऐसा समझते हैं । 
उनकी बुद्धि भ्रष्ट होती है, इससे कुभावना ही किया करते हैं। चेसे 
लोगोके संसर्ग नहीं करना ही अच्छा होता है ॥ ८० ॥ ' 
साखी।-- कबीर आचाये सब कहें | नाम रूपको ज्ञान ॥ 
नाम रूप चीन्हें नहीं।| रूप बखाने आन ॥ ८१॥ 
टीकाः-- ग्रन्थकर्ता कहते हैः-- हे नरजीवो ! वेद-वेदान्तके 
ज्ञितने भी आचाय॑ प्रथम हो गये, उन सबोने नाम-रूपका ज्ञान कहे 
हैं | अर्थात्‌ नाम-रूप शब्द या वाणीका रूप <“कार ब्रह्म माने हैं, 
अथवा नाम कहिये शब्दसे रूप सोई ब्रह्मका ज्ञान कहते वा उपदेश 
करते हैं। कहीं नाम-रूप मायां मिथ्या, आत्मा सत्य कहते हैं, कहीं 
नाम-रूपको ही मानते हैं, ओर नाम-रूपको यथार्थ निर्णय करके 
तो चीन्हते ही नहीं हैं या जानते नहीं हैं। बल्कि कव्पना करके 
ज्रह्म-परमात्माका और ही रूप या निरूप वर्णन करते हैं। मिथ्या 
धोखामे भूले-भुलाये रहते हैं। नाम ओर रूप जड़ पदार्थका तथा 
चेतन सत्य पदार्थका होता है, सो साकारमे ही घटता है, निरा- 
कारमें तो वह घटता ही नहीं है। स्थूल-सूक्ष्मरूप जिसका होवे, 
उसीका नाम सत्य होता है । जिसका रूप ही नहीं, उसका नाम भी 
मिथ्या है । नाम-रूपमय जगत॒को निषेध करके वेदान्तके आचार्योने 
ब्रह्म शानको सत्य कहा है, और ब्रह्मको निराकार माना है, फिर उसका. 
नाम शब्दम कैसे आया ? जब ब्रह्म, आत्मा, ईश्वर आदि नाम शब्दसे 
कहा गया, तो वह शब्दका रूप जड़ वा कब्पना ही ठहरा । अरे ! नाम- 
रूप, वाणी आदिका कब्पना करनेवाले तो नरजीच ही है, यदि जीव 
न होवें, तो उसका वर्णन कौन करेगा ? । बिना पारख सत्यनिर्णयको 
तो पहिचानते नहीं है । ब्रह्मका रूप ओर ही दब्दसख्वरूप वा ज्योति- 
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खरूप आदि अथवा निराकार है, ऐसा बखान करते हैं | सोई बात 
अभीके गुरुषवा लोग भी वर्णन कर रहे. हैं, बिना विषेक धोखामे ही 
भूले पड़े हैं ॥ ८१॥ 

साखी/--- बिना रूपका नाम जो । अबतक सुना न कान ॥ 


बिना रूपको नाम सो । केसे जगमें जान १ ॥ ८२॥ 

टीकाः-- प्रन्थकर्ता कहते हैं।--- और मतवादी ग्रुरुवा छोग जो 
कि-- वेद-शा्त्रोंके प्रमाणसे ब्रह्म, इश्वर, आत्मा आदिको सर्वथा रूप- 
रहित, निराकार, निर्मुण, निरश्नन, कहते वा मानते हैं। फिर उनके 
नाम कथन करके शब्द द्वारा बतलाते भी है। अब हे सन्‍तो ! देखिये ! 
जिसके रूपका या आकार खरूपका तो कहीं ठिकाना ही नहीं है, जो 
वैसे बिना रूपवालेका नाम सत्य भया हो, ऐसा तो अबतक भी कहीं 
किसीने कानसे सुना नहीं होगा; न कहीं देखा, जाना ही होगा ? 
किन्तु, ये श्रमिक वेदान्ती लोग वैसे ही असम्भव बात कहे हैं ओर 
कह रहे हैं । अच्छा ! तो यह बताओ कि, बिना रूपके निराकार माना 
हुआ परमात्माका- ब्रह्म, इश्वर, आत्मा, खुदा, इत्यादि सो वह नाम 
किसने रखा है ? ओर जगतमे नरजीवॉने केसे करके या किस 
प्रकारसे जाने कि--- उसका नाम बह्म या ईश्वरादि ही है, ओर उसका 
रूप नहीं है। रूपके बिना भी कहीं नाम रखा जा सकता है ? वह तो 
सरासर भ्रम वाणीके कब्पना ही होता है, सो निरर्थक बेफायदेका 
होता है। अतः परखकर उस धोखा, भ्रमको मिटाना चाहिये। सत्य 
बोधको ग्रहण करना चाहिये ॥ ८२॥ 
साखीः--- छिनमाहीं बोधिक भये । ज्ञान कथे अधिकाय ॥ 

छिनमाहीं संशय भये । दे ठगनी हुदकाय ॥ ८३॥ 

टीकाः-- ग्रन्थकर्ता कहते हेंः-- हे जिज्ञासु मनुष्यों ! गुरुचा 
लोगोंकी स्थिति बड़ी विचित्र दुर्दशाश्रस्त रहता हे । क्षण-क्षणमें 
उनकी मति बदरती ही रहती है। क्योंकि, वे ठग-ठगिनियोंके साथमें 
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अलमस्त हो रहते हैं, इससे कभी स्थिर होने नहीं पाते हैं । वेदान्ती 
छोग एक क्षणमें तो बोधिक ८ बोधवान या बुद्धिमान, शानी बनके 
स्वयं बह्मखरूप हो जाते हैं। अपनेको नित्य मुक्त, नित्य तृप्त, शुद्ध, 
बुद्ध, निरञ्नन, मान लेते हैं। जब ज्ञानी भये, तब बह्मज्ञानकी 
अधिकाय 5 बहुत ही विशेषता, अत्यधिक महिमा कथन करते हैं, 
बहुत उपदेश भी देते है। फिर क्षणमर बादमें हो एक ऐसा संशय 
उत्पन्न हो जाती है कि-- ब्रह्म तो मन, बुद्धि, वाणीसे परे अवाच्य है 
अब कुछ बोलो ही मत, बस चुप हो जाते है। फिर तब भी ठगनी 
वाणी कल्पना मनमभें, हुदकाय 5 सद्भुव्प उठाय देती है । फिर उनसे 
चुप रहा ही नहीं जाता, तब तो ज्ञान-विज्ञानका उपदेश देने रूग 
जाते हैं । इसी तरह कभी ज्ञानी ओर कभी अज्ञानी तथा कभी वक्ता, 
कभी गूँगा, हो जाते है; स्थिति कुछ भी नहीं पाते है। अथवा वेदान्ती 
लोग जब कभी बोधखरूप त्रह्म बनते हैं, तब क्षणभरमें ही छत दृश्य 
नाम-रूपमय जगत्‌का बाध या निषेध करके द्वेत कुछ है ही नहीं, 
कहकर अद्वेंत एक ब्रह्म आप ही हो जाते हैं। तब तो अधिकतासे 
ज्ञानका कथन करते हैं| सच्चिदानन्द ब्रह्म भये, तो शून्य ही हो रहते 
हैं! पुनः ठगिनी कल्पना ज़व हुदकाय देती है, तो वृत्ति चश्चल होके 
सड्डल्प-विकल्प उठाने रूग जाते हैं ओर थोड़ी देरमें या क्षण भरमें 
ही बहिलेक्ष करके देखते हैं, तो संशयरूप जगत्‌ द्वैत ज्योंका-त्यों 
मी देखनेमे आ जाता है। इससे बड़ी दुविधामें पड़के भ्रमचक्रमें 
गाफिल, जड़ाध्यासी हो जाते है । बिना पारख किसीकी धोखा नहीं 
छूटती है ॥ ८३॥ 


साखीः-- ठगनीके हुदकावते | छिनमें ब्रह्म स्वरूप ॥ 
छिनमें संशय ऊपजे । ब्रह्म हुवा अमरूप ।| ८४७ ॥ 


टीकाः-- ग्रन्थकर्ता कहते है;-- ओर हे सन्‍तो ! ठगिनी ८ वाणी, 
कव्पनाके वेगसे, हुदकावते 5 मनमे सद्भुल्प-विकव्प चिन्तनादि चञ्जरूता 
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उठानेसे क्षण भरमें तो जीव आप ही ब्रह्मखरूप नि्शुण बना, फिर साधना- 
के अन्तर्म निर्विकल्प स्थिति भई, उसे ही सच्चिदानन्द ब्रह्म माना, और 
जब सहविकल्प इच्छा या स्फुरणा उठी, तब क्षणभरमे संशय उत्पन्न 
हुई कि-- यह जगत्‌ कहाँसे उत्पन्न भया ? द्वैत क्‍यों दिख रहा है : 
पक है कि, अनेक है ? वास्तवम सत्य क्या है ? इत्यादि दुविधा खड़ी 
होती भयी | तब माना हुआ एक ज्ह्म भी मिथ्या भ्रमरूप ही हुआ। 
गाफिलिम पड़के हंसपदसे नष-भ्रष्ट, बद्ध हो गये। बिना पारख ॥ 
अथवा पक्के ठग या ठगकी नारी ठगिनी ग़ुरुवा लोग बने हैं। उन्होंके 
प्रपश्ञमें हुदकावते,बहकावते, भ्रमावते, भुलावते, नाना प्रकारके वेदान्त- 
के उपदेश सुनते-सुनाते, वाणी कल्पनाकों गुनते-गुनाते मलुष्य-जीव 
श्रमिक भये, तो क्षणभरमें ही वे ब्रह्म खरूप भये, सर्वाधिष्ठान मैं हूँ, 
यह निश्चय किये । तो भी जड़-चैतन्य खरूपसे संसारमें न्‍्यारा-न्यारा 
ही रहा, सब जगत्‌ प्रपञश्न दिखता ही रहा। फिर क्षणमें जीवोको 
संशय उपज्ञा कि-- जगतकों अखत्य कहते हैं, सो तो दिखता है, 
ब्रह्मको सत्य कहा हुआ है, वह तो दिखता भी नहीं ? क्या बात है? क्या 
निश्चय करना? चलो! अपने गुरु महाराजसे पूछें, कहके गुरुवा लछोगोंके 
पास आके पूछे, संशय प्रगट किये । तब वेदान्तीने कहा कि-- नाम- 
रूप कथनमात्र मिथ्या जगत्‌ है, किन्तु अधिष्ठान ब्रह्म वस्तुतः सत्य 
है। तुम इसे जगत्‌ मत कहो, और जगत्रूपमें देखो भी नहीं, और 
इसे ही विश्वरूप व्यापक ब्रह्म समझो, एक अद्धेत ब्रह्म कहो तथा 
ब्रह्मरूप करके ही सबको देखो। वस! बेड़ापार है, समझ पलटा कि--- 
ब्रह्म हुआ | ऐसा कहते हैं। परन्तु इस प्रकारसे तो मिथ्या श्रमरूप 
धोखा ही वह ब्रह्म हुआ। किन्तु किसी तरह भी सत्य नहीं हुआ। 
अतः सत्य निर्णयसे परख करके भ्रमकों हटाना चाहिये ॥ ८४॥ 
साखीः-- कबीर ठगनी भूतनी । भरि भरि आबे गात ॥ 
कबहूँ संशयते भरी । कबहुँ भरी वेदान्त || ८५ ॥! 
टीका।--अश्रन्थकर्ता कहते हैं+-- हे नरजीवों | यह ठगनी र माया, 
सं० नि० घटू० ६३-- 


[९९७४ | संयुक्त घट अन्थः |. [ श्रीकवीरपरिचय साखी-- 





[णी, कल्पना, विषय, स्त्री, गुरुवा छोग' ओर मन इत्यादि सब 
जीवोकी ठगनेवाली महा ठगिनी हैं । यह तो श्रम भूतके अर्धा ड्लिनी 

नारी भूतनी > प्रेतनी, चुडेल, डॉकिनी, शाकिनी, पूरी जबरदरुत 
मरियरल ही बनी है । सो सब नर-जीवोके शरीर वा हृदयमें प्रवेश 
करके बेठी है। समय-समयपर अपना जोर दिखाती है। वाणी 
विषय ओर काम विषयादिका वेग या ऊूहरी भर-भरके या उमड़- 
उमड़के, बढ़-बढ़के, गात ८ अन्तःकरणमें बढ़ाती ही चली आती है । 
मुख्य भूतनी, ठगिनी वाणी कल्पना भर-भरके मनमे श्रम बढ़ाते ही 
आती है, ओर कभी तो वह मनमें संशय, दुविधा, भ्रम, आदिसे 
भरपूर कर देती है। जीवको अज्ञानअखित करके नाना सड्डब्प- 
विकल्प, चाहना आदिमें डाल देती है। जगत्‌मे नाना मत, पन्थ, 
सिद्धान्त, आदिकी भिन्न-भिन्न विस्तारकर द्वेत प्रपश्चको ही भलीभाति 
दिखलाती है, ओर कभी तो वह जब वेद्-वेदान्तमतमें जाके भर 
जाती है, तब वहाँ उधम मचा देती है। सम्पूर्ण दृश्य चराचर 
जगतको एकदम निषेध करके, नोच-नोचकर सब सत्य, विचारादि 
सहुण आभूषण, विवेक वस्थकों फाड़-फाड़के फेककर भूतत्ती प्रचण्ड 
हो जाती है, तो उच्च, भयद्शुररूपकों धारण कर छेती है। ये नहीं 
ओ नहीं, जगत्‌ नहीं, में ब्रह्म हूँ, और सब कुछ चराचर मेरा ही 
सरूप है, में सर्वत्र परिपूर्ण व्यापक आत्मा हूँ । इस प्रकार कहके 
कभी नड्डी हो जाती है, इधर-उधर नाचती-फिरती है। कभी सब 
जगतको अपनेमे ही लपेट छेती है। ऐसी यह कव्पना बड़ी विचित्र 
जीवॉको भुलानेवाली भवबन्धनके कारण है। उसे ठीक तरहसे 
परखकर मनसे निर्कांछ, बाहर करके भगा देना चाहिये ॥ <५॥ 
साखीः-- कबीर ब्रह्म पिशाच यह । जबर बड़ा मुँह जोर ॥ 


बड़े-बड़े ओमा झारन लगे । बकन लगे तेहि ओर ॥ ८६॥ 
टीका+-- अन्थकर्ता कहते है+-- और हे नरजीवो ! यह 
वेदान्तियोने माना हुआ ब्रह्म क्या है कि, एक ब्रह्मपिशाच या ब्रह्म- 


प्रन्ः ५ ] पारख सिद्धान्त द्शिनी श्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित। [ ९९.७ | 


राक्षस, ब्रह्मदेत्य, ब्रह्मभृत, बक्मप्रेत, खास मनका अम, धोखा ही 
है। अतः वाणीकब्पनासे कथन कर, दृढ़मानन्दी किया हुआ महा 
भ्रमरूप यह पिशाच ब्रह्म जिसके सिर वा हृदयमें चढ़ जाता हे, 
फिर सो मनुष्य बड़ा जबरदस्त मुँहजोर या महा बकवादी अवि- 
चारी हो जाता है। उसे खसारासार, सत्यासत्य, निर्णयका कुछ 
भान ही नहीं रह जाता है। इस मिथ्या भ्रमभूतका मुख बड़ा 
जोरदार होनेसे जल्दी थकता ही नहीं हे। उस अमने ज्ञिसको 
दबाया, जीता, वह मनुष्य सुधि-बुधिको खोकर जैसे मन भाने, बेसे 
ही बकने-झकने, सिद्धान्त कायम करने, अद्ैत ब्रह्मबोध देने लूग' 
जाता है। जड़ ओर चेतन्य जीव भिन्न-भिन्न प्रत्यक्ष ही हैं । उसे न 
मानकर तहा “जबरदस्तीका ठेंगा सिरपर” की कहावतके अनुसार 
एक अद्वेत ही ब्रह्म है, दूसरा छत कुछ नहीं है, सब दृश्य मिथ्या 
भ्रान्ति है। ऐसे मानन्दी दृढ़ करते-कराते हैँ, और बड़े-बड़े 
ओझा > वाणी, खानीके भूत उतारनेवाले गुरुवा छोग ( ताब्यिक टोना- 
मोना, झाड़-फूँक करनेवाले ओझेके समान बने ), गुरुवाई करने लगे । 
योगी, ज्ञानी, ब्रह्मश्ानी, या विज्ञानी बड़े-बड़े बह्मवेत्ता कहलानेवाले ऋषि, 
मुनि, सिद्ध, साधक, इत्यादिकोंने चार वेद, बावन उपनिषद्‌ , षट्‌ शास्त्र, 
मुख्य वेदान्त शास्त्र आदि प्रन्थोंके कल्पित वाणी पढ़, खुन, गुनकर 
उसे ही पक्का दृढ़ निश्चय करके फिर अन्य जिज्ञासु नरजीयॉंको भी 
वही वाणी सुनाय-खुनायके उनके भ्रम, अश्ञान या अबोध, बन्धनरूपी 
भूत, मायाके विकार, भर, विक्षेप, आवरण भूतकालके अविदया 
आदिको झारने-फूँकने, हटाने, निकालनेका प्रयत्न करने छरूगे। 
बरह्मश्ानका उपदेश दे-देकर अद्तेत सिद्धान्तका बोध करने रंगे | तब 
उनके ऐसे उपदेश खुन-खुनकरके ओर उनके शिष्य-शाखारूप मनुष्य- 
वर्गको भी चह अ्रमभूत चढ़ गया, तो उनकी तरफ मुख करके वे 
सब भी उनके समान ही मनमाने बकने रूंगे। आँय, बाँय, काँय, 
अछू, बल, कछ, हम, गूम, सखूम--“शअ्रहं ब्रह्मास्मि, ब्ह्मेवाहमस्मि, तल्वमसि; 





[९९६ ] संयुक्त घट गन्थः |. [ श्रीकबीरपरिचय साखी--- 





अयमात्माब्रह्म, सर्व” खट्विदंब्रह्मनेहनानास्तिकिद्यन, ” इत्यादि चिल्ला-चिल्लाकर 
धूम मचाये | भ्रमभूत उतरनेके बदले और परिपुष्ट होके उनपर चढ़ 
गई। पक्ष, कल्पना, मानन्दीरूपी वाणीका उदम्रभूत और जड़ाध्यास- 
रूपी खानीकी कठिन भूत गरुवा छोगोंके प्रयल्लसे नहीं निकली । 
गुरुचेले और भी दृढ़ पक्षपाती, अविचारी, अध्यासी बनकर 
सन्निपात चढ़ा हुआ अ्रमिक मलुष्यके समान “एकोब्रह्मद्वितियोनास्ति,- 
ब्रह्मसत्य॑ जगन्मिथ्या जीवोब्रहो बनापर:??-- अर्थात्‌ एक ही अद्वेत ब्रह्म 
चराचरमें व्यापक एकर्व सत्य है, ओर दूसरा द्वेत नहीं है ! नहीं 
है !! नहीं है !!! ब्रह्म सत्य है, जगत्‌ मिथ्या है, जीव-ब्रह्ममें कोई भेद्‌ 
है ही नहीं, अभेद है। ऐसे ही बारस्बार पुकारते-पुकारते उसी 
धोखाकी ओर लगके ही बकवाद करने लगे । वैसे अविवेकी श्रमिक 
लोग व्यर्थ ही कब्पनामें लगकर नरजन्मकी आयु खो देते हैं, ओर 
जड़ाध्यासी होनेसे चोरासी योनियोमें जाके आवागमन चक्रमे ही 
पड़ा करते हैं । अतः पारखी सहरुके सत्सकह्ल द्वारा उसे परखकर भ्रम- 
भूलको मिटाना चाहिये ॥ ८६ ॥ 


साखी/-- कबीर हिन्दू तुरुक पर | खेले एके भूत ॥ 
पण्डित काजी हारिया | भारें माकी चूत ॥ ८:७॥ 


टीका+-- अ्न्थकर्ता कहते हैं:-- हे नरजीवो ! संसारमें सब 
तरफ एक ही भूतका साम्राज्य शासन फैला हुआ है। तहाँ हिन्दू- 
धर्मावलस्बी चार वर्ण--३६ ज्ञात माननेवालोंपर ओर तुरुक 5 मुसरू- 
मान, शेख, शेय्यद, मोगल, पठान ऐसे चार भेद करके भी एक ही 
जात माननेवालॉपर और ईशाई, पारसी, बोद, जैन, इत्यादि सकरूू 
मतवादियोपर, एकेभूत ८ वाणीका एक ही अज्ञमान, कव्पना, अ्रम, 
भूल, धोखा, कर्ता, ब्रह्म, ईश्वर, अछाह, खुदा, गॉड़, सुगत, शुन्य, 
निर्वाण, अरिहन्त, इत्यादि मानन्‍दी सोई भूत, भविष्य, वर्तमानमें 
एक समान खेल रही है, उन्हें नाना साधनोंमे खेला-कुदा, नचा रहा 


किक 


। 
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है। अर्थात्‌ एक ही भ्रम कल्पना वाणीका पक्ष सोई भूत होके नाना 
रूपमें खेल-खेला रहा है । पण्डित, काजी, पोप, भिक्षु, यति, इत्यादि 
भूतरूपी अपने-अपने इश्देवताकी खोजीके लिये पीछे पड़े, नाना 
प्रयत्न करने रूगे। किन्तु मनकी कद्पना पकड़नेमें नहीं आई। 
अन्तमें वे सब हार गये, थकित जड़ाध्यासी भये, तब माकी - माया, 
स्त्री, वाणी, करपनादिकी ही सेवन करके जीवकी बन्धन दुःख 
आदिको झारने, मिटानेका प्रयत्न करने रूगे । तो भी वह कुछ भी 
झरा नहीं, उद्टी ओर ज्यादा ही जड़ाध्यास उन्नपर चढ़ी। अतः 
हंसपद मुक्तिसे चूत--च्युत या पतित होके कर्मकी चुकीसे नप्-भ्रष्ट 
हो गये । जब देह छूटी, तो मायाकी अध्याससे स््रीकी गर्भवासको 
ही जाते भये वा जा रहे हैं, बिना पारख ॥ ऐसे जब बड़े-बड़े अगुवा 
लोग ही खानी-वाणीकी नशा, मन भूतकी बन्धन, झार नहीं सके, 
बिना पारख मनुष्य पदसे च्युत होके आप ही मॉँकी योनि द्वारा 
गर्भवासमें गिर गये । तब उनके अनुयायी श्रम भूतकी बन्धनको क्या 
मिटायंगे ? देह छूटनेपर ये सब भी अध्यासवश चारखानीकी 
नाना योनियोंके गर्भवासको ही प्राप्त होवेंगे । अतः पूर्ण पारख स्थिति 
हुए विना किसीका बन्धन मिटता नहीं है, ऐसा जानिये ! ॥ ८७ ॥ 


साखीः-- ज्ञाता ज्ञेय अरु ज्ञान जो । ध्याता ध्येय अरु ध्यान ॥। 
द्रष्टा दृश्य अरुदरश जो । त्रिपुटी शब्दा भान ॥८८॥ 


टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हैं:-- हे जिज्ञाखुओ ! वेदान्तियाँने 
जीव, ईश्वरकी तीन-तीन जिपुटी डड़ायके फिर अब्लेत खिद्धान्तका 
कथन किया है। तहाँ उन्‍्होंका कथन ऐसा है. कि, जीवकी पिण्डमें 
तीन तिपुटी हँ--ध्याता, ध्यान, ध्येय। उसमें ध्याता>स्थूल वा 
जीव है, ध्यान ८ खूक्ष्म वाणकाग्रव॒त्तिका सस्बन्ध है। ध्येय 5 कारण 
वा इष्ट पदार्थ है, जिसका जीव ध्यान करते हैं। ये तीनों जिपुटी 
सहित जोब भाषको. डड़ायके अद्वेत एकत्व भावना करके जीक- 
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ईश्वरकी एकता मानते हैं। तहाँ तुरिया अवस्था महाकारणरूप 
हुआ । फिर कैवल्य ब्रह्म होनेके लिये तहाँ ईश्वरकी तिपुटी भी 
जड़ाते हैं; ज्ञाता, शान, शेय, जो कहा है, सोई ब्रह्माण्डमे इंश्वरकी 
जिपुटी माने हैं । ज्ञाता ८ ईश्वर, ज्ञान मूल प्रकृति-तुरिया, शेय ८ 
अव्याक्ृत, सो कारण, ओर हिरण्यगर्म खूक््म तथा विराट स्थूल, 
सोई ईश्वरके तीन देह माने हैं। यह सम्पूर्ण शेय इसे भी डड़ा देना। 
इस प्रकार षट॒पुटी छोड़नेपर तब एक त्रह्म वा आत्माकी अखण्डः 
दशाको प्राप्त होती है; ऐसा वेदान्तियोंने कहा है और माने हैं, और 
द्रष्टा > चैतन्य जीव, दृश्य > जड़ जगत्‌ जो स्थूलरूपमें दिखाई 
देता है, और दरश या दर्शान ८ नेच ओर विषयरूपका सम्बन्ध होना, 
तैसे इन्द्रिया तथा विषयोका सम्बन्ध, एवं जीव और जड़का सम्बन्ध, 
इत्यादि जो कुछ भी जिपुटी शुरुवा लछोगोने बताये हैं, और त्रिपुटीसे 
रहित ब्रह्म कहे है, सो सब शब्द द्वारा भान होनेवाला शब्दका विषय 
भास ही है। यानी दशब्दका कथन मन-मानन्दी मिथ्या भ्रम ही है । 
जीव, ईश्वर, जगत॒की यावत्‌ तजिपुटी शब्दाभान या वाणी कब्पना- 
मात्र है| ब्रह्मको सर्वाधिष्ठान कारण माने हैं, तहाँ ईश्वर-पुरुष, तथा 
प्रति, ज्ञान, अज्ञान, जड़, चेतन्य इन्हों षद कार्यमे कारण ब्रह्म 
भरा है। ऐसा वेद्‌ वचन वृहदारण्य डपनिषतका प्रमाण है, सो 
भान या ज्ञान भी शब्द द्वारा ही हुआ | किन्तु ऐसा ब्रह्म कहीं विवेक- 
द्वारा ठहहरता ही नहीं है। अतणव वह मभनुष्योंकी मिथ्या धोखा, 
भ्रममात्र है । गुरुसत्सज्ष्म)ं परखके उसे यथार्थ समझना 
चाहिये । खत्यासत्यका निणय करके खत्यसारकों ही ग्रहण 
करना चाहिये ॥ ८८ ॥ 


साखीः--- लाहल पारख शब्दकी | जो परखे सो पाक ॥ 
तामें जो हलन्ना करे | सोई होय हलाक ॥ ८६ ॥ 
. »' टीका+--अन्थकर्ता कहते हैं:-- हे सन्‍्तो | सम्पूर्ण शाब्दकी-- काल, 
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सन्धि, झाँश्की; तत्‌, त्वं, असिकी; जीवमुख, मायामुख, त्रह्ममुख, 
आदि सब वाणी ज्ञाककी, पारख या परीक्षा निर्णय छान-बीन 
करके सत्यन्यायले विवेक कर जिन्हें खरूप ज्ञान पारखबोध 
लाहल > प्राप्त हुयी या अहण भयी, सो पारखी सन्त जीवन्मुक्त 
सर्वोपरि होते हैं। और जो कोई जिज्ञासु नरजीच ऐसे पारखी 
सन्‍्तके दारण-प्रहणकर गुरुमुख निर्णय सारशब्दका विचार करके 
जो कि, सब यम जाल खानी-वाणीको ठीकसे परखते हैं, ओर उसकी 
अध्यासोंकों त्याग देते है, सो पाक पवित्र, शुद, निविकार, 
निर्बन्ध हो जाते हैं। पारख स्थितिमें ही वे स्थिर रहते हैं। ऐसे 
निर्णय विवेक-विचार न करके उसमें उल्टा जो उपाधि करते हैं, 
पारखी सन्‍्तोंकी सत्सहृल न्‍्यायमें हल्ला-गुल्ला या शोर-गुलू मचाके 
विरोध, टणए्टा, फसाद करते हैं तथा तक-वितरक, निन्‍्दा-चर्चा, 
खण्डन, करते हैं, गुरुवा छोगोंके मत, पन्थ, श्रन्थ, सिद्धान्त, वेद, 
कुरान, आदिका पक्ष पकड़ते है; खैंचातान करते हैं, सोई अविचारी 
मतवादी, श्रमिक, जड़ाध्यासी होयके, हलाक ८ महादुःखी, हेरान, 
सनन्‍्तप्त, होते हैं। बारमस्बार चारखानी चोरासी योनियाोंके जन्म-मरणके 
चक्रमे पड़के दुःख ही भोगा करते हैं। अतः पारख बोधको त्रहण 
करके निर्बन्ध सुखी हो जाना चाहिये ॥ ८० ॥ 


साखी।-- कबीर शब्दातीतकी । शब्द बताबे भेव ॥ 
शब्द न चीन्हें बावरा ! करे शब्दकी सेव || 8० ॥| 


टीका/--प्रन्थकर्ता कहते हैं:--- ओर हे नरृजीवो ! ये गुरुवा लोग, 
ब्रह्मकों शाब्दातीत ८ शब्द्से परे, निःश्क्षर, वाणीसे रहित बतलाते 
हैं, ओर फिर वेद-वेदान्तके शब्दद्धारा ही उस ब्रह्म-परमात्माकी 
भेव ८ भेद, रहस्य, महिमा, वर्णन करके बतलाते हैं, सो शब्दसे ही 
कहा, खुना, माना जाता है। फिर शब्दातीत केसे हुआ ? शब्द तो 
नरजीवोसे बनता है, . वेदादि वाणी भी जीवोंकी कल्पनासे बनी हे, 
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सो विवेक करके ठीकसे तो शब्दको चीन्हते नहीं हैं, बावरा > पागल 
या दिवाने भ्रमिक बने हैं। इसीसे शब्दकों निषेध करके भी 
बारम्बार उसी कल्पनारूपी शब्दकी सेचन, सेवा, मानन्दी, गुलामी, 
ही करते रहते हैं। उसका सकल भेद तो पारखी सहुरु ही न्याय, 
निर्णयकी गुरुमुख सारशब्दसे बतायके दरशाते हैं, शब्दातीत माना 
हुआ कोई एक बह्म जो कहा है, सो तो मनुष्योंकी ही कव्पना है। उसे 
माननेवाले जीव ही सत्य है, सो मानन्दो मिथ्या है । किन्तु पक्षपाती 
लोग बावले बने हैं, इसलिये शब्द जालकों वे चीन्हते, पहिचानते 
नहीं हैं। धोखासे ४“कारको ब्रह्म मानके शब्दकी ही सेवा कर-करा 
रहे हैं। अतः भवबन्धनोंमें ही बद्ध पड़े है, विना पारख ॥ ९० ॥ 
साखीः-- जो-जो सुने गशुने सोई । देखें कहें बनाय॥। 
कबीर गुण शब्दका | पारख बन जहड़ाय ॥ ६ १॥ 
दीकाः-- ग्रन्थकर्ता कहते हैं:-- हे जिज्ञासु मल्ुष्यो ! गुरुषा 
लोग जो-जो कुछ भी खुनते-सुनाते है, ओर गुनते-गुनाते हें, वह 
सब शब्दका ही विस्तार है । तथा शब्द समूहरूप अन्थ वेद, शास्त्र, 
पुराण, कुरान, आदिको देखते हैं; फिर वाणी बनाय-वनायके कर्पित 
शब्दको ही सुखसे कहते हैं। ओर कहे कबीर > गुरुवा लोगोंने जो 
कुछ भी सिद्धान्त कहे है और कहते हँ-- कर्ता पुरुष, ब्रह्म, आत्मा, 
परमात्मा, ईश्वर, खुदा, इत्यादि सो सब भी शब्दका गण या 
विषय-कल्पना होनेसे भ्रम, धोखा ही है, ओर पूर्चमे वा अभी जो-जो 
बात कानसे सुना गया वा सुन रहे है, सो भी शब्द ही कहलाता 
हैे। तथा जो-जो बात मनसे मनन या गनाव किये वा कर रहे हैं, 
सो भी सोई दाब्दका ही खूक्ष्म भाग हे, ओर रूप विषयको देखके 
वेसी वृक्तिको बनाकर जो कुछ भी कहे वा कह रहे हैं, वह भी 
शब्द ही है। इस प्रकार गुरुवा छोगोंके कथन, मानन्दी सब इझब्दका 
गुण ही ठहरा, शब्दातीत नहीं हुआ । यथार्थ गुरुनिर्णयसे परीक्षा 
दृष्टि खोलके पारखबोध हुए बिना वे सब श्रमिक छोग जहेँड्राय 
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गये, अर्थात्‌ पारखसे सत्यासत्य जाने बिना, जड़ाध्यासी हो बद्ध 
हो गये, तो वे चौरासी योनियोंके चक्रमें ही पड़ गये। बिना 
विवेक ऐसे ही पतन होता है ॥ ९१ ॥ 
साखी/-- स्वपने सत्य दिखायके । जागे मिथ्या होय ॥ 
कहहिं कबीर छिनारिकी | कला न चीन्हा कीय ॥ ६२॥ 
टीका: प्रन्थकर्ता कहते हैं:--- और हे सन्‍तो ! इन गुरुवा 
लोगोंने स्वप्रवत्‌ जगतको मिथ्या दिखलायके वाणीसे एक त्रह्मको 
सत्य कहा है। परन्तु विवेक दृष्टि खुलके नरजीव जागनेपर वह 
ब्रह्म आदि मानन्दी सरासर मिथ्या भ्रम ही साबित होती है । सह्ुरु 
श्रीकबीरसाहेबके पारख सिद्धान्तके ज्ञाता पारखी सन्त कहते हैं 
कि--छिनारि 5 वाणी-कल्पना तथा व्यभिचारिणी वुद्धिवाले श्रमिक 
गरुवा छोग इंन्होंकी कला प्रपश्च, धोखा, कपठ, विकार आदिको 
बिना पारख संसारमें कोई चीन्हते ही नहीं है । अत+ अनजान होके 
महावन्धनमें ही जकड़ पड़ते हैं। अथवा जैसे अर्धनिद्वित अवस्थामे 
जाग्रतकी भास, अध्यास, उदय हो करके नाना प्रकारके स्तन उस 
वक्त सत्यवत्‌ दिखाई देते हैं । किन्तु, जाग्रत्‌ होनेपर वे मिथ्या ही 
होते हैं । उसे सत्य मानना मू्खता है। क्योंकि, डससे कोई कार्य 
पूर्ण नहीं होता हैं, अतः मिथ्या है। तैसे ही उपासना, योग आदि 
साधना विशेष करनेसे धारणा, ध्यान द्वारा बृत्ति एकात्र होनेपर 
मनके भावना अनुखार मूर्ति खप्तवत्‌ त्रिकुटीके भीतर दिखाई देती 
है, और नाद-विन्दुकी घर्षणसे सो तहाँ ज्योति प्रकाश होता है, 
किसीको अंगुष्टमात्र मूति दिखती है, किसीको हीरावत्‌ प्रकाश 
भासता है। सो तस्तवोंका प्रकाश, भास, खप्तवत्‌ असत्य या मिथ्या 
ही है। परन्तु गरुवा लोगोंने साधना द्वारा डसे ही साधकोंको 
दिखलायके सत्य बतलाये हैं। ज्योतिखरूप परमात्माके दर्शन, 
ईश्वर साक्षात्कार, इश्देवका दर्शन प्राप्ति, इत्यादि महिमा बतायकर 
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हल 65 ममिमिकििकिटिल किलर न दल कक. सिललकिन मटर कस कल 
डसे ही सत्य ठहराये हैं। परन्तु जब धारणा, ध्यान टूट जाती है, 
बहिदृत्ति हो जाती है, तब जाभ्त्‌ अवस्थामें वह सब दृश्य गायब 
होके, मिथ्या ही हो जाती है। तथापि बिना पारख मज॒ष्य घोखेमें ही 
पड़े रहते हैं । सहुरु श्रीकबीरसाहेबके सत्य निणयको पारखी सन्त 
कहते हैं-- व्यभिचारिणी बुद्धि, वाणी कल्पना, आम, ये ही छिनारिकी 
कलाको थे बेपारखी छोग किसीने भी चौन्हें नहीं। अतएव असत्य 
मनके भासको ही सत्य मान-मानके भूले, भमठके भवबन्धनमे पड़े | 
अतः पारखी साधु गुरुके सत्सज्ञ विचारद्वारा उसे परखके यथार्थ 
पहिचानना चाहिये ॥ ९२ ॥ 
साखीः-- हिन्दूका गुरु बावना । नित उठि करे ग्रणाम ॥। 
तुरुक मुरीद है तीसका । पाँच बखत करें सलाम ॥ ६३॥ 
झीकाः-- अ्रन्थकर्ता कहते हैंः-- हे जिशासुओ ! इधर हिन्दू ८ 
चोटी रखनेवाले, ईश्वर, वेद, शास्म्रोंको माननेवाले, सूर्तिपूजक हिन्दू 
धर्मावलम्बियाँका, शुरू ८ आचार्य, श्रेष्ठ, माननीय, वजनदार, महत्त्व, 
बावना > बावन अक्षर “कः से 'क्ष, तु, ज्ञ', तक रेए तथा 'अ से अ? 
तक १६ स्वर मिलायके ०२ वर्ण होते हैं । उन्हींसे बनी हुयी वेद आदि 
पुस्तकोंको हिन्दू लोग वेद भगवान्‌, अक्षर ब्रह्म, आदि गुरु समझ 
कर मानते हैं। इसलिये नित्य -रोज-रोज डठ करके प्रातःकालमे 
तथा सन्ध्यामें भी अक्षररूप वेदको और ब्राह्मणोंकों वे हिन्दू लोग 
प्रणाम - नमस्कार, वन्दना कर भक्तिपूर्वक शिर झुकाते हैं। वैसे ही 
अपने पुत्रोंको, शिष्योंको भी प्रणाम कराते हैं। इसी प्रकार उधर 
तुरुक 5 मुसलमान झोग, चार कितेबके कुरान शरीफको ओर खुदा, 
अल्लाह, फरिस्ते, चौदह तबक आदि माननेवाले इस्लामधर्मी छोगोंका 
पीर या गुरु, तीसका> तीस सिपारा ८ अलिफ, वे, से हमजा, ऐ, 
बैततक ३० अक्षर मुसलमानोंके अरबी वा उर्दूमें बनाये हैं। उसीसे 
बना हुआ कुरानके चार किताब है, तिसीके मुरीद > चेल्ा या शिष्य, 
शागिद तुरुक छोग बने हैं, वे तीस अक्षरके कुशनकों पढ़के खदाके 
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लिये पाँच बखत सलाम करते हैं, निमाज पढ़के बन्दना करते हैं । 
पाँच बखत निमाज पढ़ना, साम-सबेरे बाग पुकारना, तीस दिनका 
रोजे रखना, सालोंसालः हज्ज करनेको जाना, और जाकात कमे 
करना, इत्यगदिको धर्मकर्म मानके मुसलमान लछोग बड़ी श्रद्धासे 
करते-कराते हैं? इस प्रकारसे हिन्दु ओर मुसलमान लोग बिना पारख' 
वाणीके ही दास या गुलाम बनके अमचक्रमे पड़े है ॥ ९३ | 


साखीः-- याकी आशिष देत नहीं । वाको दुवा न देत ॥ 
सुर नर मुनि ओ पीर औलिया। रगरें नाक अचेत ॥ ६४॥ 


टीका/-- अन्थ कर्ता कहते हैः--हे सन्‍तो! ऐसी दृढ़ताले वाणीकी 
मानन्दी करनेपर भी, याको ८ इन हिन्दु लोगोंको उनके गुरूरूप 
५२ अक्षर, वेद, ईश्वरादि कभी भी कुछ आशीर्वाद, दया भाव, 
शिक्षा, नहीं देते हैं। तथा बाको 5 उन मुस्लिम लोगोंकों भी उनके पीर- 
रूप ३० हुरूफके सिपारा, कुरान, खुदा, आदि कभी, दुवा ८ शुभ 
कामना, आशीर्वाद, तालीम, कुछ भी नहीं देता है | अरे भाई ! अक्षर 
या वाणी कल्पना जड़ तथा अ्रमरूप हैं, तो फिर वह किसको केसे 
आशीष या इडुवा देवें, नाहक मिथ्या धोखामे पड़े हैं। इसलिये 
हिन्दुओमें सुर">देवता, ज्ञानी, सत्त्वगुणी भनुष्य, नर> भक्त, 
मानव पुरुष, रजोगुणी मनुष्य, मुनिर तपस्री, योगी, मननशील' 
करनेवाले तमोगुणी मलुष्यवर्ग और मसुसलमानोमें, पीर गुरुषा 
लोग, ओलिया- सिद्ध फकीर छोग, पेगम्बर, सुतन्नी, शिया, आदि 
सब तुरुक लोग क्रमशः मन्दिर, तीर्थस्थान अ्येर मसजिद, मक्का, 
मदीना आदि हज्जमें जा-जा करके नाक, सुख, सिर, रगड़-रगड़ करके 
या घसड़-फसड़, नाक घिसाधीस, माथा ठोका-ठोंक करके बिना 
विचार, अचेत - गाफिल, बेहोश होते है । जड़ाध्यासी होके चोरासी 
योनियोके गर्मवासको जाते हैं । अतणव वे दोनों दीनके पक्ष छोड़कर 
पारखी सहुरुके सत्सकह् करके सारपग्राही होना चाहिये ॥ ९४ ॥ 


[१००४] संयुक्त पट ग्रन्यः ।.[ श्रीकबीरपरिचय साखी-- 





साखीः-- व्यासदेव वेदान्तमें | अद्ृतका कर बोध ॥ 
कहें कबीर निर्गेण भये । होय सत्सद्ग विरोध ॥ ६४ | 
टीकाः--- अन्थकर्ता कहते हैं।-- हे सन्‍तो ! वेदान्त शाखत्रके या 
ब्रह्मसूत्रके कर्ता वेदव्यास या कृष्णद्वेपायन शुकदेवके पिता थे। 
उन्होंने वेद संहिताका संग्रहकर चार भागोंमें विभाग किये। जो 
चार वेदांके नामसे प्रसिद्ध हुआ। वेदके अन्त-भाग वेदान्त सोई 
उपनिषदादि कहलाया, और वेदान्तके आचार्य व्यास हुये । इसलिये 
उन्हें श्रेष्ठठाके कारण 'देवः कहा गया है। सो व्यासदे वने वेदान्त 
शास्त्रमें भलीभातिसे युक्ति:प्रयुक्तिसे अछेत व्यापक एक ही ब्रह्म 
सत्य है, जगत्‌ द्वंत कुछ है ही नहीं, जो भासता है, सो मिथ्या 
श्रान्तिमात्र हे। “'णकोब्ह्मद्वितीयोनास्तः”ः ऐसा अद्वत सिद्धान्तका 
वोध किये हैं । सोई अभाके वेदान्ती छोग भी उपदेश देके परिपुष्टि 
कर रहे हैं। कहें कवीर + गुरुवा छोग ब्ह्मज्ञानी तो कहते हैं कि-- 
त्रिगणसेरहित होके गणातीत होमेंपर ही निशुण, निरअ्ञन' ब्रह्म 
हो जाता है। निर्शुणबह्म अक्षरातीत परिपूर्ण ज्योंका-त्यों है, सो 
में हैँ तू हे, और सब जगत ब्रह्मरूप एक है, भेद कुछ भी नहीं हे 
ऐसा माने है । अब विचार करके देखिये! ऐसा माननेपर तो वे 
अपना शानगुण विवेकको भी नशाय करके या खो करके निगुंण 
ब्रह्म भये, तब तो नीरे पक्के मूढ़ ही हो गये । दुर्भुणी या अवगुणी 
जिनमें सहुणोंका अभाव है, वे हो निर्मुणिया होते हैं। एक ही बक्ष 
निर्गुण मान लेनेसे तहाँ सत्सज्ञका विरोध हो गया। एक अकेलेमे 
कया विवेक, विचाद, त्याग, वेराग, बोध, आदि सहुण हो सकते 
हैँ? कुछ नहीं हो सकते हैं। खत्सह़्का विरोध करके कुसज्ञी ही हो 
गये हैं। श्रमिक, अविचारी, पक्षपाती, वनके गाफिल भये हैं। अतः 
सत्य चेतन्य जीवको पारख स्थितिके शुभ सहुसे हटाके श्रमिक 
विरोधी हो जड़ाध्यासी बद्ध भये, आवागमन ही चले गये, 

बिना परख ॥ ९५॥ 
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साखी/--- कबीर वाद अद्वतका । सत्सद्ग विरोधी जान ॥ 
विम्युख होय सत्सड्ते । चाहे निज कल्यान ॥ ६६ ॥ 

ठीकाः-- अन्थकर्ता कहते हैं:-- हे जिज्ञासु नरजीवो ! इन 
बेदान्ती गुरुवा लोगोंका या व्यास, शंकरादिका अद्वेत मतका वाद, 
उपदेश, वाणीका कथन कि-- “एक ही ब्रह्म स्ंत्र पूर्ण व्यापक है, बह्मके 
सिवाय ओर दूसरा कुछ भी नहीं है।” ज़ब ऐसी माननन्‍्दी हुई, तब वह 
तो सत्सह़्, विवेक-- विचारका विरोधी ही हुआ, निर्णयसे तो 
ऐसा ही जाना जाता है। क्योंकि, जब स्थावर, जज्मम सब एक ही 
ब्रह्म है, तब काहेका सत्सकह् होयगा ? वेदान्तियोंने तो गुरु और 
गरुके ज्ञानको भी मिथ्या बताये है, तब वे पक्‍के मिथ्यावादी भये 
कि नहीं ? अतः अद्वेतवाद सराखर सत्सकु-विरोधी है, ऐसा जानिये 
और पारखी सहुरुके न्याय निर्णयकी सत्सह्ल, विचारसे तो विमुख 
हुए ही तथा जिकालावाध्य सत्य चैतन्यजीवके खरूपस्थिति पारख 
बोधके सहू, हंस रहनी-रहस्यका सकह्ल, मुक्तिके साधनरूप इन सब 
सत्सहुसे विमुख ८ उद्टा, विरोधी, दुश्मन होयके अपना कल्याण करना 
चाहते हैं, तो कैये सफछ होयगा ? जैसे जहर खायके कोई आरामसे, 
जीते रहना चाहे, तो कया ऐसा होगा? कभी नहीं होगा। 
तैसे सत्सह्ू-विचार पारखकों छोड़कर मूढ़ गरगाफ हो, कल्याण 
या मुक्तिपदको पाना चाहे, तो भी नहीं पा सकते है। वे मिथ्यावादी 
जड़ाध्यासी होके चौरासी योनियोंके चक्रमें ही पड़ेंगे। जड़ और चैतन्य 
जीव दोनों ही खरूपसे भिन्न-भिन्न पदार्थ है, वे कभी जिकालमें एक हो 
नहीं सकते हैं, उन्हें एक साननेवाले भूठे हैं, उनक्ली मुक्ति कभी नहीं 
हो सकती है। अध्यास वद्य आवागमनमे पड़े ओर पड़ते रहेंगे ? 
बिना पारख धोखा नहों छूटती है' ॥ ९६ ॥ 


साखी;--- सत्सद्भति सुख हत सो । समझ नहीं गँवाँर ॥ 


वाद करें अद्तका | पढ़ि गुनि भये लबार || ६७ ।॥| 
टीका+-- श्रन्थकर्ता कहते हैं: हे सत्खड़ी मसुष्यों! खुद 


| १० ०६] संयुक्त षट ग्रन्थः । [ श्रीकबीरपरिचय साखी-- 


2 + दल किक की किक जिन अप िलिक सिटी करन मम कल. बला 
_सत्सह्ञ तो द्वैत है, सो दोमें ही होता है | गुरु-शिष्य होनेपर ही 
पश्नोत्तर होते हैं। ज्ञानी-अश्ञानी या बोधवान्‌ वा अबोधके गोष्टीमे 
'शड्ला-समाधान होती है। जड़ और चैतन्य दो हैं, इसीसे जड़ाध्यास 
लेकर बन्धन होता है और परख-परखकर सम्पूर्ण जड़ाध्यास 
“मिटा देनेपर जीवन्मुक्तिके महत्‌ खुखका लाभ होता है । दिन-रात, 
'नर-नारी, जीव-निर्जीव, पाप-पुण्य, बन्धन-मुक्ति, शान-अज्ञान, सार- 
असार, नित्य-अनित्य, खण्ड-अखण्ड, सत्य-अखत्य, इत्यादि 
सब दो-दो भाग तथा नानात्त्व प्रत्यक्ष द्ैत ही हैं। ओर सत्सज्ञ 
'छारा ही श्रम निवृत्ति होकर जीव खुखी होते हैं। सो जीवन्मुक्तिका 
'खुख द्वैत ही है। ढैत होनेसे ही सुख-डुःखादि, तथा अन्म-मरणादि 
होते हैं। एक अद्वेतमें तो ऐसा कभी नहीं हो सकता है। ऐसे स्पष्ठ 
बातको भी कुछ समझते नहीं, तो वे पक्के गँवार निर्ब॑द्धि, 
अनखमझ, अविचारी, भूढ़, नालायक ही बने हैं। तभी तो सार- 
असारको कुछ भी नहीं समझते हैं, ओर अद्वैत ब्रह्म एक सत्य है, 
-कहकर उसका वाद-विवाद, मतवाद, सिद्धान्त कथन, उपदेश किया 
करते हैं । एक बह्मके सिवाय दूसरा कुछ नहीं, तू, में, ये, ओ, सब 
ब्रह्म ही ब्रह्म है, कहते हुये बकवाद करते हैं। अरे भाई ! ये छोग 
तो वेद-बेदान्त आदिको पढ़, खुन-गुन करके कट्पनाकों ही दृढ़ 
करके, लबार- झूठे या मिथ्यावादी, पक्षपाती, धोखेवाज ही भये 
हैं। इन गप्पी छोगोंके बातका कोन विश्वास वे तो जीवकी 
-भसखरी करके एक ब्रह्म बना देते हैं, दुर्दशामें ही डाल देते हैं। 
'इल पठित लबारोंक़ो पहिचानके इनके फन्‍्दोंमे पड़ना नहीं 
चाहिये ॥ ९७ ॥ 
३ ३ थे 
'साखी;-- वाद करे अद्वतका । ताको मार्से दंत प्रमान ॥ 
कहें कबीर चीन्हें नहीं | यह सक्षम अज्ञान ॥ ९८॥ 


टीक४-- अन्थकर्ता कहते हैं:-- और हे सन्‍तो | जो गुरुवा लोग 
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एक अद्वेत मतका वाद >-वार्ताछाप, कथन, उपदेश, वाद-विवाद 
करते हैं; उन्होंको अवश्यमेब प्रत्यक्ष प्रमाणले साक्षात्‌ द्वैत ही 
भासता है। तभी तो कहना, सुनना, पूर्वपक्ष, उत्तरपक्ष-निरूपण 
करना, खण्डन, मण्डन करना, अपनी विशेषता बताना होता है, 
ओर ऐसा करते हैं। यदि एक ही ब्रह्म उन्हें भासता होता, तो 
इतना व्यवहार, उपाधि, मत-पनन्‍्थकी स्थापना ही क्‍यों होती ? जब 
यह सब हो रहा है, तब द्वेत प्रत्यक्ष ही सिद्ध है। प्रत्यक्ष प्रमाण 
ही सत्य होता है । यदि उनको अपनेसे भिन्न दूसरे मनुष्य-जगत्‌ 
कुछ भी न दिखता, तो ब्रह्म एक अद्वेत सत्य है, जगत्‌ मिथ्या है 

ऐसा किससे, कैसे, क्‍यों कहते ? ओर कहे कबीर > गरुवा लोग 
बअह्मज्ञानी वेद प्रमाणसे अद्वेत ब्रह्म सिद्धान्तको सत्य तो कहते हैं 

किन्तु, पीछेसे उसी वेद, गुरू आदि सबको भी मिथ्या बताके निषेध 
करते है । जब वे मिथ्या भये, तब उनके कथनसे माना हुआ ब्रह्म 
केसे सत्य होगा ? परन्तु पारख बिना यह महामभूलको वे चीन्‍न्हते 
या पहचानते ही नहीं है। यही सूक्ष्म अज्ञान कारण बीज, 
महागाफिली, मूढ़ता, अविद्या है, उन्होंने डसे ठीकसे जाने ही नहीं है। 
इसलिये वेदान्ती छोग श्रमिक जड़ाध्यासी होकर चोरासी योनियोंके 
चक्रमें गिर पड़े। अतः पारखी सहुरुके सत्सहृव विचार करके मुसुश्षुओंने 
इस झोनी अज्ञान मानन्दीको मिटाना चाहिये ॥ ९.८ ॥ 


साखी;--- कबीर वाद अहतका | कल्पे/ व्यास बहुत ॥ 
तरु लागे आकाशमें । फल खाय बॉमकके पूत ॥ ९९ ॥ 


टीका:- अ्रन्थकर्ता कहते हैंः-- हे नरजीचो ! वेदव्यासने अद्वित 
मतका बाद, कथन करके बहुत ही वाणी कव्पनासे रचना किये है। 
यदि अद्वेत ही सत्य था, तो फिर चार बेदाँका विभाग, वेदान्त शास्त्र- 
ब्रह्मनिरूपण, ओर अठारह भिन्न-भिन्न महापुराण, इतना खारा वाणी 
कल्पना करके व्यासने कैसे बनाये ? किसके चास्ते बनाये ? दूसरेके 


[१००८] संयुक्त घट ग्रन्थः ।.[ श्रीकबीरपरिचय साखी-- 





लिये ही तो ग्रन्थ बना, फिर अद्वेतका निश्चय कहाँ रहा ?। सब 
कार्य तो द्वेतका करें, और बोले अद्वेंत, सो अन्याय नहीं तो क्‍या 
है? इनके कल्पित कथन तो ऐसा भया कि-- जैसे कोई कहै-- देखो 
भाई ! आकाश मण्डलके शून्य मैदानमें ऊपर केसे खुन्द्र-सुन्द्र 
तरु>वृक्ष या झाड़ लगा है, सो देखते ही बनता है। अहाहा! 
उसमे तो सरस, खादिष्ट, मधुर, बड़े-बड़े फल लगे हैं, सो सब पके 
हुए दिखते हैं, जी चाहता है कि-- उन्हें हम भी अभी तोड़-तोड़के 
खायें | परन्तु देखो ! वह सब सुरस फल तो बाझके पुत्र पहलेसे 
ही जाके तोड़-तोड़के खा रहा है, वह सब खा जायगा, हमें तो कुछ 
मिलेगा ही नहीं । यदि यह कथन सत्य होय, तो अद्वेत बाद भी 
सत्य होवे | परन्तु यह बात तो मिथ्या प्रलापमात्र हैं। तैसे अद्वेत 
वाद भी मिथ्या बकवादमात्र ही है। थोड़ा भी विवेक करिये ! तो 
भी अद्वेत कहना भ्ूठा ही ठहरता है। क्योंकि, एक तो आकाश 
शुन्य-पोल है, दूसरा चैसे ही निराकार ब्रह्मरूप वृक्ष, उत्पन्न होके 
कव्पनाले लगा । फिर जीव-ब्रह्मकी एकतारूपी सुख फलको भी 
बाँफ > वाणीके पुत्र अद्वेत ब्रह्म ही बनके मगन होके खाता है । वह 
तो सब जगतको खाके अपना ही पेट भरता है। जब अपच होकर 
पेट फूटके मर जाता है, तब चौरासी योनियोंके भवधारमें गिर 
पड़ता है, ओर जन्म-जन्मान्तर पर्यन्त सदा दुशख ही भोगता रहता. 
है, बिना पारख, ऐसा ही होता रहता है ॥ ९९ ॥ 
साखीः--- कबीर व्यास वेदान्तमें | कहे आतम निर्लेप ॥ 
उपनिषद बावन केहि कहा । लगाय-लगाय कलेप ॥ १००॥ 
टीका+-- अन्थकर्ता कहते हें:-- ओर हे नरजीचो ! वेद्ध्यासने 
वेदान्त शास्त्र ( उत्तर मीमांसा वा ब्रह्मसूत्र ) में विस्तारसे वर्णन 
करके कहा है कि-- आत्मा या ब्रह्म सदेव निर्लेप - किसीमें लिप्त न 
होनेवाला, असहु, अलिप्त, निराकार, निर्गुण, निरञ्षन, असीम, 
परिपूर्ण, व्यापक है। अगर यह कथन सत्य है, तो आकारवान , 
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विकारी जगत्‌ दूसरा एक देशीय कहांसे आया? अनेक जीव और 
पॉच तत्त्वका विस्तार कैसे भया ? असहुसे इन सबका सक्ञ होना 
तो असम्भव है । और जीवॉको मिथ्या कब्पना लगाय-लगाय करके 
बावन उपनिषद्‌ बनाय-बनायके किसने कहा ? अतः द्वेत साबित ही 
हुआ । ९२ उपनिषदोंके नामः--९ ईइशावास्योपनिषत्‌। २ केनो० । 
३ कठो० | ४ प्रश्नो० । ५ मुण्डको० । ६ माण्ड्क्यो० । ७ तैत्तिरीयो० । 
८ ऐतरेयो० । ९ छानन्‍्दोग्यो० । १० चृहदारण्य० | ११ चवेताधश्वतरो० । 
१२ ब्रह्मबिन्दू० । १३ केब्यो०। १४ जाबालो० । १५ हंसो०। 
१६ आरुणिको० । १७ गर्भां० । १८ नारायणो०। १९ परमहंसो० । 
२० ब्रह्मो०ण। २१५ अम्बृतनादो० । २२ अथर्वशिर० । २३ शिखो० | 
२४ मैत्रायण्यु० । २५ कोषीतकि ब्राह्षणो० । २६ बृहज्ञाबाछो०। 
२७ नू्सिह पूर्व-उत्तरतापिन्यु ० । २८ कालाप्निरुद्रो० । २९ मैत्रेय्यु० । 
३० खुबालो०। ४३१ घछ्ुरिको०। ३२ यत्यिको० । ३३ सर्व॑सारो० । 
३७४ निरालस्बो । ३५ शुकरहस्यो० । ३६ बदञ्लसूचिको० । ३७ तेजो- 
बिन्दू० | ३८ नादबिन्दू०। ३५९ ध्यानविन्दू० । ४० ब्रह्मविद्यो० । 
४१ योगतत््वोी० । ४२ आत्मबोधो० । ४३ नारदपरिवाजको० । 
४४ तिशिखि ब्राह्गणो० । ४५ स्ीतो० । ४६ योगचूड़ामण्यु० । 
४७ निर्वाणो० । ४८ भण्डल ब्राह्मणो० । ४५९ दक्षिणासूत्यु० । 
५० शरभो० । ५१ स्कन्दो० । ५२ त्रिपाद्धिभूतिमहानारायणोपनिषत्‌ ॥ 
इस प्रकारसे ५२ उपनिषद्‌ बनाये हैं, मुक्तिक उपनिषद्में सब १०८ 
नामसे उपनिषदोकी संख्या लिखी हैं; और 'ईशायशेत्तरशतोपनिषद्‌:? 
नामक अन्थमें मूछ-११२ उपनिषद्‌ छपे हैं। उनमें उपरोक्त ५२ प्रधान 
माने हैं, उससे भी कममें २७ ओर फिर द्श उपनिषद्‌ तो सर्वश्रेष्ठ मुख्य 
ही ठहरात्रे हैं। उसे सब वेदान्ती और सनातनी छोग मानते हैं । 
अीगुरुदयाल साहेब कहते हैंः:-- जब कि, वेदान्तमें व्यासने 
आत्माको एक निर्लेप या असह्ृन-निराकार अद्भेत कहा है। फिर 
उक्त बावन उपनिषद्‌ पृथक्‌ूपृथक्‌ करके नरजीवोंको कलेप ८ 
सं० नि० घट० ६४--- 


[१०१०] संयुक्त षट्‌ ग्रन्थः ।[ श्रीकवीरपरिचय साखी-- 





कल्पना लरगाय-रूगायके किससे, केसे, किस तरह, क्यों कहा 

जब इतना सारा वाणी कल्पना किया है, तो निर्लेप अद्वेत कहा 
रहा ? बिना पारख भिथ्या श्रम चक्रमें ही गोता रूगाकर डूब मरे। 
अतणव इस अद्वेत खिद्धान्तमें कोई सार नहीं है । मिथ्या धोखा ही 
लगाये हैं । सत्यन्यायी पारखी सहुरुके सत्सड्मे यथार्थ निणय 
करके भ्रमकी मानन्दीको त्याग देना चाहिये। जड़, चेतन्यका निरुवारा 
करके जड़ाध्यासको छोड़कर निजपदमे स्थिर होना चाहिये ॥ १०० ॥ 


साखीः-- जो आतम निलेंप है | तो उपदेश मिथ्यान्त ॥ 
बिना रोगके ओषधी । भयो वेद्यको श्रान्त ॥१०१॥ 
टीका;-- ग्रन्थकर्ता कहते हैं:-- हे गरुवा लोगो! जो तुम्हारे 
कथनके अनुसार आत्मा या ब्रह्म निर्लेषल अलिप, असह्भ, नित्य, 
शुद्ध, चुद्ध, निरखन, निराकार एक ही सचत्र भरा हुआ व्यापक है, 
तब तो तुम्हारा सब उपदेश-- शिक्षा-दीक्षा अन्तमें मिथ्या ही हुआ 
कि नहीं ?। क्या तुम अपने आपको उपदेश देते हो? कि दूसरेको 
देते हो ? एक आत्मा है, ऐसा किसको बताते हो ? जब उपदेश 
दिया गया, तो द्वेत, ज्ञान, अज्ञान, बन्धन, मुक्ति साबित भया कि 
नहीं ? निर्लिपत आत्मा ठहराके दिया हुआ उपदेश मिथ्यान्त ही है। 
यदि कोई वैद्य निरोगी मनुष्योंको भी औषधि देता फिरे, तो बिना 
रोगके भये ही दवाई देनेवाले वेद्यको आन्ति, धोखा, भूल भया है, 
ऐसा जानना चाहिये। यदि जान-बूझ्के ऐसा किया गया हो, तो 
उसे मूृढ़ ही भया जानो। बिना रोगके ओषधि खिलाके उल्टा रोग ही 
बढ़ायेगा, नाश करेगा, घातकी होगा। तेसे ही सिद्धान्तमे जब 
जगत्‌ तीन कालमे नहीं है, तो जन्म, मरण, गर्भवास, त्रयताप आदि 
भी कुछ ठहरता नहीं है। एक ही आत्मा निरोग, नित्यमुक्त, नित्यतृप्त, 
निरामय, निर्वन्ध, सदासे ज्योका-त्यों है। तब बिना आवागमन 
और जगत्‌ देहादि बन्धनोंके रोग भये बिना ही, तम छोग ओषधि- 
रूप ब्रह्मशानके उपदेश किसे, केसे, क्यों देते हो? जब या ही 
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बेप्रयोजन जबरदस्ती अद्वेत ज्ञानका उपदेश देते फिरते हैं, तब वेद्य 
बने हुए ये वेदान्तियोंको बड़ी भ्रान्ति भयी है। तभी ऐसे उल्टे काम 
करके अपने गाफिल होके भवबन्धनोंमें जकड़ पड़ते हैं । ओर दूखरे 
मनुष्योंकी भी धोखामे डालके चोरासी योनियोंमे भटकाते है, 
बिना पारख ॥ १०१ ॥ 5 2 
साखीः-- कबीर चेतन हत है। अद्वत झुवा जड़ होय ॥। 
चेतन मुवा कि जड़ मुवा | पण्डित ! कहिये सोय ॥१०२॥ 

टीकाः-- भ्रन्थकर्ता कहते हैंः-- हे नरजीवो ! वास्तवमें तो 
'कायाचीर कबीररूप चैतन्य जीव तो अनन्त देहधारी अखंखूय होनेसे 
द्वेत या नाना ही कहे जाते हैं। और बोधदाता सहुरु तथा बोध 
ग्रहणकर्ता शिष्य भिन्न-भिन्न मनुष्यरूपमें चैतन्य जीव हैं। वे दोनों 
द्वेत ही होते हैं, और जो जड़, चेतन आदि सबको एकमें समेट 
करके अद्वेत आत्मा मानते हैं, सो मनको मिथ्या कब्पना मानन्दी- 
मात्र होनेसे, सुवा > निर्जिव भ्रम भास निष्प्राण या मरा हुआ जड़का 
अध्यासमात्र ही साबित होता है। अर्थात्‌ ब्रह्म, ईश्वर, आत्मा, 
परमात्मा, खुदा, अछाह, आदिको मानन्दी करके जो अद्वेत कहा है, 
सो मुवा, मरा हुआ वाणी कल्पना तथा जड़ विषयोंकी भास, अध्यास 
ही है | उसमें चैतन्यक्त्वकी कोई शक्ति रथ्चकमात्र भी नहीं है, सो तो 
एक थोखा ही है । अब हे पण्डितो ! जड़ ओर चेतनन्‍्य दोनोंमें कोन 
मुवा है! चैतन्य मुवा है? कि जड़ मुवा है? विचार करके 
सोई निर्णय कहिये ! कौन मरता है ? चैतन्य. अविनाशो अजर, 
अमर, अखण्ड, जीव सखयं एकरस ही है। अनादि चार जड़ तत्व 
कार्य-कारणरूपसे सदासे मोजूद हैं | इन दोनोंके खरूपका कभी नाश 
नहीं होता है । अतः जो अनुमान, कल्पना, विषयादिमें रूगा, सोई मरा, 
जड़ाध्यासी दुःखी भया | देह छोड़-छोड़के चोरासी योनियोंमें गया। 
तहां सहुरुने बीज़क शब्द ४५० में कहा है।-- 
“कौन सुवा कहो ? पणिडित जना !। सो समुझाय कहो मोहि सना ॥” 


[१०१२] संयुक्त घट ग्न्थः ।._ श्रीकबीर॒परिचय साखी-- 


पूरा छाब्दका टीका जिजामें खुलासा लिखा है। मुवा नाम बहा, द 
ईश्वरादि मिथ्या धोखाका ही है। जो इसको पहिचाने, सोई बुद्धि- 
मान पारखी हैं । ये प्रमिक पण्डित छोग इसका भेद्‌ क्‍या जाने! 
पारखी सन्‍तोंके सत्सह्ृ द्वारा ही सत्य, असत्यका पूरा भेद ; 
ज्ञाननेमें आता है ॥ १०२ ॥ 
साखीः-- कबीर अद्वेत जड़ मुवा । भास जीवको होय ॥ 

भास बड़ा कि भासकर । पण्डित ! कहिये सोय ॥१०३॥ 


टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हैंः-- हे नरजीवो ! बह्मश्ञानी लोगोने, ' 
ज्ञो एक अद्वेत माने हैं, सो खास करके जड़ मन, वाणी, कल्पनाकझृत ' 
मानन्दीमात्र होने से, मुवा 5 स्तक, निर्जीव, जड़ाध्यास ही है। वह | 
चैतन्य नरजीवोंकों बुद्धिमें भास होता है । मम्नुष्योंके अतिरिक्त और | 
किसीको कहींपर बह्मका भास होता भी नहीं है । जो कोई वेदान्तकी : 
वाणी पढ़, सुन, गुनकर उसे सत्य मानके मनमें दृढ़ निश्चय कर लेते | 
हैं, उन्हीं बेपारखी नरजीबोकों ही भ्रमसे ब्रह्म घोखाका भास होता | 
है। अब विवेक करो कि- मन-मानन्दीकी भास ब्रह्म, ईश्वर, आत्मा, ; 
खुदा, ज्योति आदि विषय बड़ा श्रेष्ठ है कि-- अथवा उसे भास . 
करनेवाला, जाननेवाला, माननेवाला, द्वष्टा खयं प्रकाशी ज्ञाता चेतन | 
जीव बड़ा श्रेष्ठ हे? .हे पण्डित! बुद्धिमान मनुष्यों! सरोई बात 
यथार्थ निर्णय करके कहिये ! जो इस बातके भेदको जानते है, उसे 
ही परिडत कहते है । ये पक्षपाती पण्डित लोग उसके भेदकी जानते 
ही नहीं, तो निर्णयकी बात क्या कहेंगे ? सुनिये ! गुरु निर्णयसे | 
भासिक जीव ही सर्वश्रेष्ठ भित्य, सत्य, अखण्ड, प्रत्यक्ष होनेसे वही: 
सबसे बड़ा है, और तत्त्वोंका प्रकाश, भास, वाणी कल्पनाकी मानन्दी ' 
जो ठसी है, सो मिथ्या, निकस्मा होनेसे तुच्छ, छोटा है, त्याज्य है। 
उसे परखकर यथार्थ पहिचान करना चाहिये। अ्रम मिटाय, नित्र' 
प्रस्खरूपमे ठहरना चाहिये ॥ १०३ ॥ 


प्रन्थः ५ ] पारख सिद्धान्त दर्शिनी भ्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित । [१०१३ 


साखी।-- एक ब्रह्म अद्वेत जो | व्यास कहे वेदान्त ॥ 
सत्सड्भति बिन देतके । कबहुँ न छूटे आन्त ॥ १०४ ॥ 
टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हैं:-- और हे खन्‍तो ! एक ही ब्रह्म 
चराचरमें भरा हुआ, परिपूर्ण व्यापक अद्धैत, सर्वाधिष्ठान है, ऐसा 
जो कि, बेद्व्यासने वेदान्त शास्त्रमें बहुत विधिसे कहा है । परन्तु 
इतना सारा वाणीका वर्णन-- एक निराकार अकेला बह्ममात्र होता, 
तो केसे हो सकता था ? निराकार, निर्गुण एकमें भी कहीं वाणीका 
कथन, ग्रन्थ रचना हो सकती है ? .कभी नहीं। इसलिये वे बड़े 
कठिन श्रान्तिमं पड़े हैं। और बिना द्वेतके, यानी गुरु-शिष्य दोके 
हुए बिना सत्सहृल, विचार, निर्णय, प्रश्नोत्तर, शड्ला-समाधान हो ही 
नहीं सकती है, तथा द्वेत सत्सज्ञके बिना मनुष्योंका दूसरा श्रम 
भी छूट नहीं सकता है। इससे द्वेत प्रत्यक्ष सत्य, साबित ही हे । 
सहुरुके सत्सज्ञ किये बिना यह अद्वेत मिथ्या भ्रान्ति कभी भी छूटती 
नहीं है। और भ्रान्ति छूटे बिना जीवकी मुक्ति होती ही नहीं है । 
और अद्ैत बह्मकी मानन्दी महा भ्रम, गाफिली, भूल, धोखाके 
खाँच ही है। अतणव सत्यन्यायी पारखी सहुरुके सत्सज्ञ द्वारा 
एक-एक परख करके उस अ्मको समूल मिटाय, पारखपदमे स्थिर 
हो रहना चाहिये, यही मुख्य कर्तव्य है ॥ १०४ ॥ 
साखीः-- उपमा व्यापक ब्रह्मकी । जिमि अकाश सब माहिं ॥ 
और तरुहि कहै कल्पतरु। आश  पूजे कि नाहिं ॥१० ५॥ 
टीकाः-- प्रन्थकर्ता कहते हैंः-- हे सन्‍्तो! वेदान्तियोंने माना हुआ 
ब्रह्मकी व्यापकता ठहरानेके लिये तहां आकाशकी, उपमा 5 शादश्यता 
दिये हैं। जैसे निराकार आकाश शून्य, असीम होनेसे सर्वत्र भीतर-बाहर 
सब ठिकानोंमे भरा है । तेसे ही ब्ह्म-परमात्मा भी निराकार, निशुण, 
निरञ्जन, बेहद है, ओर वह आकाश, पाताल, पाचों तत्त्वोमे, अणु, रेणु, 
परमाणुमें तथा चेतन जीवोंमें, स्थावर-जह्मकी भीतर-बाहर, ओत-प्रोत, 





[१०१४] ' संयुक्त घट ग्रन्थः | [ श्रीकपीरपरिचय साखी-- 





परिपूर्ण, सर्व व्यापक हो रहा है, संसारमे ऐसे कोई जगह खाली नहीं 
कि-- जहा पर ब्रह्म व्यापक न हो । वह तो दशों दिशाओंमें आकाशवत्‌ 
पूर्ण है । ऐसे मानके वेद-वेदान्तमे प्रमाण कायम किये है | घट, मठ 
पट, तट आदि सारा जगतमं ब्रह्म भरा है, वह तो सर्वाधिष्ठान 
है | भ्रम कव्पनासे ऐसा मानन्दी किये है ! सो सत्य नहीं है। यदि 
ऐसे माननेसे ही कल्याण होती है, ऐसा समझते होयँ, तो खुनो ! 
में तुमसे पूछता हूँ कि-- आँक, ढ़ाक, पछास, नीम, बबूर, शीमल, 
बॉद इत्यादि और दूसरे-दूसरे ही जजली, तरू ८ वृक्षोकी, कल्पतरू ८ 
मनोकामना पूर्ण करनेवाला कव्पदुक्ष कहके माने, मनसे निश्चय करके 
वैसे ही समझ लेवे, और आशा लगाके वृ॒क्षके नीचे बैठे रहें, तो उनकी 
आशा, इच्छा या मनकी चाहना पूर्ण होगी कि, नहीं होगी ? कदापि 
नहीं होगी । जैसे यह, तेसे वह | यह आशा पूर्ण नहीं होगी, तो 
वह ब्रह्मकी आशा भी पूर्ण नहीं होगी। क्योंकि, ओर तरुके समान 
पाँच तत्व जड़, तथा अनन्त चैतन्य जीव विजातीय स्वरूपसे भिन्न- 
भिन्न या नानात्वको कल्पतरुवत्‌ कल्पनासे एक ही पूर्ण बह् है 
पेसा कहनेसे या माननेसे मुक्ति होनेकी आशा पूरी नहीं हो सकती 
है। अतः जीव भ्रमिक जड़ाध्यासी होके भव बन्धनोंमें पड़े और 
पड़ते रहेगे ॥ १०५ ॥ 
साखीः-- प्यास लगी है जलकी । जल जाने सब माहिं॥ 
कहहिं कबीर यह ज्ञानते। प्यास बुके कि नाहिं ॥१०६॥ 
टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हैं।-- और हे मनुष्यो ! जब तुम्हे 
प्यास या तृषा लगें, जल पीनेकी चाहना, आवश्यकता होवे, तब 
तुम सबमें भीतर-बाहर आकाशवत्‌ जल अणुरूपसे परिपूर्ण है, 
घट, मठ, पटादिमे जल भरा है, व्यापक है, ऐसा जानो या दृढ़ 
निश्चयसे वैसा मान लो । पारखी सन्त सहुरु कहते हैं कि-- यह 
जल सबसे व्यापक है, ऐसा जाना हुआ या माना हुआ ज्ञानसे 
तुम्हारी प्यास मिटेगी कि लहीं ?। कभी नहीं मिटैगी। यदि जरूको 
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सर्वत्र मानकर भी जल पीये बिना प्यास नहीं मिटती है, तो ब्रह्म 
या आत्माको सबमें व्यापक माननेवालॉकी भी मुक्ति हो नहीं सकती 
है। ये सत्य हो, तो वह भी सत्य हो। ये सत्य नहीं होती है, तो 
वह भी असत्य ही है। ऐसा जानो । अर्थात्‌ प्यासवत्‌ इच्छा तो 
बन्धन छूटके मुक्ति होनेकी लगी है, तहाँ पारखी सहरुके सत्सह्ञ 
विचार, हंस रहनी धारण, अ्रम त्याग, पारखबोध प्राप्ति, सारशब्द 
निर्णयका ग्रहणरूप सच्चा अम्गत जल पीना छोड़के वह कुछ भी न' 
करके ब्रह्मश्ानी छोग अ्रमिक बनके जलूरूप आत्माको वाणीके 
प्रमाणसे सबमें परिपूर्ण व्यापक मानकर उसे जानना, और उसमें 
मिलना चाहते हैं । तहाँ सहुरु श्रोकबीरसाहेबके पारखबोधके ज्ञाता 
पारखी सनन्‍्तगुरू कहते हैं:--- यह मनःकल्पित आत्मज्ञानसे जीवोकी 
भवबन्धन मिटैगी कि नहीं ? सत्य निर्णयसे देखो, तो वेसे अ्रम, 
महा अज्ञानसे कदापि बन्धन छूट नहीं सकती है। ओर ज्यादे ही 
बन्धनोंमे जकड़ जाते हैं । अपरोक्ष पारख स्थिति हुए बिना मुक्ति 
हो नहीं सकती है। अतः सत्सक्ञ कर पारखबोध लेना चाहिये ॥१०६॥ 
साखीः-- एक ब्रह्म व्यापक जगत । ज्यों सब माहिं अकाश ।। 
मैं तोहिं पूछों पण्डिता ! है पदाथेकी भास ! ॥१०७॥ 
टीका:-- भ्रन्थकर्ता कहते हैं।:-- हे जिज्ञासुओ ! वेदान्तियोंने 
जैसे आकाश निराकार होनेसे सबमें पूर्ण भरा है, तेसे ही एक 
अद्वेत ब्रह्म जगतके द्शों दिशाओंमे सर्वत्र परिपूर्ण व्यापक है। आकाशके 
भीतर-बाहर भी ब्रह्म भरा है। वह तो जगतके अधिष्ठान है, कहीं 
खाली नहीं है । ऐसे दृढ़ निश्चय करके माने हैं.। पारखी सन्‍त कहते 
हैं--- हे पण्डित ! अह्मज्ञानी ! अब में तुमसे यह पूछता हूँ कि-- 
आकाइावत्‌ व्यापक माना हुआ ब्रह्म कोई खास सत्य पदार्थ भी है ? 
की + अथवा मन-मानन्दी कृत मिथ्या भास ही मात्र है? सो क्या 
कैसा है? निर्णयसे खुलासा करके गुण-रूक्षण दर्शाकर कहो, 
बताओ | ये श्रमिक लोग निर्णयसे तो क्‍या बतायेंगे, जो उन्हें 





[१०१६] संयुक्त घट ग्रन्यः । [ श्रीकवीरपरिचय साखी--- 


मालूम ही नहीं है। में ही तुम्हें कह देता हूँ, सुनो ! आकाश शून्य या 
पोलमात्र होनेसे कोई वस्तु नहीं है। अन्य चार तत्त्व सत्यकी 
अपेक्षासे मिथ्या शुन्य आकाश कहा जाता है । जैसे प्रकाशका अभाव 
अन्धकार है, किन्तु वह कोई वस्तु नहीं है। क्योंकि, प्रकाश होनेपर 
उसका कहीं पता ही नहीं रूगता है, ओर सत्य वस्तुका अभाव 
कभी नहीं होता है। अतणव नभवत्‌ व्यापक माना हुआ ब्रह्म भी कोई 
सत्य पदार्थ या वस्तु ठहरता ही नहीं । मिथ्या भास भ्रम घोखा- 
मात्र है, ऐसा जानो ! ॥ १०७ ॥ 
साखीः--- जो यह ब्रक्न पदार्थ है। काको भासे सोय १ ॥ 
की उपदेश को सुने | बड़ा अचम्भा होय ॥१०८॥ 

“टीकाः-- भ्रन्थकर्ता कहते हैंः-- हे वेदान्ती छोगो ! यदि तुम 
पक्ष पकड़ करके हठसे ब्रह्मकोी सत्य पदार्थ बताओगे, तो ख॒नो ! 
जो कि, यह व्यापक कहा हुआ एक अद्वेत ब्रह्म कोई पदार्थ या चस्तु 
सत्य हे? तो यह बताओ कि-- फिर सो ऐसा ब्रह्म किसको 
भासता है? डसे कोन जानता वा मानता है? तुम्हारे कथनसे 
ओर दूसरा तो कोई नहीं है। दूसरा माननेपर तो भयडुर द्वैत- 
रूपी काल आके तुम्हें खा ही लेता है। इस डरसे नेत्र मूँदके एक 
अद्वेत है, ऐसा चिल्ला रहे हो। परन्तु विवेक करके बोलो-- एक 
ब्रह्म है, ऐसा किसको भास होता है? अद्देत अद्याज्ञानका उपदेश 
कोन, किसको देता है ? उस उपदेशको कौन किस तरह खुनता है ! 
एकमें कहीं इतना सारा कार्य हो सकता है ? बड़ा अचम्पा ८ 
तुम्हारी समझपर बड़ा श्श्चर्य होता है। कैसे तुम छोगोंकी चुद्धि मारी 
गईं है? कहनेवाले गुरु, और खुननेवाले शिष्य, दोनों वेहधारी 
प्रत्यक्ष हैं । जड़-चेतन न्याराज््यारा ही हैं, मलुष्यजीब हो बाणी, 
खाती कक भास अध्यासादि कर रहे है। अतः बल्यपद चाणी 
। निषिद्ध अर्थ होनेसे अनर्थे, अपदार्थ भ्रममात्र है। तो भी 


श् 


बिना विवेक किये तुम छोग बह्मको पदार्थ मान-मानके भूल रहे हो, 
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धोखामे पड़े हुए हो | इसीसे बड़ा आश्चर्य होता है कि-- तुम बड़े 
अनसमझ बने हो | बिना पारख चौरासी योनियोंमें ही गिर पड़ोगे । 
अतः कल्याण चाहते हो, तो पारख करके श्रम-भूछको परित्याग 
करो, सत्यबोधको भ्रहण करो ॥ १०८ ॥ 
साखीः-- मन बुद्धि वाणीके परे | वाणी करे निरूप ॥ 
वाणी ब्रह्म न लखि परे। गुण अकाश अनुरूप ॥१०६॥ 

टीकाः-- भ्रन्थकर्ता कहते हैंः--हे सन्‍तो! ब्रह्मको ज्ञानियोंने ऐसा 
माना है कि-- मन ८ सद्भुृव्प-विकल्प करनेवाला सूक्ष्म इन्द्रिय, 
जिससे मनन भी होता है। बुद्धि ८ हृदयमें निश्चय करनेवाली दृत्ति- 
रूप सूक्ष्म इन्द्रिय, इससे बोध भी होता है । वाणी ८ बोलचालका 
शब्द, सोई मुखसे निकलनेचाली बैखरी वाणी ओर अन्थोमे अक्षर- 
रूपसे लिखी हुई वाणी, इससे भाव, अभिप्राय प्रगठ होते हैं। ऐसे 
मन, बुद्धि, ओर वाणी उन तीनोंसे अत्यन्त परे अपार आत्मा ठहराये 
हैं। परन्तु ऐसे आत्मा या ब्रह्मका निरूपण, प्रतिपादन, कथन वाणी- 
से ही करते हैं। तहाँ मनके सद्भुटप, वुद्धिके निश्चय, दोनों भी साथ 
ही रूगता है। फिर कहो मन, बुद्धि, वाणीसे ब्रह्म परे कहाँ, फेसे 
भया * यदि ऐसा ही होता, तो तुम छोग उसे जानकर मान भी 
नहीं सकते थे। जब तुम वाणी करके जानते, मानते हो, तब वह परे 
कदापि नहीं हुआ। किन्तु वाणीके कद्पना भ्रम ही खिद्ध हुआ। 
चाणीसे ब्रह्मत्ानका कथन तो करते हो, परन्तु चह ब्रह्म क्या चीज 
है ? यथार्थ चस्तु तो तुमको रूख पड़ती ही नहीं है, ओर जब कुछ 
समझनेमें नहीं आया, तो कल्पनासे. नियाकार ज्ञाकाशका गुण शब्द 
विषय मानके फिर, अनुरूप 5 उसी आकाशके समान निराकार, निर्मुण 
प्रणव या 3ेन्‍कार दाब्दखरूपी कोई ब्रह्म है, ऐसा सिद्धान्त ठहराये 
हैं। सो मनुष्य जीवोंका अ्रम ब्रह्म तो वाणीके कल्पना मिथ्या धोखा 
ही है'। बिना पारख सत्य निर्णयको लखके वे नहीं जानते है । इसीसे 
अखत्यको ही सत्य मान-मानके भूले, ओर भूल रहे हैं ॥ १०५ ॥ 


[१०१८| संयुक्त घट अन्थः |. [ श्रीकबीरपरिचय साखी-- 





साखीः--- मन बुद्धि वाणीके परे । वाणी कर निरूप ॥ 

कहें कबीर पारख बिना | भया भिखारी भूप ॥११०॥ 

टीकाः-- ग्रन्थकर्ता कहते हैं; और हे मलुष्यो | ये भ्रमिक 
गुरुवा लोग पहिले तो ब्रह्म-परमात्माको मन, बुद्धि, वाणी आदि सबसे 
परे अवाच्य, अगम, अगोचर, पूर्णव्यापक है, कहके अपार ठहराते 
हैं। फिर पीछे धोरे-धीरे करके उलटके उसी मन, बुद्धि, वाणीके 
द्वारा ही आत्माके गण, लक्षण, महिमा विशेषता वर्णन करके कल्पित 
वाणीसे ब्रह्मका निरूपण करते हैं। तहाँ ब्रह्मनिरूषण नामके अन्थ 
भी बना रखे हैं। विचारा ब्रह्म मन ही के भ्रम तो ठहरा, जब वेदान्ती 
लोग निरूपण करते है, तबतक वाणीरूपमें प्रकाश होता है, फिर 
पीछे गायब होके उनके भ्रम उनमें ही घुस जाता है; ओर बाहर 
कहीं तो त्रह्मके अस्तित्व दिखाई देता ही नहीं है। अतः मिथ्या 
मानन्दो भ्रमभूल ही है। किन्तु, कहें कबीर > वेदान्ती गुरुषवा लोग 
उसी ब्रह्मको ही सर्वश्रेष्ठ एक अद्देत सत्य है, ऐसा पहले कहे, और 
अभी कह रहे हैं, घोखामें पड़े वा पड़ रहे हैं । पारखी सन्‍त कहते 
हैँ देखो ! यथार्थ गरु पारखके बोध हुए बिना भिखारी तो राजा 
हो गया, ओर असली राज़ा भिखारी या दरिद्री हो गया। अन्यायसे 
ऐसे उलट-पुलट हो गया। अर्थात्‌ भिखारी > गरीब, द्रिद्र पारख 
घन हीन, निर्वुद्धि गरुवा छोग, राजा > ब्रह्मज्ञानी, गरुमहाराज बनके 
श्रेष्ठ होके बेठे, ओर हंस जीव जो श्रेष्ठ भूषके समान हैं, सो अपने 
सहुण लक्षणकों गँवाकर विवेक-विचारको छोड़कर अज्ञानी द्रिद्र 
भिखारी बन गये। गरुवा लोगोंके द्वार-द्वारमें उपदेश पानेका भीख 
मांगते फिरते हैं। अथवा सबका राज़ा मनुष्य बिना पारख भिखारीरूप 
श्रमिक बन गये । तहां दरिद्ववत्‌ शक्तिहीन ब्रह्म, ईश्वर, खुदा, देवी 
देवता, आदिको श्रेष्ठ भूपचत्‌ ठहराके खुख-दुःख, बन्धन-मुक्तिका 
दाता मान-मानकर स्तुति, विनय करके उनकी दयाकी आशा करने 
लगे । अपने भीखमज़े हो गये। इस तरह बिना पारख जड़ाध्यासी 
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हो कठिन बन्धनोमे जकड़ पड़े। आवागमनमे भठकने रंगे ॥ ११० ॥ 
साखीः-- यह जगत्‌ जब ना हता । तब रहा एक भगवान ॥ 
जिन देखा यह नज़र भरी। सो रहेउ कौन मकान १ ॥ १११ ॥ 
टीकाः-- अ्न्थकर्ता कहते है:-- हे जिज्ञासु मनुष्यों ! कर्तावादी 
गरुवा लोग बिना विचारके कहते हैं कि-- प्रथमारस्भमें या स्ष्टि- 
संसार उत्पत्तिके पहले केवल एक भगवान्‌ निर्शुण, निराकार, 
निरञ्जन बह्म, षट्गुण ऐश्वर्ययुक्त परमेश्वर योग निद्रामे विलीन,. 
महाशून्य, महदाकाशवत्‌ शान्त खय॑ एक अकेला रहा था | जब यह 
जगतकी अत्यन्ताभाव रही | पृथ्वी, जल, अश्नि, वायु, आकाश, सूर्य, 
चन्द्र, नक्षत्र, तारागण, नदी, नाला, समुद्र, वन, पर्वत, द्वीप, खण्ड, 
चारखानी, चौरासी योनियोंके जीव समूह, ओर पिण्ड-ब्रह्माण्डके 
यावत्‌ पदार्थ कोई कुछ भी, ना हता > नहीं था। तब एक ही भगवान्‌ 
परमात्मा अपने आप रहा था। पश्चात्‌ उसी परमात्माकी इच्छामात्रसे 
साय संसार चराचर खष्टिकी उत्पत्ति भई, इत्यादि बात गुरुवा लोग' 
विस्तारसे कथन करके कहते हैं । उन्हीं लोगोंके प्रति चेतावनो देते 
हुए सहुरु श्रीकबीरसाहेबने बीजक, रमेनीमें कहा हैः-- 
रमैनीः-- “प्रथम आरम्म कौनकों भयऊ ! दूसर प्रगठ कीन्ह सो ठयऊ १ ॥”२०३॥ 
“प्रथम चरण गुरु कीन्ह विचारा। कर्ता गावें. सिरजनहारा ॥र० ४॥ 
कहालों कहों युगनकी बाता। भूले ब्रह्म न चीन्हें बादा ॥२० प॥ 
वर्णाहु कोन रूप ओ रेखा १ दूसर कौन आहि जो देखा १ ॥र० ६॥ 
नहिं जल नहिं थल नहिं थिर पवना। को धरे नाम हुकुमको बरना ? ॥२० ६॥ 
तहिया होते पवन नहिं पानी । तहिया सृष्टि कोन उत्पानी ! ॥”२० ७॥॥ 
साखीः--- “जहिया कि्तम ना हता। धरती हती न नीर ॥ 
उत्पति परलय ना हती | तबकी कहें कबीर ॥”बीजक सा० २०३॥ 
इन सब पदोका भाव स्पष्ट ही हैं, ओर टीका सहुरु श्रीपूरणसाहे ब- 
ने खुलासा लिखे हैं। चाहे वहांसे देखिये !॥ सहुरुके सत्शिक्षा 
बीजकके वही आशय लेकर श्रीगुरुदयारूसाहेब भी कहते हैं कि-- 
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पहले यह जगत्‌ नहीं था, तब एक भगवान्‌ ही रहा, ओर महाप्ररुय 
'होनेपर भी चराचर जगत नहीं रहेगा, तब भी एक परमात्मा ही 
रहेगा । ऐसा गुरुवा लोग कहते है, तो अच्छा भाई ! यदि ऐसा ही 
है, तो तहाँ यह बताओ कि-- रृष्टिके पूर्वमे तथा प्ररूयके बादमें 
जिसने एक भगवान्‌ या परमेश्वरको खूब नजर भरके या नेत्र गड़ा-. 
कर देख करके उस समयकी यह हालको तुम लोगोंसे आके कहा | 
तो वह भगवानको अकेले देखनेवाला पुरुष उस वक्त कोन मकानमें 
या किस मुकाममें कहांपर रहके आंख भर-भरके परमेश्वरको देखा 
जगतकी सृष्टि ही नहीं भई थी, तो वह कहा पर बठके देखता था ? 
फिर महाप्ररुय हो गई, पॉचतरव जीव आदि भी कोई कुछ नहीं 
बचे,'तो देखनेवाला केसे बचा ? वह किस स्थानमें रहा? देहके बिना 
देखना, सुनना, कहना नहीं होता है, जब उसके शरीर रहा, तो 
देहके गजारा केसे चलाया होगा ? ओर अन्धकारमे कुछ देखा नहीं 
जाता है, प्रकाशमें ही देखा है, तो सूर्य रहा ही, नेचसे देखा, तो नेत्र 
होनेसे स्थूल शरीरधारी जीव रहा ही, ओर पाँच तत्त्व बिना तो 
शरीर नहीं बनता हे, शून्यमें ठहरता नहीं है। इसलिये पृथ्वी आदि 
'पॉँचों तत्व रहे ही | निराकार तो दिखाई नहीं देता हे, भगवानको 
देखा, तो वह भी इसके समान स्थूल देहधारी ही हुआ । फिर कभी 
जगत्‌ नहीं था, यह केसे सिद्ध हुआ ? अगर कहनेवालेने बिना देखे 
बिना जाने, बिना समझे ही मनका घोड़ा दोड़ाके अन्दाजसे ऐसा कह 
दिया हो, तो उसकी कल्पना भ्ूठी बात हुई। अगर उसने देखा हे, 
तब एक तो वह द्रष्शा> देखनेवाला देहधारी, दूसरा जिसे उसने देखा, 
वह दृश्य देहधारी दो मनुष्य साबित हुये । फिर उनके होनेस सारा 
जगत्‌ स्रयं सिद्ध अनादि ठहर ही गया। इस्र तरह अद्वेत कहना, 
और एक भगचानसे जगत्‌की उत्पत्ति-प्रलयकी बात कहना मिथ्या, 
कोरी कल्पना होनेसे सरासर खण्डित हो जाती है। द्रष्टा, दृश्य, 
दर्शोन, त्रिपुटी ठहरनेसे जगत्‌ नहीं था, ईश्वर एक था, ऐसा कथन 


प्रन्यः ५, | पारख सिद्धान्त दर्शिनी प्रम विध्ंशिनी सरल टीका सहित। [१०२१] 


भूठी टहरती है। अतः यह मिथ्यावादियोंके मिथ्या प्रलापमात्र है ! 
जगत्‌ खतः खिद्ध अनादिकालका है, किसी समय जगत्‌ नहीं था, 
ऐसा कहना असंस्भच है। इंश्वरादिको जगत॒का कर्ता मानना मिथ्या 
भ्रम-धोला है। पारखी सहुरुके सत्सक्ञ द्वारा यथार्थ बातको जानना 
चाहिये ॥ १११॥ 


साखीः--- कबीर जब दुनियाँ नहीं | तब था एक खुदाय ॥ 
जिन यह पेखा नजरसे | सो केहि ठोर रहाय ॥११२॥ 


टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हैं:--- हे सन्‍तो! जैसे हिन्दू छोग 
मानते है, उसी प्रकार उधर मुसलमान लोग भी जगत्‌ कर्ता 
खुदाको एक अकेला मानते हैं। पहले दुनियाँ -- आलम नहीं 
थी, तो खुदा एक था, उसने 'कुन्नः शब्द कहा, तो सारी दुनियाँ 
बन गई, ओर जब अल्लाह भीयाँ क्यामतके समयमें 'फैकुन्नः शब्द 
कहेगा, तो सारी दुनिया फना हो जायगी, फिर खुदा एक ही रहेगा, 
इत्यादि मुला लोग बताते हैं। उन लोगोंसे अन्थकर्ता पूछते हैं--- हे 
मुस्लिम नर जीवो ! पहिले जब यह दुनिया > चराचर संसार कुछ 
भी नहीं था, और एक खुदाय 5 अल्लामियाँ अकेला था। अगर यह बात 
सत्य है, तो जिसने अपने नजरसे दुनिया न रहनेपर भी खुदातालाको! 
खूब गोर करके देखा, सो वह देखनेवाला शक्‍स तब किस ठोरमें 
या किस मुकाम, किस जगहमे खड़े रहके देखा था ? कहीं तुम्हारे 
घरके छत ऊपर खड़े होके तो नहीं देखा था ? या तो तुम्हारे कन्धेपर 
चढ़के देखा तो नहीं था? खप्नमें देखा था ? कि भाँगकी वा अफीम 
की नशा खाके उसके पीनकमे देखा था ? बताओ, कहां रहके, फेस! 
देखा था ? देखा नहीं था, यांही अन्दाजसे कह दिया, तो भूठी बात 
है। यदि देखा था, तो वह देखनेवाला और दिखाई देनेचाला दो 
साबित होनेसे सारी दुनियाँ अनादि ही रही । इसलिये खदा मानना 
मिथ्या श्रम कव्पना ही है। उसे परखके सत्यको पहिचानो॥ ११२ ॥ 





(१०२२] संयुक्त घट अन्थः |. [ श्रीकब्रीरपरिचय साखी-- 


साखीः-- जीव ईश्वर ब्रह्म जो | तत्त्वमसी कहे वेद ॥ 
कहहिं कबीर यह तीन पद। केहि उपदेशन भेद ॥११३॥ 


टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हैंः-- हे जिज्ञासुओ ! सामवेदके 
महावाक्यमें “तत्वमसि”” कहा है। इसका यह अर्थ हे कि-- “वह 
तू है? भावाथमें त्वंपद्वाच्य जीव, अव्पज्च, एकदेशीय, परिछिन्न, 
शक्तिहीन मायोपाधि संयुक्त कहा है। तत्पद्वाच्य 
ईश्वर, सर्व, सवदेशी, एक, व्यापक, सर्वशक्तिमान्‌ मायोपाधि- 
रहित माना है; और उन दोनों तत्‌, त्वं, की वाच्यांशा विकार 
' त्यागकर लक्ष्यांशासे चेतनकी एकता करके असिपद्‌ ब्रह्म ठहराया 
है। इस प्रकारसे जीवको ईश्वरमे ओर इईश्वर-जीवको पुनः बअह्ममें 
'मिलायके जो एकाकार हुआ, सोई वबेदमे तत््वमसि कहा, ओर वेद 
प्रमाणसे वेदान्ती लोग भी अद्वेत सिद्धान्तमें तत्वमसि कहते हैं। 
जगत्-ब्रह्मको एक बतलाते हैं । तहाँ सहुरू श्रीकबीरसाहेबके 
'पारखके ज्ञाता पारखी सन्‍त सहुरु कहते हैं कि-- जब उपरोक्त 
प्रकारसे एक ब्रह्म ही ठहराया, तब तुमने यह तीनपद' - तत्पद 
इश्वर, त्वंपद जीव, अखिपद एकता ब्रह्म, अलग-अलरूग बतला करके 
फिर किसको उपदेश देते हो? इसका भेद बतलाओ। अर्थात्‌ 
अद्वैत सत्य है, तो वेदका कहा हुआ तस्वमसि तीनपद देत होनेसे 
असत्य हुआ, द्वेतके बिना उपदेश नहीं होता है। इसीसे तीन- 
पदकी द्वेत सत्य हैं, भद्वेत मिथ्या हुआ, और पहिले किसने, 
किसको यह तीन पद्‌ बतछायके उपदेश दिया ? ब्रह्मने' जीव 
इंश्वरको शिक्षा दिया, कि जीवने इंश्वर, ब्रह्मको वर्णन किया । अगर 
इसका भेद जानते हो, तो खुलासा करके कहो। अरे भाई ! नरजीवोंने 
ही दूसरे मनुष्योंको भ्रमाके धोखा दिया हैं। ब्रह्म ईश्वरादि कोई 
वस्तु सत्य नहीं, मिथ्या भ्रमभूल मात्र है। सहुरुने बीजक, रमैनी 
५५० में कहा है।-- 





ग्रन्थः ५ ] पारख सिद्धान्त दशिनी भ्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित । [१०२३] 





“बंसहि आगि लगि बंसहिं जरिया । भरम भूल नरधन्धेपरिया ॥। बी० २०४०॥ 

॥ इसलिये तत््वमसिके मानन्दी कर्ता नरजीब ही सत्य है, और 
एक है, तो उपदेश मिथ्या है, जब तुम लोग ब्रह्मश्नका उपदेश 
देते हो, तो अद्वेत मिथ्या है। पारखी सहुरुके सत्सकहु करके सत्य, 
असत्यको पहिचानना चाहिये ॥ ११३ ॥ 


साखीः--- जीव ईश माया सहित । कहे अनादिक जोय ॥। 
कहहिं कबीर यह तीन पद । केहि उपदेशन होय ॥| ११४॥ 


टीका+- श्रन्थकर्ता कहते हैं:-- और हे सनन्‍तो ! जो कोई जीव, 
ईश्वरसहित माया मिलाके अनादि तीनों नित्य वस्तु है, कहते हैं, 
वे विशिष्टाद्वेतवादी अ्रमिक छोग हैँ। क्‍योंकि, देहधारी चैतन्य जीव 
ओर जड़तत््वको छोड़कर नित्य ईश्वर ओर माया कहा साबित 
होती है? अतः उनकी वह मिथ्या कल्पना मात्र है । जीव, इंश्वर, 
मायासहित तिपुटी मिला हुआ कोई सत्य वस्तु तो संसारमे कहीं 
कुछ भी दिखाई देता ही नहीं है। अगर तुम उन तीनों पदको सत्य 
मानते हो, तो, कहो फिर डपदेश किसको कैसे होता है ? अनादि 
वस्तुका नाश नहीं होता है । इससे माया # अविद्या, अज्ञानका लगा 
हुआ बन्धन भी छूट नहीं सकेगा? और ईश्वर निराकार होनेसे 
बोलके या किसी तरह भी उपदेश देनेमे वह समथ नहीं है, तथा 
माया जड़ होनेसे शक्तिहीन है । रहा जीव, अपने आपको यह क्‍या 
केसे उपदेश देगा? इसवास्ते सहुरु श्रीकबीरसाहेबके पारखके 
ज्ञाता पारखी सन्त पूछके तुमसे कहते है कि--- कहो भाई ! अब यह 
तीनपद जीव, ईश्वर, माया, ये वा तत्त्वमसि इसे उपदेश कोन देता है ? 
ओर उपदेश किसे होता है ? केसे होता है ? इसका भेद खुलासा करके 
बताओ ! और उन तीनपदको भी जाननेवाला चोथापद्‌ होना चाहिये, 
सो कोन है ? । यदि सो जानते हो, तो कहो, वह पद्‌ कोन है ? नहीं 
जानते हो, तो पश्षपात छोड़कर पारखी साधु ग़ुरुकी सत्सक्र विचार, 


[१०२४] संयुक्त घट ग्रन्थः |. [ श्रीकत्रीरपरिचय साखी-- 


विवेक करो, तब तुम भी यथार्थ भेदको ज्ञान पाओगे ॥ ११४ ॥ 
साखी!ः--- जीव ईश ओ माया जो । कहिये जगत अनादि ॥ 
कहहिं कबीर ताकी भयो । गुरु उपदेशन बादि ॥११४॥ 
टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हैं+-- हे जिज्ञासुओ ! विशिशद्वेत 
मतवादमें एक जीव, दूसरा ईश्वर और तीसरा अचिन्त्यशक्तिरुप 
माया ( अविद्या ) इन तीनोंकी समुदायरूप जगत्‌को जो अनादि 
कहते हैं। तहाँ अनादि वस्तुका बाघ या नाश न होनेसे उसके लिये 
तो सहुरुकी उपदेश बोध, मुक्तिका साधन आदि सब ही, बादि८ 
व्यर्थ, फजूल ही हुआ । क्योंकि, अनादि मायारूप अविद्या खतज्र 
होनेसे वह किसीको मुक्त होने ही नहीं देगी, तब मुक्ति होना असम्भव 
ही हुआ। फिर ऐसे मतवादी सदा-स्वंदा घोर नकमें ही पचा 
करेंगे। घिक्कार है, ऐसी उल्टी समझवालेकों। पढ़-लिखके भी 
नीरे सूर्स ही बने रहते हैं। परन्तु अनेक चैतन्य जीव देहधारी 
ओर पाँच तत्व जड़, यह दो वस्तु तो खतः अनादि हैं। परन्तु 
जंड़ाध्यासका सम्बन्ध कोई सरूपसे अनादि पदार्थ नहीं, वह तो 
चदलते रहनेवाला वासना संस्कार अध्यासमात्र है। इससे पारख 
बोध होनेसे वह छूट जाती है, तहा मुक्ति भी होती है, इसीसे तो 
सहुरुके सत्य उपदेश भी सफल होता है! किन्तु, गुरुषा लोगोने 
माना हुआ ईश्वर सिर्फ कल्पनामात्र है, ओर मायारूप अविद्या कोई 
खत पदार्थ नहीं है। तब जो वस्तु दी नहीं, तो चह अनादि वा 
आदि कैसे होगी ? जो यदि हठ करके वे लोग ज्ञीव, ईश्वर, माया 
ये तीनोंको जगतमें अनादि कहते हैं, तो फिर कहिये ! उनको गुरुका 
उपदेश व्यर्थ हुआ कि नहीं ?। सहुरु श्रीकबीरसाहेबके सत्य 
निर्णयकों पारखी सन्‍त कहते हैं--- उसको तो बड़ा भ्रम धोखा ही 
डृढ़ हो गया है । इसीसे सत्यासत्यका यथार्थ निर्णय न करके पक्ष 
लेके भ्रम चक्रमे पड़े हैं। ऐसोॉको गुरुका उपदेश भी बेकार ही होता 
है, वे जड़ाध्यासी हो चोरासी योतियोंमें ही पड़े रहते हैं ॥ ११५ ॥ 


प्रन्थः ५ ] पारख सिद्धान्त द्शिनी भ्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित । [१०२५] 





साखीः-- एकोहं बहुस्याम कही । ईश करत उपदेश ॥ 
एक अनेक आपे भये | कासों कहत सन्देश ॥| ११६॥ 
टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हैं।-- ओर ईशा ब्रह्मज्ञानी शुरूवा 
लोग मनुष्योंको ऐसा उपदेश करते हैं कि-- पहिले संसार वा 
चराचर कुछ भी नहीं था, ब्रह्म खयं अकेला था । तब आप-ही-आप 
ब्रह्ममे एक इच्छा वा स्फुरणा उठी--“एको5हं बहुस्पाम्‌ प्रजायेय --मैं 
एक अद्देत हूँ, अब में एके अनेकरूपमें उत्पन्न होके बहुत चराचर 
रूपको प्राप्त होऊँ । बस, फिर क्‍या था, एक ब्रह्म खयं ही अनेक 
जगत्रूपमें परिणत होके उत्पन्न हो गया। तहाँ पहले ऋह्मसे ईश्वर 
पुरुष प्रगट हुआ; फिर क्रमशः प्रकृति, महतत्त्व, अहह्लार, त्रिगुण, 
तमोगुणसे पश्चतत्व तथा पश्चविषयका पसारा भया, रजोगुणसे 
दश इन्द्रिया बनीं, सत्वगणसे अन्तःकरण चतुश्यसहित चोदह 
देवताएँ पेदा भये, ब्रह्मके अंधे नाना जीव उत्पन्न भये, प्रकृतिके 
अंशसे जड़ ज़गत॒की सृष्टि भयी । इस प्रकार एक ब्रह्मकी इच्छासे ही 
अनेक जगत्‌की उत्पत्ति भयी। तहाँ जीवोंको अज्ञानी देख करके 
सर्वशक्तिमान, दयालु इईंश्वरने मनमें प्रेरणा करके वेदका उपदेश 
कहा; सो ऋषियोने--अश्नि, वायु, आदित्य ओर अक्लिय, इन चारोने 
क्रमशः ऋग्वेद, यजुर्वेद, सामवेद, ओर अथर्वचेद सर्वप्रथम ग्रहण 
किये । फिर उन्हीं चारोसे पीछेसे ब्रह्माने चारों वेद प्राप्त किया। 
उनसे संसारमे वेद प्रकाश हुआ, इत्यादि कहकरके बअह्मवादी ओर 
ईश्वरवादी छोग उपदेश करते हैं। तहां उनके कथन प्रमाणसे तो 
क ब्रह्मसे ही अनेक जगतकी उत्पत्ति भई। इससे एक-अनेक 
ब्रह्म आप-ही-आप जब भये, तब फिर दूसरा कोई तो नहीं रहा, 
ओर एक अकेलेमे वेद-वेदान्तका सन्देश 5 खबर, हाल, समाचार कि 
उपरोक्त 'एको5हं बहुस्याम! का वार्ता कोन-किससे केसे कहता हे? 
क्यों कहता है ? एकमे कहीं कहना-सुनना, सन्देश देना-लेना होता 
है ? फिर एक ब्रह्म वा ईइवर व्यापक है, ओर कोई नहीं, यह जाना 

सं० नि० घटू० ६५--- 


[१०२६] संयुक्त घट्‌ ग्रन्थ: ।[ श्रीकबीरपरिचय साखी-- 





किसने ? ओर फिर वह एकसे अनेक हुआ, तो खण्ड-खण्ड होके 
नाश हो गया, फिर वह एक रहा भी नहीं, अखण्ड हुआ भी नहीं । 
अतः यह तुम्हारी कल्पना सरासर असत्य है। ऐसे-ऐसे मानन्दी 
करनेवाले नरजीवसहित संसार खतः सिद्ध है, ऐसा जांनो ॥११६॥ 
साखी;-- आपुहि एक अनेक होय । बोलें ईश सुजान ॥ 
उपदेशन काकी करे | काहि लगा अज्ञान १॥ ११७॥ 
टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हैं:-- हे मनु॒ष्यो ! वेदान्तके कथनसे 
आप सखयं ही एक अछ्वेत बह्म, अनेक जगत्रूपमे परिणत होयके 
फैला है। एक-अनेकरूप ब्रह्म ही है, ऐसा ईइवर पुरुषने वेदमे 
बोला या कहा है, कहकर ईश खुजान-ईश्वर-ब्रह्मको अच्छी तरहसे 
जाननेवाले वेदवेत्ता या वेदाध्ययनमें पारक्गषत ब्रह्मश्ञानी पण्डित 
लोगोंने बोले है) और वही बात बोलकर बता रहे है। तहा विवेक 
करिये कि-- फिर कोन, किसको, कैसे, उपदेश करता है? या करेगा? 
किसने, किसको उपदेश किया ? और अज्ञान तो भी किसको, कैसे 
लूगा ? एक अद्वेतमें इतनी सारी उपाधि तो नहीं हो संकती हैं। जब 
जगत्‌ प्रपश्चमे अज्ञान लूगा, उपदेश हो रही है, तो इससे अद्वेत 
कहना मिथ्या भूल ही ठहरता है। अद्वेत कथन करनेवाले खुज़ान 
ज्ञानी नहीं हैं? बल्कि अजान महाअज्ञानी ही बने हैं । एक ब्रह्म तो 
धोखा भ्रम हे, अनेक जड़-चेतन्यरूप जगत्‌ ही सत्य है। सत्य 
न्‍्यायसे जड़-चेतन्यके भेदको ठीक-ठीकसे जान लेना चाहिये ॥ ११७॥ 
साखी।-- एकोह बहुस्याममें | काहि लगा अज्ञान १॥ 


की मूरख को पण्डिता १ केहि कारण बहुबान ?॥११८॥ 

टीका+-- अन्थकर्ता कहते हें:-- और हे जिज्ञासुओ ! “एकों5हं 
बहुस्याम”--में ब्रह्म एक हूँ, सो एकसे अनेकरूपमें विस्तार होऊँ! 
पेसी ब्रह्मकी इच्छासे सवृष्टिकी उत्पक्ति भयी है, ऐसा चेदान्ती छोग 
कहते हैं, . ब्रह्मको विज्ञानरूप बतलाते हो, तो बताओ-- किसको 
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अज्ञान, अविद्या लगी ? कैसे छगी ? क्‍यों रगी ? ओर कोन मूर्ख; 
अनसमभझ भया ? कोन पण्डित बुद्धिमान भया ? तथा किसके लिये 
किस कारणसे बहुत-सी वाणी वेद्‌, शास्त्र, पुराण, कुरान आदि बनी 
है? किसने क्यों बनाया है? इन सब बातोंका उत्तरतो त्रह्मज्ञानी लोग 
यथार्थ दे नहीं सकेंगे, इससे उनकी मानन्दी भ्रम है। द्वेतरूप जड़- 
चैतन्य. ही यथार्थमें सत्य है। उसे सत्सह् द्वारा ठीकसे जानना 
चाहिये ॥ अर्थात्‌ एकमें अनेकता होना, असम्भव है, जब अनेक 
दिख ही रहा है, तब एकसे इच्छामात्र करके अनेक सृष्टि हुयी 
कहना, अन्याय तथा मिथ्या कथन है। कोई अज्ञानी मूर्ख बने हैं, 
कोई पण्डित होके नाना वाणी बना रहे हैं, इस कारणसे ज्ञीच ही 
सत्य है, किन्तु, ब्रह्म नरजीवोंकी कल्पनामात्र होनेसे, असत्य है। 
सो पारख निर्णयकों समझ लेना चाहिये ॥ ११८ ॥ 
साखीः--- एकोह दुतिया नहीं । महापुरुष कहें बाक ।| 
जो दिलमें दुतिया नहीं । कारों बोलतहिं ताक ॥११६॥ 

टीकाः-- अ्रन्थकर्ता कहते हैंः--- एको5हं > में एकत्र हम निरश्न, 
परिपूर्ण अद्वेत हूँ, ओर दुतिया न द्वेत जगत्‌ दूसरा कहीं कोई कुछ 
भी नहीं है । ऐसा बाक ८ वाक्य, दब्द, उपदेश, महापुरुष कहलाने- 
वाले व्यास, वशिष्ठ, वामदेव, द्त्तात्रेय, शह्स्‍लर आदिकोंने पूर्वमे कहे 
हैं, तथा अभीके बअह्मवेत्ता लोग भी ऐसे ही “एकोबह्मद्धितीयोनास्ति? 
कह रहे हैं। जो ऐसा ही होता, यदि उनके, दिल्‍लू- अन्तःकरणमें 
दूसरा द्वेत कुछ भी नहीं भासता है, तो वे ब्रह्मशानी, ताक देख- 
देख करके, छक्ष लगाके, सम्बोधन करके, फिर किससे बोलते हैं, 
किसको खुनाते, बतलाते हैं कि-मैं ब्रह्म एक हूँ, ओर दूसरा कोई 
नहों है। उन्हींके कथनसे यह माल्यूम हुआ कि,--हवैत जगत्‌ था, दूसरे 
उनके वचन सुननेवाले मनुष्य भी थे, तभी तो उन्हें ताक-ताकके 
झांसा देके, आश्चर्यमें डालनेके लिये 'एको5हंं दुतिया नहीं” ऐसा 
चाणी श्रमिक गुरुवा छोगोने कहे हैं। इस प्रकार मनुष्योंकों धोखामें 
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ही डालके भटकाये हैं । वास्तवमें एक होता, तो वे कभी बोल भी नहीं 
सकते थे । जब वे बोलते, कहते सुनते हैं, तो द्वेत अवश्य प्रत्यक्ष है | 
तो भी वे अद्वेत मानते हैं, सोई उनकी अनसमझ, मूखता है ॥ ११९ ॥ 


साखीः-- एकोहं आपुहि भये | दुतिया दीन्हों काटि ॥ 


एकोहं कासों कहे । महापुरुककी झाँटि ॥१२०॥ 
टीकाः- श्रन्थकर्ता कहते है।-- और “एकमेवाद्वितीयं अह्म”-- मैं 
एक अद्वितीय या अद्वैत बह्म हूँ । “एकोब्रह्म द्वितीयोनास्तिः-- एक अद्वेत 
ब्रह्म है ओर दूसरा द्वेत कुछ नहीं है। “एको5हं, अहंब्रह्मास्मि?-- मैं 
एक हूँ, में ब्रह्म हूँ | ऐसे-ऐसे वचन कह करके आप अपने ही मनसे 
एक ब्रह्म भये। फिर तहाँ दुतिया> दूसरा द्वेतको कॉट-छाटके 
यानाश कर दिये। जगतकों निषेध करके ब्रह्म सिद्धान्तकों ही 
श्रेष्ठ ठहराये | परन्तु आश्चयंकी बात तो यह है कि--एकोहं कहके 
वे पुकारते, शब्द खुनाते भी है, अब बताइये ! थे ब्रह्मज्ञानी लोग, में 
एक हूँ, ऐसा उच्चारण करके किससे कहते है ? अपने आपसे तो कोई 
कहता नहीं, कहते हैं, तो खुननेवाला दूसरा रहा ही। अतः महा 
पुरुष  त्रह्मवेत्ता, अद्वेत मतवादी बड़े-बड़े ऋषि, मुनि, व्यास, वशि- 
छादि पुरुषोंकी झाँटि 5 झटकारी हुई, या फटकारी हुई, युक्ति-प्रयुक्तिसे 
वर्णनकी हुई वेद्‌्-वेदान्तकी वाणी कल्पित, असत्य, भ्रमपूर्ण, अन्याय, 
अविचारसे बनी हुई होनेसे निकम्मी, तुच्छ, अग्माछा, त्याज्य है। 
मुम॒श्लुओने ऐसे श्रम चक्रमें कभी नहीं पड़ना चाहिये। पारखी 
साधु गुरुके सत्सहृ करके सत्यासत्यको परखना चाहिये। अन्यायी 
लोगोंका पक्ष पकड़ने से कल्याण नहीं हो सकता है ॥ १२० ॥ 
साखीः-- कबीर पाँचहु _तक्वकों | पाँच स्वभाव परधान ॥ 
तामें जो करे एकता | सो निर्शंण अज्ञान ॥१२१॥ 
टीका+-- अन्थकर्ता कहते हैं।-- हे नरजीवो ! संसारमे--पृथ्वी 
जल, अप्लि, वायु, ओर समान वायुरूप आकाशतत्त्व यही पाँचों 
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तत््वोंकी पाँच खभाव 5 पृथ्वीका खभाव कठिनत्त्व, गुण-गन्ध 
विषय है, सो नाशिका द्वारा अहण होती है। जरूका शीतल 
खभाव, रस विषय है, सो जिभ्याद्वारा अहण होती है । अश्लिका 
उष्णत्व खभाव, रूप विषय है, सो नेत्रद्वारा देखा जाता है। वायुका 
कोमलरूत्च खभाव, स्पर्श विषय है, सो त्वचाद्वारा जाना जाता है 
और समान वायुरूप आकाशका लूय खभाव, शब्द विषय है; 
सो कानद्वारा सुनाई देता है। कान बन्द करनेपर भी भीतरी सूक्ष्म 
शब्द, नाद सुननेमें आता है। इस प्रकार पांचों खभाव, विषय, 
शक्ति, क्रिया, सम्बन्ध, पाचाोतक््वका भिन्न-भिन्न, प्रधान > मुख्य 
विशेष करके दिख रहा है। जीवकी सत्तासे देहमें पाँच शानेन्द्रियों- 
द्वारा पश्नविषयोंका अहण हो रहा है। जड़-चेतन्यके गुण-लक्षण 
पृथक्‌-पृथक्‌ ही हैं। फिर अन्धाधुन्ध सूड़-पेलकरके उन सबमेंका 
विभिन्नताका विचार, विवेक छोड़ करके जो ब्रह्मज्ञानी लोग: न्‍्यायको 
तिलाअलि देके, अन्यायसे हठ करके, पाँचों जड़-तत्व और अनन्त 
देहधारी चैतन्य-जीव इन दोनोंमे या चराचरमें एकता मानकर 
एक अद्वेत ब्रह्म, अधिष्ठानका निरूपण करते हैं, एकर्तव ब्रह्म प्रति- 
पादन करते हैं। वास्तवमें सो तो महाअज्ञानी, गाफिलू, श्रमिक, 
निर्मुणियाँ - हंसके सद्युण जिनमें कुछ भी नहों है, ऐसे अवगुणी 
या हुर्गणी, नादान, नाछायक ही बने है। ऐसे विपरीत समझने 
वालेको बारम्बार शत-सहस्न बार घिकार है। अपनेको निगुण 
ब्रह्म मानके महा खाँचमें गिर पड़े हैं। चोरासी योनियोमे भटक 
रहे हैं। अतः ऐसे श्रमिक अनसमझके सह्ुमे कभी नहीं लगना 
चाहिये | पारखी सहुरुका सत्सकहूु करके परखना चाहिये ॥ १२१॥ 
साखीः--षट्‌ द्रव्य जैनी. मता। ताको यह निर्धार ॥ 
जीव पुदगल अघमें धमे | काल अकाश विचार ॥१२२॥ 
टीका*-- ग्रन्थकर्ता अब यहासे जैनियोंकी कसर-खोट दर्शायके 
कहते हैं:-- जैनियोंके मत या सिद्धान्तमें, षट्‌ द्रव्य ८ नित्य कभी 


[१०३०] ध्युक्त षट्‌ ग्रन्थ: ।.[ श्रीकबोरपरिचय साखी-- 


नाश न होनेवाले छः पदार्थ माने हैं। उन जैनियोंके मनमें यही 
बात, निर्धार निश्चय दृढ़ है। उनके मतसे निर्णय करके माना 
हुआ षद द्॒व्योंके नाम यह है कि-- १ जीव द्रव्य, २ पुदगल 
देह वा परमाणु द्रव्य, ३ अधर्म द्रव्य, ४ धरम द्रव्य, ५ काल वा 
समय द्रव्य, ओर ६ आकाश द्रव्य, इन्हींको सच्चा षट्‌ दृव्य मानके 
जैनी छोग विचार किये ओर कर रहे हैं। परन्तु -सत्यन्यायसे 
निर्णय करके देखिये ! तो उनके माना हुआ घट द्वव्य ही अयुक्त 
असखिद्ध हैं । विस्तार निर्णय तो इसके बारेमे “निर्षक्षसत्यशानदर्शन” 
में लिखा है। उसीकी संक्षिप सार खुनिये ! जैन तत्तवार्थमें लिखा 
हैः-- संसारी और मुक्त दो प्रकारके जीव होते हैं। अस और 
स्थावर दो जातिके संसारी जीव माने है। वनस्पतिकाय, स्थावर 
जीव हैं। जलकाय जीव, तेजकाय जीव, वायुकाय जीव, आकाश 
काय जीव कहा है, और स्‌ईके अग्न भागपर किसी हरे पदार्थका 
ज्ञितना भाग ठहरेगा, तिसमें अनन्तकाय जीव रहते है, ओर खर्ग॑, 
नरकबासी आदि अनेकां जीव कहे हैं, उन सबमे कहीं मनसहित, 
ओर कहीं मनरहित, सेनी-असेनी जीव रहते हैं, ऐसा माने हैं। 
फिर और लिखा है-- मद्दीके जुवार जितने कड्ढरमें, जल बुन्दमे 
अपस्निकी एक चिनगारीमें तथा वायुके एक झपटमें, असंख्यात जीव 
रहना माने हैं। वे यदि क्रमसे कबूतर, अण्डा, राई, ओर बड़के 
बीजवत्‌ आकारके देह घधरके उड़ जायेंगे, तो तीनों लोकमें भर 
जायगे, ऐसा असम्भव कथन किये है। इस प्रकार जीवकों जड़ 
तत्त्वोंके परमाणुवत्‌ समझनेवाले वे श्रमिक बने हैं, ओर पुद्गलूरूप 
शरीर भी नाशवान होनेसे नित्य द्वव्य नहीं ठहरता है, सिर्फ परमाणु 
को ही नित्य द्रव्य कह सकते हैं | तथा जड़ तत्त्वोंके गुण, धर्म ओर 
अधर्म हैं, तिनको भिन्न, नित्य द्रव्य सानना अन्याय है । यदि जीवोके 
स्वरूप निराकार माने हैं, तो देहरहित अकेले मुक्त जीवॉमे ऊध्वे- 
गमनकी क्रिया मानना ओर देह छूटे चाद सुक्ति तथा जीतेतक मुक्ति 
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नहीं, यह भाना हुआ भी असम्भव दोषयुक्त वर्णन है। तथा काल 
स्वयं नित्य द्रव्य नहीं है, पृथ्वी, सूय, चन्द्रमाके नित्यकी क्रियाओँसे 
वह समय सिद्ध होता है। ओर आकादश निराकार, पोलमात्र शून्य 
होनेसे अपदार्थ है, इससे वह कोई द्रव्य हो ही नहीं सकता है । 
इस तरहसे इनके माने हुए षद्‌ द्रव्य अनर्थ ओर व्यर्थ है, सबोंने 
तो पांचों तत्त्वोको जड़ ही माने हैं, परन्तु जैन मतवादियोंने पाँचों 
तत्त्वोंकी स्थावर जीव देहधारी माने है, यही उनकी महा अज्ञानता 
अविचारपना है। सत्य पारख निर्णयको अहण करके इस धोखाको 
त्यागना चाहिये ॥ १२५२५॥ 
साखीः-- षट द्रव्य यह मानिके । जेनी चित्त हुलास ॥ 
कहहिं कबीर उपदेश केहि । पूरब केहि भये भास ॥१२१॥ 
टीकाः-- ग्रन्थकर्ता कहते हैंः-- ओर हे सन्‍तो ! षट द्रव्य ८८ 
जीव, पुद्गल ( शरीर या परमाणु ), धमे, अधम, कार, और 
आकाश, यह या इसीको सत्य मान करके जैन मतवादी जैनियोंके 
चित्तमें हुलास > बड़ी भारी आनन्द होती भई | हमने ही खास सत्य 
पदार्थकोी ज्ञाना है, ऐसा समझके अत्यन्त प्रसन्न, मनमें मगन होते 
भये | परन्तु पारखी सन्‍त सहुरु चेतावनी कहकर उनसे पूछते है 
कि-- हे जैनियो ! जब तुम लोग उक्त षट द्रव्यको ही नित्य-सत्य 
करके मानते हो, तो फिर किसको, किस लिये उपदेश देते हो? तुम्हारे 
मतमे तो पाँच तत्व आदि अनन्त परभाणु सब जीव-ही-जीव माना 
है । वास्तवमें जड़ वस्तुका अभाव ही माना है, तब बन्धन काहेका 
भया ? मुक्ति भी क्या होगी ? उपदेश किसे होता है ? उसका फल 
क्या निकला ? ओर पूरब >सबसे प्रथम उन छः द्वव्यका भास, 
साक्षात्कार, बोध, किसको भया ? षट द्रव्य द्रष्टा है कि, दच्य है ? 
अपने आपको निजरूपका भास तो होता नहीं । इसलिये उक्त षट 
द्रब्यको भास करके जाननेवाला सातवा सत्य द्रव्य होना चाहिये। 
बताओ ! बह द्रव्य कोन है ? यदि नहीं जानते हो, तो पारखी साधु 
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गुरुकी सत्सज्में रहके कुछ दिन गुरुमुखसे सत्य निर्णयका विचार 
करो, तब यथार्थ बात जानोगे ॥ १२५३ ॥ 
साखीः-- जैनी साधन बहु किया । मुक्ति न आईं हाथ ॥ 

जेहि दुःखते चाहें म्क्तिको । सो दुःख उनके साथ ॥ १२४॥ 

टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हैं।-- हे सन्‍्तो ! ऋषभदेवसे महावीर 

पर्यन्त जैनियाँके चोबीस तीर्थड़्रोंने और उनके मतवादियोंने मुक्ति 
प्राप्ति करनेके लिये बड़ी आशा लगाके जप, तप, बत, उपवास, 
ध्यान आदि कष्टकर साधनाएँ तो बहुत-बहुत किये। साधना करके 
जीते ही बड़े-बड़े दुःख, सनन्‍्ताप, क्लेश, तो खूब भोगे; परन्तु 
यथार्थ मुक्ति स्थिति डनके हाथमे नहीं आईं। जीते-जी मुक्तिकी 
रहनी--रहस्यकी घेरामें वे नहीं आये। भववन्धनके घेरा मन 
मानन्दीमे ही वे पड़े रहे । ओर जिस संसारके दुःख त्रिविधिताप, 
जन्म, मरण, गर्भवास आदिसेरहित हो, देह बन्धनोंसे छूटकर 
मुक्ति प्राप्ति करना चाहते हैं, यानी जिस शरीरके दुःखसे परे हो, 
मुक्तिको पाना चाहते हैं, सो डु'खरूप शरीर तो उनके पुद्गल द्वव्य 
होके अनादिकालसे नित्य साथ ही रूग रहा है, ओर सदा साथ ही 
बना रहेगा। क्योंकि, पुदूगलकों अनादि द्रव्य नित्य माने हैं और 
जीवन्मुक्ति भी नहीं मानते हैं, स॒ृत्यु होके शरीर छूटनेपर ही मुक्ति 
माने हैं। परन्तु पुदूगल 5 देहको अनादि भी कहे हैं। अतः जिस 
दुःखसेरहित हो मुक्ति चाहते हैँ, सो देह तो उनके अनादिका 
साथी बना हे, कभी नहीं छूटेगा, अतः बन्धन भी नहीं मिेगा, ऐसे 
महा अ्रममें पड़े हैं ॥ १२४ ॥ 
साखीः-- जैनी साधन मोक्ष हित । करें कष्ट बहु भीति॥ 

जेहि सुख नित साधन करें| होय सो आतमघाति ॥१२४॥ 

टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हें: हे मलुष्यो ! जैन-मताव- 

रूम्बियोने मोक्ष प्राप्तेोकी आशासे उसके लिये नाना प्रकारकी साधनाएँ 
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किये, ओर मँति-मतिसे बहुत तरहसे कष्ट भी किये-कराये | तहां 
चालीस-चालीस रोजतक निराहार रहीके, बहुत ही क४-क्लेश 
सहके वबत, उपचास करने रूगे । अगर अन्न-जल, खाये-पीये बिना 
चालीस दिनतक उपवास करके शरीर छोड़े, तो वह साधक मरके 
सीधे मुक्तिस्थानमें ऊपर चला जाता है; ऐसे कल्पना, किये हैं। 
उसी मानन्दीको दृढ़कर कष्ट करके नाना दुःख सहते हैं। परन्तु 
बिना विचारका परिश्रम वह सब व्यर्थ हो ज्ञाता है। जिस मुक्ति 
खुख या आत्म खुखको, प्राप्त करनेके लिये जैनी छोग नित्य अनेक 
तरहके पीड़ा सहन करके, बहुविधि साधनाएँ करते-कराते रहते 
हैं। सो अन्तमें चालीस दिनका उपवास करके उसी बीचमें मर 
जानेसे खास करके, आत्मघाति - अपने आपको भारनेचाले, आत्म- 
हत्यारे, महापापी हो जाते है, फिर ऐसे घातकीको सुख, मुक्ति कहासे 
हो सकती है ? कभी नहीं होगी । जीतेतक भी बहुत दुःख भोगते हैं: 
कश्पाके म॒त्युका दुश्ख पाते हैं, और जड़ाध्यासी होनेसे चोरासी 
योनियोमें जाके दुस्सह दुःख पाते रहते हैं। जिज्ञाख॒ओने ऐसी 
धोखामें कभी पड़ना नहीं चाहिये ॥ १२५५ ॥ 
साखी;-- जैनी जैन कमाइया। कर्ता ईश विसारि॥ 
जो चाहे सो कृतमको । करि-करि कमें फुसारि ॥१२६॥ 
टीकाः- अन्थकर्ता कहते हैं:-- ओर उन जैनियोंने, जैन -- 
वाणी कव्पनासे भ्रममे पड़कर जेनधमंको सत्य मान करके कव्पना, 
अनुमान, अध्यासादिसे कमंकी कमाई तो खूब किये। बड़ी-बड़ी 
लम्बी-चोड़ी गप्प हाके है । बहुत भ्रम जड़ाध्यासको ही जमा किये हैं । 
कर्ता ईशको विसार दिये हैं, तहाँ जगतकर्ता ईखर भ्रम कव्पनामात्र 
होनेसे उसे न मानना तो ठीक है । परन्तु ईश्वरादि सबके स्थापन- 
कर्ता, वेद, पुराण, कुरान, तथा जैन श्रन्थौंके कर्ता-- रचयिता, 
नरजीच मनुष्य ही श्रेष्ठ हे। इस हंस जीवके खरूपको भी उन्होंने 
भुला दिये हैं। कर्तव्यका कर्ता, वाणी-खानीके स्थापनकर्ता तो मनुष्य 
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ही हैं, उसके पारखखरूपकों तो बिलकुल ही विखार दिये हैं, और 
नाना प्रकारसे कम साधनाएँ कर-करके, फुसारि कर्म करनेका ही 
उपदेश दे दे करके “फुस्समफास रहा जहँड़ाई”-- फजूलके 
अ्रम चक्रमें पड़े हैं। वे छोग जो मुक्ति प्रात करना चाहते हैं, 
चन्द्रमुक्त शिलामें जाना चाहते है, सो भी कृतम>कल्पित वाणी 
कृत धोखा ही है। अर्थात्‌ मुक्ति चाहनेवालेको, जैन छोग कृतम 
वाणी कल्पनासे उपवासादि नाना कम कर-करके देह त्यागनेका 
उपदेश देते हैं। सब प्रकारसे, कर्म भ्रममें फँसाके बँधे है. और 
बाँध रहे हैं। ऐसा पहिचानके, उनके श्रम-बन्धनमें पड़ना 
नहीं चाहिये ॥ १२६ ॥ 
साखीः-- कबीर जेनी लोभिया | ठगके हाथ बिकाय ॥ 
मुक्ति अकाशके ऊपरे | सुनि-सुनिके ललचाय ॥१२७॥ 
टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हैंः:-- हे नरजीवो ! जैनी लोग अवि- 
चारी, लोभी, छालची भये। इसलिये, ठग -- धूर्त, पाखण्डी, धोखेबाज, 
गुरुषवा लोगोंके हाथोंमें बिकाय गये। भअ्रमिकोंके अधीन, परवश हो 
गये । ठग छोगोने उन्हें आकाशके सबसे ऊपर मुक्ति स्थान चन्द्रमुक्त 
शिला होना- बतलाये, तो उनके रोचक वाणी सुन-ख॒न करके 
सब जैनी लोग ललचाय गये, कि-- हम वहाँ कब पहुँच पायेंगे; 
इसीसे धोखामे पड़के, नाना साधनाएँ करके जन्म बिताने लगे। 
उनके मुक्ति लोकके बारेमें रलसार और प्रकरण रल्लाकरके 
भाग' चारमे कहा हैः “महावीरज्जी गोौतमसे कहते हैं-- 
हे गोतम ! उध्चलोकमें खगपुरीके ऊपरके शिखरपर या सर्वार्थ 
सिद्धि विमानकी ध्वजाके ऊपर १२ योजनोपर एक सिद्ध शिला है। 
वह ४५ लाख योजन लम्बी तथा उतनी ही ऊँची ओर आठ 
योजन मोटी है । वह मोतीके हारवत्‌ उजली या स्फटिक मणिसे 
भी निर्मेठ, सोनेके तुल्य प्रकाशमभान ओर चोतरफ मकक्‍्खीके 
पहुवत पतली है। उस शिज्ञाके ऊपर एक योजन अन्तरमें खर्ग 
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लोकोंका अन्त है | वहाँ केवल ज्ञान, स्वेोज्ञता ओर पवित्रता प्राप्त 
हुए सिद्ध तीर्थड्लरादिकोंकी स्थिति है। वहाँ अलोक आकाश एक ही 
द्वव्य है? इत्यादि यही कल्पित बात खुन-खुनके लालचमें पड़े । परन्तु 
विचार करिये, तो सिर्फ वह मिथ्या गप्प ही हाँके हैं। क्‍योंकि, एक. 
तो मुक्तिका कहीं स्थान विशेष नहीं होता है । कहा है।--- श्लोंकः-- 
मोक्षस्थन हि वासो स्ति न ग्रामान्तर मेव वा। अज्ञानहदयग्रन्थी नाशों मोक्ष इति स्मृतः |॥ 
कतहु मुक्तिको धाम नहीं, जहाबसत कोइ ग्राम। भवबन्धनसे छूटिबो, मुक्ति तिसीको नाम ॥ 
फिर देह छूटे बाद मुक्ति जैनियोंने माना है । देह रहते ही देखे 
बिना वहाँके वर्णन महावीरने केसे किये ? मुक्त पुरुष लछोटके तो 
. नहीं आढ़ा है, जीवितमें उनके मतमें मुक्ति नहीं होती है'। तब सबसे 
ऊपर आकाशमे चन्द्रमुक शिलाको उन्होंने केसे जाना? और 
चारकोशका एक योजन होता है, वहाँ ४५ लाख योजन लम्बी- 
चोड़ी, ऊँची, ८ योजन मोटी, सफेद शिलाको कैसे देखे ? चा कैसे 
मापे ? फिर वहाँ अछोक आकाश मात्र एक द्रव्य है, ऐसा कहते हैं, 
किन्तु, शिलारूप इतना बड़ा भारी पत्थर, चार तत्त्वकों छोड़के क्या 
वह आकाशके ही बन गई ? कितनी बड़ी भारी भूल है। अरे |! यह 
सब कोरी कल्पना मात्र हे। यदि देह रहते ही नेचसे देखे हों, तो 
फिर इतना बड़ा शिल्ा सबको दिखाई देना चाहिये, ओर देहके 
बिना तो कोई कुछ भी देख-सुन ही नहीं सकते हैं, फिर जैनी ही क्या 
देख पायेंगे ? अतः जेनी लोग मिथ्या धोखामे ही पड़े हैं । 
सहुरुने कहे भी हैं।-- 
“ताकर हाल होय अदबूदा । छी दशंनमेँ जैनि बिगुर्चा' |” बीजक, रमैनी ३० ॥ 


इसलिये लोभके मारे जैनी छोग ठगके हाथमें बिक गये। ठगने 
आकाशके ऊपरमे मुक्ति बताके उनके तन, मन, धनादि ठग लिया । 
भूठी महिमा खुन-खुनके हालची लोग भवबन्धनमें ही जकड़ पड़े, 
बिना पारख ॥ १२७ ॥ 


(१०३६] संयुक्त षट ग्रन्धः | [ श्रीकबीरपरिचय साखी-- 


साखीः-- कबीर तीथेंड्वडर जैनिके । चोबीसों भये मोख ॥ 
मुक्ति कहें पुदूगल छूटे। ग्रन्थ कियो किमिचोख॥१२८॥ 
टीकाः-- ग्रन्थकर्ता कहते हैंः-- ओर हे नरजीयो ! जेनी छोम 
ऋहते हैं. कि-- उनके तीर्थक्वर 5 तीर्थ-खरूप आचाये, धर्म॑गुरु, 
प्रथम ऋषभदेव, अजितनाथसे लेकरके महावीर खामी पयन्‍त सब 
२४ हुये; पच्चीस्ाँ फिर कोई भया नहीं, ओर वे चोबीसों मोख « 
मोक्ष हो गये, ऐसे माने हैं; ओर उनके मतमे जीवित शरीर रहते 
ही कोई मुक्त हो नहीं सकता है; पुदगलरूप शरीर छूटनेके पश्चात्‌ 
ही सबकी मुक्ति होती है, ऐसे कहे है। महावीर आदिने पुदगल 
( देह ) छूटनेपर ही मुक्ति होगी, ऐसा कहकर बता गये ओर अन्थोंमें 
भी वही बात लिख गये हैं। अब विचार करिये ! उनका बनाया 
हुआ श्रन्थ कैसे, चोख - शुद्ध या सच्चा हुआ ? किन्तु, मूठा ही भया। 
लिख-लिखके काहेको भ्रन्थ बनाये । तुम्हारे समझसे तो शरीर 
छूटनेपर सहज ही सबकी मुक्ति हो ही जञायगी, फिर ग्रन्थका क्या 
प्रयोजन ? ओर देह रहते बन्धनमें लिखा हुआ अन्थ सब अप्रमाणिक 
भूठा ही होगा । देह छोड़के मुक्ति स्थान देखकर आया हो, फिर 
हाल बताया हो, ऐसी बात तो हो ही नहीं सकती है। इसलिये 
उनके अ्रन्थ सब सरासर झठा लेख हैं। क्‍या जेनियोंके यहाँ आज 
पर्यन्त २४ ही तीर्थड्डर मुक्त हुए ? ओर कोई मुक्त भया ही नहीं, 
तो भविष्यत्‌में भी कोई मुक्त नहीं होगा। फिर साधनोंके दुभ्ख 
सहना बेकार ही हुआ । जोते ही सकलर अध्यास मिटायके निर्बन्ध, 
जीवन्मुक्त पारखस्वरूपमें स्थिर हुए बिना कोई भी मलुष्य मुक्त 
नहीं भये, ओर न हो सकते है। यदि शरीर छूटनेपर ही मुक्ति है, 
तो पशु, पक्षी, आदि सब प्राणियाँंकी भी मुक्ति होती ही होगी। 
फिर बन्धन रहा ही नहीं । तो उनके साधना सब चाहियात हुआ कि 
नहीं ? | अतः ऐसे श्रम धोखामे कभी नहीं पड़ना चाहिये | परखकर 
सत्यासत्यको ज्ञानना चाहिये ॥ १२८ ॥ 





ग्रन्थः ५ ] पारख सिद्धान्त दर्शिनी श्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित। [१०३७] 


साखीः-- भई मुक्ति जेहि जैनिकी । चौबीसों आदिक ओर ॥ 
पुदगल उनकी छुट गई। बचन कहें केहि ठौर !॥१२६॥ 
टीका+- श्रन्थकर्ता कहते हैं।-- हे सन्‍तो ! ऋषभदेव आदिसे 
महावीर तक जैनियोंके प्राचीन गुरु जिन चौबीसों तीर्थड्गरोके 
मुक्ति देह छूटनेपर ही और मतवादियोंसे विलक्षण प्रकारसे भई, 
ऐसा कहा है | अब हे जेनियो ! यह खुलाशा करके बताओ कि, उन्हीं 
२७ जेनाचायौंकी मुक्ति भयी है कि-- ओरोंकी भी मुक्ति भयी ? 
अच्छा ! तुम्हारे कथनसे महावीर इत्यादिक और भी कई लोगोकी 
मुक्ति भयी, किन्तु देह छूटनेपर ही तो हुई न? जीवन्मुक्ति तो तुम 
लोग भानते ही नहीं हो। ओर देह रहे तक चन्द्रमुक्त शिलाका 
साक्षात्कार तो किसीको हुआ ही नहीं । ओर जिनकी सुक्ति भयी, 
उन्होंकी पुदूगल 5 शरीर तो छूट ही गयी। फिर वे लोग किस ठौर ८ 
ठिकान, स्थान, या भूमिकामें रहके “शिष्यो ! अब हम मुक्त हो 
गये, मुक्ति शिल्ममें पहुँच गये” और तुम्हारी भी शरीर छूटेगी, 
तो यहाँ आ सकोगे, इत्यादि वचन केसे, किस जगहसे कहे, क्या 
तुमने उनके वचनको उनके मुक्त होनेपर खुना ? अरे भाई ! शरीरके 
बिना भी कहीं कहा, सुना, जाना जा सकता है ? कभी नहीं | यानी 
उनकी शरीर छूट गई, तो वे मुक्त हो गये। मुक्तिका अनुभव फिर 
किस ठोरमें बैठके वचन द्वारा कैसे कहेंगे ? तुम लोग केसे सुनोगे ? 
अतः यह सब भ्रम, कल्पना है। सहुरुने कहे हैं-- 
शब्द-- “जियत न तरेहु मुये का तरिहों ! जियतहिं जो न तरै ॥ ६ ॥ 
गहि परतीत कीन्ह जिन्ह जासों | सोई तहां अमरे ॥/बी० श० १४४ 
साखी:-- “बिन देखे वह देशके, बात कहै सो कूर ॥ 
आ[पुष्दि खारी खात है, बैंचत फिरे कपूर ॥”? बी० ता० ३४ ॥ 
“मुय्रे मुक्ति गुरु कहेँ स्वारथी | कूठा दे विश्वासा |?” म० ॥| 
अतएव इनको मुक्ति श्रम, कब्पनामात्र हे। पारखी सहुरुकी 
सत्सज्ञ द्वारा यथार्थ वातकी पहिचानना चाहिये ॥ १२० ॥ 





[१०३८] ह संयुक्त घट ग्रन्थ: ।.[ श्रीकबीरपरिचय साखी+#« 


साखी!/--- ऋषभदेव जेहि बन रहे | तेहि बन लागी आगि ॥ 
बनहिमें वह जरि मुये | दोष अठारह त्यागि ॥१३०॥ 


टीकाः-- ग्न्थकर्ता कहते हैं:-- ओर हे सन्‍तो ! ऋषभदेवके 
स॒त्युके बारेमें भागवतमें विस्तारसे वर्णन भया है। नाभि राजाके 
जेष्ठ पुत्र ऋषभदेव भये | बहुत वर्षोतक राज्य करनेके पश्चात्‌ उन्हें 
सीत्र वैराग्य उत्पन्न हुआ, तो सब राज्य पुत्नोको सॉपकर वे वनको 
चले गये, परमहंस वृत्तिसे रहने लगे । नहृु-धड़ज़, पागलवबत्‌ चलते 
रहे । फिर अघोरी वृत्ति भी धारण कर लिये, पशुवत्‌ वतंने लगे। 
ओर एक समय जिस महावनमें ऋषभदेव खच्छुन्द हो घूमते रहते रहे 
उस घनथघोर वनमें दावानल अश्नि रूग गई, प्रचण्ड ज्वाला फेलती 
हुईं आईं, परन्तु वे उन्मत्त बेभान बने रहे । भागनेका कुछ भी प्रयत्न 
डन्होंने नहीं किया | अभि चारों तरफले घिर आईं, उस चनमे ही 
ऋषभदेव दावापिमे जलके मर गये, उनके देह भी भस्म हो गई ! 
वे भय आदि अठारह दोषोके त्यागी भये, ऐसा उनके अनुयायी 
जैनि लोग मानते हैं ॥ 

अथवा सिद्धान्तमें जेन मतके संस्थापक धर्मोपदेशक प्रथम 
शुरु-आचाय ऋषभदेव भये। थे वनरूपी श्रमिक बनके जिस वाणी 
कबव्पनाकी मानन्दीमे टिके रहे, उसी वनमें या वबाणीकी मानन्‍्दीसे 
'नाना साधनाआंके समझ-बूझसे भ्रम, कल्पना, धोखारूपी महा अप्नि 
रूग गई। ओर वह ८ ऋषभदेव, बनहिमें + वाणी, कल्पना अ्रमके तीत्र 
ज्वालामें ही पड़के घिर-घिराके, जरि मुये 5 विवेक, बोध, विचार 
आदि हंस शुणोको त्यागकर पशुवृक्ति बनायके शुभ संस्कारकों 
ज़राय-बरायके जड़ाध्यासी वद्ध हो गये, बिना पारख आवागमन 
चक्रमे पड़े । परन्तु उनके मृत्यु होनेपर उनके शिष्योंने उनकी बड़ी 
महिमा बढ़ाये, अठारह दोष त्यागकर मुक्त हो गये, ऐसा प्रसिद्ध 
किये। अठारह दोषोके नामः:--१ मिथ्यात्व । २ अज्ञान। ३ मद्‌ । 





ग्न्थः ५. ] पारख सिद्धान्त दर्शिनी भ्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित। [१०३०] 


न या न कक कप पद 
४ क्रोध । ५ भाया | ६ छोम | ७ रति ( राग )। < अरति ( खेद )। 
० निद्रा। १० शोक। ११ अलछीक (झूठ बोलना ) । १२ चोरी । 
१३ मत्सर ( प्रभत्त्व बढ़ानेके लिये अन्यका द्वेष करना )। १४ भय । 
१० प्राणि-वध । १६ प्रेमरहित। १७ क्रीड़ा ( खेल, कूद, नाच, 
गाना, बजाना, आदि ) ओर १८ खिलखिलायके हँसना, ये अठारह 
दोषोंको ऋषभ देवादि चोंबीसों तीर्थड्डरोंने परित्याग करके जीत 
लिये थे, इससे वे सब मुक्त हो गये; ऐसा जैन लोग कहते हैं । 
परन्तु खरूपज्ञान, पारखबोध हुए बिना उन्होंने जड़ाध्यास, मिथ्या 
मानन्दीको नहीं त्यागे थे, इससे भमवबन्धनोंमें ही जकड़ पड़े । 
वैसे ही उनके अनुयायी सब भी बद्ध भये ओर हो रहे हैं। अतः 
मिथ्या पक्षकों त्यागकर सत्यबोधको ग्रहण कर लेना चाहिये ॥१३०॥ 

साखीः--जीम कमान वचन शर । पनिच श्रवण लगि तान ॥ 

ऋषभदेवसे घनुष्य घर। मारे हैं पट बान ॥१३१॥ 
टीका+-- अन्थकर्ता कहते हैं;:-- हे मलुष्यो ! पहिले शिकारी 
लोग धन्नष-बाण लेके, वनमें जाकर, धन्ुषंमे डोरी चढ़ाके, उसे कान- 
तक तानकर जानवरोंका लक्ष-निशाना लगाके बाण छोड़के उन्हें 
मारकर शिकार करते रहे। वैसे ही सिद्धान्तमे, जिभ्या सोई कमान 
तिरछी मुड़ी हुई--धन्गलष बनाये, उसमें वचनरूपी शर नाना वाणी 
सोई बाण चढ़ाये | पनिच 5 डोरी जो धन्षुषमें लगाई जाती है, सो 
मुखसे शब्द उच्चारण करके शिष्योंके कानतक, तान  ताना खँचके 
सुनाके उनके लक्ष अपने तरफ ताने या जोड़ने लगाये । शब्द्रूपी 
डोरी कानतक खींचके गया । ओर ऋषभदेव आदिसे लेकर चोबीस 
तीर्थंज्वर वे ही ऐसे विचित्र धनुष-बाणकोी धारण करनेवाले धनुष- 
घधारी, वीर लड़ाका वा शिकारी हुए। उन्होंने जानवररूप अज्ञानी 
मलुष्योंके छाती, कान, ताक-ताक करके तेज न॒ुकीली षट्‌ बाण मार दिये 
हैं, जो ऐसी धसी है कि--- अभीतक वह निकल नहीं सकी | अर्थात्‌ 
जीव, पुदगल, घमे, अधर्म, काल, आकाश, इन्हीं छः को अनादि 


[१०४०] संयुक्त पट ग्रन्थ: |. [ श्रीकवीरपरिचय साखी-- 





घट द्वव्य बतायके दइढ़ा दिये हैं। उसी कल्पनाकी मारमें पड़के 
जैनी छोग श्रमिक, बुद्धिहीन भये हैं। बिना पारख व्यर्थ ही नर- 
जन्मको धोखेमें गमाये | वे ही वाणी एक-दूसरेको दढ़ाके मारामारी 
कर रहे हैं । कठिन बन्धनोंमें फँसते जा रहे हैं, बिना विवेक ॥१श१॥ 
साखीः-- यहि छो बाणके लागते | जैनी भये अचेत ॥ 
लागी मूर्छा कर्मकी । दुःख भोग सुख हेत ॥ १३२॥ 
टीका+--प्रन्थकर्ता कहते हैं:-- और यही छो बाण > जीव, 
पुद्गलादि षट्‌ द्वब्यकों सत्य बतानेवाली कल्पित वाणीकों कानसे 
सुनके चित्त लगायके हृदयमें जाके लगते ही सब कोई जैनी लोग उसे 
सत्य मान-मानके, अचेत >- गाफिल, बेहोश, बुद्धिहीन श्रमिक, जड़ा- 
सक्त हो गये । अब उन्हें कर्मकी बड़ी जबरदस्त मूर्च्छा लग गई, 
नाना कर्म साधनाँमे प्रवृत्त हो गये। मुक्ति सुखमें, हेत- प्रेम लगाके 
जन्म भर साधना करनेमे कठिन-कठिन दुःख-ही-ठुःख भोगते रहते 
हैं । ओर कितनेक जैनी लोग तो चालीस-चालीस दिनतक निराहार 
निर्जल बत रहके दुःख भोगते है । दाढ़ी, मूँछ, शिरके बाल नोचते, 
नुचवाते है, उसमें अति कष्ट सहते हैं, कोई नह रहके शीत, उष्णके 
ताप सहते हैं, इत्यादि कई प्रकारके दुःख ही जान-बूझके भोगे और 
भोग रहे हैं। सुख, सिद्धि, कल्याण, मुक्ति आदिम मन छगायके 
उसके लिये जीवन भर दुःख भोगते है, फिर मरकर अध्यास वश 
चोरासी योनियोंमें जाके भी दुःख ही भोगते रहते हैं । बिना पारस 
उन्हें कभी सुख स्थिति नहीं मिलती है॥ १३२ ॥ 
साखीः-- काली कुत्ती ऋषभमकी । साधन जुत्ती खाय ॥ 


चोर अठारह दोष पर | पट मुख भूके घाय ॥ १३३ ॥ 
टीकाः-- भ्न्‍्थकर्ता कहते हैंः--- हे सन्‍तो ! ऋषभदेवकी काली 
कुत्ती साधनोंके जुत्ती, जूठी खाय-खायके अठारह दोषरूपी चोरोपर 
दोड़-दोड़के छः-छः मुखोसे भूकती है ॥ अर्थात्‌ काली स्याहीसे सफेद 
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कागजमें लिखी हुई, कुत्ती - कूती हुई या आँकी हुईं, अन्दाज की हुईं 
कल्पित वाणी ऋषभदेव आदिकी बनाई हुई, पालतू कुतियाबत्‌ भई। 
सो जेनियोंके घर, मठ-मन्दिरोंमे रहके वहा आनेवाले साधकरोंकी 
जूती चुरा-चुराके एक कोनेमें बेठके खाती जाती है। यानी उपवास 
आदि साधनोंमें जुट करके कष्ट खाते है, दुःख खसहते जाते है। ओर 
हिसा, असत्य भाषण, चोरी, आदि तन, मनके १८ दोषरूपी चोरोपर 
खबरदारी करके शिष्यमण्डलीमे॑ जहा-तहाँ जैन लोग धाय-धायके 
कूकुरवत्‌ चिह्लाय-चिल्लायके भूँकते है, या उपदेश भ्चार करतें- 
फिरते हैं । ओर षद्‌ द्वव्यको मुख्य सर्वश्रेष्ठ अनादि बतायके दढ़ाते 
हैं। आखिरमे उन्हीं चोरोंके द्वारा मारे जाते हैं। जड़ाध्यासी होके 
आवागमनके दुःख भोगते रहते हैं ॥ १३३ ॥ 
साखी;-- काली बिल्ली ऋषभकी । षट पकवान बनाय ॥ 
आई यति होय जैन घर। भोजन कछू न खाय॥ १३४॥ 
टीकाः-- ग्रन्थकर्ता कहते हैः-- ओर ऋषभदेव आदिकी बनाई 
हुई, काली बिल्ली - काली स्याहीसे लिखी हुई कपोल कल्पित वाणी 
बिल्लीवत्‌ म्याऊँ-म्याऊँ करती है। भ्रम कब्पनाको दढ़ाती है। और उस 
वाणीने, घट पकवान >षट्रस निर्मित व्यज्नन मिठाईके समान, षट्‌- 
द्रव्य > जीव, पुद्गल, धर्म, अधर्म, का, ओर आकाश, इन छः को 
अनादि सत्यवस्तु कहकर बड़ी मीठी वाणीमे सुन्दर रोचकता बनाय- 
बनायके कहे, सुनाये, तैयार किये। वही वाणीके मानन्दी यति 5 साधु; 
त्यागीहोयके जैनियोंके घरमें आई, अर्थात्‌ जैनी गुरुवा छोगांके उपदेश 
सुन-सुनके कई छोग जैनमतमें प्रविष्ठ होके कति भये, खूब कष्टकर 
साधनाएँ करने रूगे। फिर कभी उपदेश प्रचार करनेके लिये जैनी 
सेचकोके घरोमे आये। तो उनसे सेवकोने कहा-- महाराज ! भोजन 
कीजिये ! यति कहते हैं--- आज हमारा बत है, अमुक उपचास हे, 
फलाना प्रायश्वित्त है, ऐसा योग नक्षत्र है, वेसा अनुष्ठान है, हमने 
इतने दिनतक--३ | ७। १५। २५ | ४० दिनों तकका उपचास-निशहार 
सं० नि० षघट० ६६--- 
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रहनेका सड्गल्प किया हैं, इसीसे हम कुछ तबतक खायेंगे-पियेंगे 
नहीं, केवल तुम्हें उपदेश देके जायेंगे, ऐसा कहके भोजन कुछ खाते 
ही नहीं। मिथ्या भ्रम॑ चक्रमें पड़के नाना कष्ट, क्नेश सहते हैं, 
जड़ाध्यास न छूटनेसे मुक्ति तो उनकी कुछ होती नहीं है। उद्दे 
महाबन्धनोंमें बँध जाते हैं। अतः सहुणरूप भोजनकों वे कुछ 
अहण नहीं करते है, बिना पारख ॥ १३४ ॥ 
साखीः-- कबीर जैनीके हिये। बिल्लीको इतबार॥ 
साधन व्यञ्जन मोक्ष हित | सोंपेउ तेहि भण्डार ॥ १३ ४॥ 
. टीका+- पअन्‍्थकर्ता कहते हैं:-- हे नरजीवो ! जेन मतावलमस्बी 
जैनियोंके हृदय या अन्तःकरणमें, बिल्ली 5 चोबीस तीर्थड्डरोंकी बिल- 
बिलाई हुईं या चिल्ठलाई हुई कल्पित वाणीका ही बड़ा इतवार 
विश्वास या निश्चय प्रतीति हो रही है । जो २४ गुरुओने कहे, सो 
अक्षरशः सत्य है, ऐसा समझ रहे हैं। और मुये मुक्ति मान करके 
उसी मोक्ष प्राप्तिके लिये खूब प्रेम वढ़ाकर, व्यक्षन > छत्तोस अक्षर 
वा सोलह खर संयुक्त ५२ अक्षरोंसे बनी हुई नाना वाणीके प्रमाणसे, 
उपवास, ध्यान, धारणा, समाधि आदि नाना कठिन-कठिन साधना, 
तपस्या करने लगे । ज्ञानखानी सहुणका भण्डार यह मनुष्य जन्म 
है। परन्तु अन्धविश्वाससे कुछ भी विवेक, चिचार किये बिना ही 
उसी वाणी कल्पनामें लगके अपने अमूल्य मनुष्य-जीवनको गुरुवा 
लोगोंको सोप दिये। घोखेका साधनाएँ करके जन्म बिताने छगे। 
मोक्षके लिये साधनोंका व्यश्नन बनाये, उसी कब्पनाके भण्डार 
भण्डारी वाणीको खझुपुद कर दिये। फिर जैसे गुरुषवा छोगोने बताये, 
वैसे ही साधना करके, आयु बिताके मरे, जड़ाध्यास वश चोरासी 
योनियामे पड़े, बिना विवेक ॥ १३५ ॥ 
साखीः-- काली कुत्ती ऋषभकी । अनादि दन्‍त खट चोख ॥ 
साधन बन ही खेदिके | मार सावज मोख ॥१३६॥ 
टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हैं।-- हे मलुप्यो ! जैनियोंके पूर्वाचार्य 
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गुरुवा लोग ऋषभदेव आदिकी, काली कुत्ती > कल्पित वाणी स्याहीसे 
लिखी हुई प्रन्थरूपमें रक्षण-प्रतिपालन कर रखे हैं। उसके मुखमें 
मुख्य अनादि कालसे, दन्‍त खट-षट द्रव्य स्वयं नित्य सत्य है, ऐसी 
कव्पनाके दांत, चोख -तीछण नुकीली भालावत्‌ चुभनेवाली छूगी 
हैं । यानी षट द्वव्यको सत्य बताना; वही उनके प्रधान सिद्धान्त है । 
ओर सावज >वनके पशुवत्‌ संसारी अबोध नरजीवोंको, मोख - मरे 
उपरान्त मोक्ष प्राप्तेकि आशा-भरोसा दे करके, वही काली कुत्ती 
वाणी उनके पीछे रूग पड़ी, और नानां प्रकारके कठिन-कठिन साधना- 
रूपी महावन या भारी जहुलमें ही खेदिके-- खदेड़-खदेड़' करके या 
दोड़ा-दौड़ा करके बहुत-बहुत कष्ट, क्लेश भोगाके, थकाकर, अन्‍्तमें 
दाव-घात पाके, जड़ाध्यासी बनाके, सब साधकोंकों मार डाले हैं । 
ओर वैसे ही अभी भी नष्ट-अ्रष्ट कर-कराके मार रहे हैं। उस शिकारी 
कुत्तीवत्‌ वाणी कल्पनासे कोई भी जैनी छोग बच नहीं सके, बिना 
पारख धोखामं पड़े हैं ॥ १३६ ॥ 
साखी।-- कबीर बानी ऋषभकी । रानी भई सरदार ॥ 
जैनीके शिर मारिया | साधन दुःख पेजार ॥१३७॥ 

टीकाः- प्रन्थकर्ता कहते हैः हे नरजीबो ! ऋषभदेव आदि 
२७ तीर्थड्डरोंकी कल्पित वाणी जैनियोंके यहा जाके महारानी साहिबा 
भई और वही, सरदार - सर्वश्रेष्ठ, प्रधान सबपर हुकूमत चलानेवाली 
सर्वेमान्य, अशुवा भी होती भई। उसी वाणीरूषी रानीके आज्ञामें सब 
जैनी लोग चलने लगे। परन्तु उसने जोशमें आके, पेरसे जूता 
निकालके, साधक प्रज्ञाओंके शिरमें ठोऋने, "मारने छगी, सोई 
जैनियाँके शिरमे कल्पनाके बोझा चढ़वाके, नाना कष्टकर साधना 
रूपी, पेजार ८ जूता ठोक-ठोंकके खूब मारती भईं। साधना कर-करके 
महादुःख भोगते भये, बेहाल हुये । परन्तु मुक्तिका कुछ कार्य सिद्ध 
नहीं हुआ। अतः चोरासी योनियांके गर्भवासमें पड़के अधियारी 
कोठरीके कैदी बने । सब जैनी छोग इसी प्रकार वद्ध-केदी होते जा 





[१०४४] | संयुक्त षट्‌ ग्रन्यः।..[ श्रीकबीरपरिचय साखी-- 


न पक झट मम सी न कलम फ 
रहे हैं। वह दुष्ट रानी अभी पैजञार शिरमें मार-मास्के खाधनोंमे 
दु/ःख ही भोगा रही है । अन्तमें कैदी बनाके चौरासी योनियोमे ही 
डाल देती है, तो भी उसको नहीं छोड़ते है, यही आश्चर्य है ॥' १३७ ॥ 
साखी।-- कबीर चोरवा जैन घर । मारे साधन सेंधि ॥ 
सुख धन मूसे तिनहिको । रहा सकल दुःख बेधि ॥१३८॥ 

टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हैं:-- हे नरजीवो ! ओर उन जैनियोंके 
घररूपी अन्तःकरणमे, चोरवा > कल्पना, वाणी और गुरुवा लोग कट्टर 
चोर बनके, संधि > सेंघ लगाके कानके पासका दिवाल फोड़-फोड़कर 
उसी कानके छिद्वसे भीतर हृदयमें घुस पड़े और अचेत सोये हुए 
जैनियोंको पहिले तो साधनोंके मारसे खूब मारे, शिथिर किये। 
फिर कसकर वाणीकी रस्सीसे धोखेकी खम्बेपर कसकर बाँध 
दिये, फिर उन्हीं जैनी बनियाँ छोगोंके, खुख धन -जीवन्म॒ुक्ति खुख 
देनेवाली धनरूप विवेक-विचार, पारखदृष्टि, सत्य, धेर्यादि, सहुण 
लक्षणादि सब रल धन सम्पत्ति उन चोररूपी वाणी-गुरुवा लोगोंने 
मूसे > सर्वख चुरा लिये, छूट लिये, हरण कर लिये और भागते 
समयमे कल्पना भ्रमकी छूरी उनके शरीरमें भोंक गये या घुसेड़ 
गये। इसीसे अब सकल जैनियोंकी तन, मनमें हाह्कार करके 
दुःख-ही-दुःख ु बेध रहा हैं, छेद रहा है। उसीमे तड़फ-तड़ फके 
व्याकुछ हो रहे हैं। चआाहि-आहि मचा रहे है। अब क्या कर विचारे 
निर्धन, निवुद्धि और जख्मी, दुःखी होके मरे जा रहे हैं । बिना 
पारखे ॥ ९२६३८॥ 
साखीः-- ऋषभ आदि जेते जैन । अव्याकृत गुण भूल ॥ 

जिन पट द्रव्य बुकाइया । हैं सो कारण मूल ॥१३६॥ 

टीकाः-- अ्न्थकर्ता कहते हैं:-- हे मनुष्यों ! जैनियोंके आदि गुरु 
सर्वप्रथम ऋषभदेव भये, फिर उनके शिष्य परस्परासे महावीर तक 
२७ तीर्थंकर भये। सो ऋषभदेव आदिसे लेकरके जितने भी जैन- 
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मतावलूम्बी उपदेशक गुरुवा छोग भये हैं, वे सबके-सब, अव्याकृत 5 
मायारूप वाणी कल्पना कृत उसके गण मिथ्या सिद्धान्तरूपी नाना 
विषय, प्रपश्च, धोखामें निजखरूपको एकद्म भूल गये ओर भूले 
पड़े हैं । जिन्होंने षट्द्॒व्य न जीव, पुद्गल, धरम, अधर्म, काल, और 
आकाश इन्हें अनादि' षटद्वव्य कहके सत्य बतलायके, समझाये 
बुझाये हैं, उपदेश दिये हैं। सो उसका मूल कारण मन कव्पनाकृत 
वही वाणी ही है । जिन्हें वे सत्य मानते हैं, वही भ्रम, भूल, अविद्या, 
महाअज्ञान है। बिना पांरख धोखामे भूलके, उसी खाॉँचमें गिर 
पड़े । अर्थात्‌ सब जैनी लोग वाणीके मिथ्या विषयमें भूले हैं, 
जिन्होंने षट॒द्रव्यकोी ही सत्य समझायके दइढ़ाये है, सो उसका 
मूल कारण अज्ञानता ही है। और सोई भूल जीवको चौरासी 
योनियोंके जन्म-मरणादिमें लछेजानेका बीज सूल कारण है। अतः 
परखकर उसे त्यागना चाहिये। पक्षपातको छोड़कर सत्यसारको 
अहण करना चाहिये ॥ १३५ ॥ 
साखीः-- कबीर जोपे मुक्ति होय । क्लुधा पिपासा छोड़ि ॥ 
तो पूनि काहे अहार दे । जैनिकी मैय्या भोड़ि ॥१४०॥ 

टीका+- प्रन्थकर्ता कहते हैँः-- हे नरजीबो ! जो यदि जेनी 
लोगांके कथन ओर मान्यताके अनुसार ही छ्ुधा, पिपासा - भूखे 
प्यासे रहके चालीस दिनतक निराहार, निर्जेल बत, उपवास करके 
प्राण छोड़ देनेसे या भूखों मर जानेसे ही जीवकी मुक्ति, बन्धनसे 
छुटकारा होती होवे, तो फिर जैनियोंकी माता, अपने बच्चोंको 
आहार, खुराक दे-दे करके, क्यों जिलाती हैं ? पालन-पोषण क्यों 
करती रही ? ओर इन जैनियोंको अब क्यों आहार-भोजन दिया 
जाता है ? सबके सब निराहार रहके, भूखों मरके, मुक्त क्यों नहीं 
हो जाते ? भोजन खाय-खायके जीकर क्‍यों बन्धनोंमे पड़ रहे हैं । 
मुक्तिका सीथा रास्ता ज्ञानके भी फिर बन्धनोंमे ही पड़े रहना, क्या 
यह बड़ी मूर्खता नहीं है ? अरे ! यह जैनियोंकी माताएँ तो आहार 
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दे-देकर सनन्‍्तानोंकों जिलाके बन्धनोंमे डाल देनेवाली बड़ी भोली-भाली 
महाभज्ञानी मूह ही ठहरों कि नहीं ? ओर उनकी वाणी भी अज्ञानकी 
है। हे भाई ! बिना सोचे-विचारे, ऐसी बेहदी बात क्‍यों करते. 
हो, भूखों मरनेसे मुक्ति बतानेवालोंको कुछ जरा सह्लोच, शरम भी 
नहीं आयी। मनभाने सो वेसे बक दिये। उनकी समझसे तो 
अकालमे भूखों मरनेवालोंकी तो-सहज हीमें मुक्ति हो जाती होगी ! 
फिर त्याग, वैराग्य, ज्ञानका क्‍या काम है ? महागाफिलीमे पड़े हैं। 
ऐसे अनसमझ लोगाँसे किसीकी मलाई हो नहीं सकती है ॥ १४० ॥ 
साखीः-- जैनिकी मैय्या जैन घर । जैनी धर्म कमाय ॥, 
क्‍ साधन गुण जानत रही । काहे दूध पियाय ॥ १४१॥ 
टीका+- ग्रन्थकर्ता कहने हैंः-- हे सन्‍्तो | जैनियोंकी माताएँ 
और वाणी जैनमतवादियोंके घरमें रहके, जैन-धर्मको पालनेचाली हो 
करके, जैनमतके अनुसार, धर्म-कमेंकी कमाईकर, बटोरके जमा 
करनेवाली होती हैं। अथवा जैनियोंने जो कुछ धमको कमाये हैं, 
उसे उनकी माताएँ ही सम्हालके रखनेवाली होती हैं। इसलिये 
साधन, उपवासके बड़े भारी गुणको तो वह अच्छी तरहसे जानती 
ही रहीं कि--निराहार रहके भूखे-प्यासे मरनेवालोंकी सहज ही 
मुक्ति होती है। यह उन्हींके मतके सिद्धान्तको वह जानती ही रहों। 
फिर अपने-अपने बालकोंको उन्होंने क्‍यों-दूध पिलाया ? खिला, पिला, 
जिलाके, पालन-पोषणकर, क्‍यों बन्धनोंमे डाछ दीं! यदि उन्हें 
जन्मते ही उपवास कराके निराहार रख देतीं, तो वे जल्दी ही मुक्त 
हो जाते। फिर बड़े होकर उन्हें! इतना बड़ा कष्ट सहना न पड़ता । 
परन्तु उसे बालहत्या समझकर ये वेसा नहीं करतीं, सो तो ठीक है । 
तो भी वे मूढ़ मतिके लोग भूखों मरके हठसे घर्मके नामसे आत्म- 
हत्यारूपी महापाप ही करते-कराते हैं। इससे ये' बड़े पापी होते हैं, 
चोरासी योनियोमे पड़कर, उसीका उुश्ख-फल भोगते रहते हैं। 
अतः जान-बूझकर कभी किसी प्रकारसे भी . आत्मघात नहीं करना 
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चाहिये। ऐसे अविचारी महा निर्दयी हिसकोंका भी सह्ू; साथ नहीं 
करना चाहिये ॥ १४१ ॥ 
साखीः-- वेश्या ओ जैनी यती । दो पन्‍थ एके आहि ॥ 
मोल खरीदी वेश्या | जति सो मोल बिसाहि ॥१४२॥ 
टीकाः -- प्रन्थकर्ता कहते है!-- ओर हे भाई ! बाजारू व्यभि- 
चारिणी स््री-वेश्याओंके ओर जैन धमको पालनेवाले, जेनी यति" 
साधु, भिक्षु, महन्त आदिकौकी कहनेको तो दो तरहके पन्थ 5 मार्ग, 
चाल, रास्ता अलग-अलग है, परन्तु उन दोनोंके मुख्य मतलब, 
सिद्धान्त, एके - एक सरीखी ही, आहि > है। सो कैसे कि, इधर 
वेश्या तो मोल खरीदी करनेवाले भाड़ेके पुरुषोंको तन अर्पण करके 
विषय कराती हैं। और बहुत-सा रुपया देकरके गरीबोंकी लड़कियाँ 
खरीदकर उन्हें बड़ी बनाके, अपने समान वेश्या बनाके, फिर धन 
कमाके जमा करती रहतो है। तेसे ही उधर जैनी लोग भी गरीबके 
बालकोंको, मोल ८ कीमत, धन देकर खरीद लाते है, फिर जैन ध्ममें 
दीक्षित करके सो उसे, यति- साध बनाते है। उसके द्वारा उपदेश 
कराके पुजवाके धन कमाईकर मठ-मन्दिर आदि वनाते हैं, और 
उसी प्रकार अपने मतका घधम प्रचार करते रहते है । अथवा पेट 
पालनेके लिये वेश्या विषयकी व्यापार करती है, ओर इधर, मोल -< 
अन्तःकऋरणकी शुद्धिके लिये यति लोग सो अपने मण्डलीमे, विसाही -< 
ज्ञानके व्यापार करते-फिरते हैं । और जैनियोंके एक पन्थमें यंति 
लोगोने भग भोगनेका कुकर्म भी चलाये हैं। तहाँ सहुरू श्रीकबीर- 
साहेबने बीजक रमेनी ३० में कहा है।-- | 
“पन्‍्मथ बिन्दु करे असरारा | कल्पे बिन्द खसे नहिं द्वारा ॥| 
ताकर हाल होय अदबूदा । छी दशोनमें जैनि बिगूर्चा |”? बी० र० ३० ॥ 
इस प्रकार वेश्यावत्‌ जेनियोंके पन्थमें भी व्यभिचारका प्रचार 
हो रहा है । उनके यति, महन्त; सेवक सब लोग मिथ्या धोखामे ही 
गाफिल पड़े है, बिना पारख ॥ १४२ ॥ 
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साखी!--- मोल खरीदी म्ुुण्डिया | गये म्क्ति मुकाम ॥ 
कहहिं कबीर यह जगतमें | जैनिके यती गुलाम || १४३ ॥ 
टीकाः-- प्रन्थकर्ता कहते हैं-- हे सन्‍्तो ! जैनियोंके पन्थमें 
रुपया देकर लड़कोंको मोलमें खरीद लेते हैं, फिर उसे मूँड़ मुड़ायके 
मुण्डितकर चेला बनाय लेते हैं, जिसे यति या साधु, भिश्षु, मुण्डिया, 
कहते हैं | पीछे वे मुण्डिया लोग लुश्चित कमे ८ नोच-नोचके बाल 
उसाड़कर महाऋष्०ठ सहते हैं। मोल खरीदके मुण्डिया बनानेसे 
अन्तःकरणकी शुद्धि होती है, ऐसी उल्टी समझ रखते हैं। और 
सृत्यु होनेपर, मुकाम >चन्द्रमुक्त शिकामें जाके ठहरकर भुक्ति 
होयगी, ऐसी आशा लगाये रहते है, मिथ्या धोखामे ही पड़े हैं, 
अतएव सहुरु श्रीकबीरसाहेवके पारखके श्ञाता पारखी सन्त कहते 
हैँ. इस जगतमें इन जैनियोंके यति>साधु, भिश्चु लोग तो 
अविचार मिथ्या मानन्दीसे कल्पनाके, गुलाम दास, तुच्छु, नीच 
ही बने हैं। करके गुलामी ही कर रहे हैं। जीतेमे भी उन्‍हें कुछ 
सुख नहीं मिलता है, और मरे पर भी चोरासी योनियोंमे पड़के नाना 
दुःख ही भोगते है। मु2ये मुक्तिकी आशा व्यर्थ ही हो जाती है। 
बिना पारख, वे कर्मोके बँछुबे हो रहे है ॥ १४३ ॥ 
साखीः-- कबीर तीथेज्डर जनिके | किये अमोक्षी बाच ॥ 


मराक्त कह पृदगल छुट । ग्रन्थ किये सब कांच ॥१४४॥ 
टीकाः-- ग्रन्थकर्ता कहते हेँ:--- ओर हे नरजीवो ! जैनियोंके 
. मुरुवा छोग २४ तिर्थड्वर जो हुए हैं, उन्होंने, अमोक्ती ८ जहाँ 
जिसमें मोक्ष या मुक्ति नहीं हैं, ऐसे मुक्तिसेरहित बन्धनके ही 
बाच >- वाणी, उपदेश वर्णन किये ओर पुस्तक भी लिख-लिखाके 
तैयार किये हैं। जब कि वे लोग, पुद्गल"-दरीर छूटनेपर ही 
मुक्ति मिलेगी, ऐसा कह गये वा लिख-लिखाके गये, और अभी 
भी झ्लुये मुक्ति कह रहे हैं, चेसे ही मान रहे हैं, अगर बह बात 
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आकर के पे जे क पक पक लत अल वेज कील कपल नस कस अल लेक हिल सवर क कली लिन अल मत 
ठीक है, तो फिर जितने अ्रन्थ या पुस्तकें उन्होंने तैयार किये हैं, 
वह सब कच्चा, भूठा, असत्य कथनसे भरा हुआ, बन्धनका ही 
वाणी जाल ठहरा । क्‍योंकि, ग्रन्थ छिखने-लिखानेका काम शारीर 
सहित ही होता है, उनके खिद्धान्तमें देह रहे तक बन्धन है, फिर 
बन्धनके भीतर रचा हुआ ग्रन्थ सब भी असत्य हुआ। क्योंकि, 
मुक्ति स्थितिको तो उन्होंने जाने ही नहीं, और यावत्‌ साथनाएँ भी 
व्यर्थ ही हुयी, बन्धन भीतरके सारे कर्म साधनाएँ भी महाबन्धनमें 
डालनेवाली ही साबित हुई। इस युक्तिसे तो मरनेपर भी कोई 
जैनॉंको मुक्ति नहीं मिल सकेगी। देहरहित होनेपए उनसे कोई 
साधना तो हो सकेगी ही नहीं, ओर बिना देहके उपदेश, तथा ग्रन्थ 
भी कुछ बन नहीं सकेगा। अतः उनके सब प्रयास व्यर्थ ही हुये | 
दरीर छूटनेपर सुक्ति कहनेवालेका किया हुआ सब गन्थ, पन्‍्थ 
ही काँचा ( कंच्चा ) बेंकार है, ऐसा जानना चाहिये ॥ १४४ ॥ 
साखी!--मोक्ष मुख चुंमन लगे । छो घुनि घुनि बजाय ॥ 
मारि तमाचा साधना। पटके जब खिसियाय ॥१४५॥ 
टीका/- अन्थकर्ता कहते हैंः:-- हे जिशाखुओ ! सब जेनी लोग, 
छी घुनि-घुनि -षद्‌ द्वव्य अनादि कथनरूप बाजा, छुँघुरू, झाँझ, 
डमरू, पलावज आदि बजाय-बजायके खुशीके मारे नाचकर नाना 
कम करके मुख्य करके मोक्षका मुख चूँमने, चाटने छगे। अर्थात्‌ 
मुक्ति प्राप्तिके लिये बड़े प्यारसे-प्रेमपूर्वेक जड़मूर्तिका मुख चूमके 
कर्म धर्म करने लगे | वाणी, कव्पनाका बोसा” लेने छगे। उधर 
कठ्पनाने उनके सुखपर एक जोरका, तमाच[-- थप्पड़, पञ्ञा मारा 
और अलोयणा-्रायश्चित्त, उपवास, तपस्या आदि कष्टकर कमेके 
साधनाओंमें उन्हें छगाया। साधना करके मरो, तो मुक्ति मिलेगी, 
ऐसा बताया | जब जैन लोग मूढ़ होके, खिसियाये, तलमलाये, 
तो शरीर, मनको जहाँ-तहाँ, पटके 5 पटक करके अपने भ्रम चक्रमें 
पड़े और दुसरे मनुष्योंकों भी श्रमाय दिये, घोखामे डाल दिये। इसी 


[१०५७] संयुक्त घट भन्‍थः |. [ श्रीकबीरपरिचय साखी-- 
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प्रकार व्यर्थमं आयुको बिताकर, लाचार होकर, चोरासी योनियोको 
ही प्राप्त होने भये, विना पारख ॥ १७५ ॥ 


साखीः--- साधन सब लावा लखे | सिद्धि लखे सो बाज ॥ 
शब्द विवेकी पारखी | सिद्धनके शिरताज ॥?२४६॥ 


टीकाः-- भ्रन्थकर्ता कहते हैं-- ओर हे सन्‍्तो ! श्रमिक मनुष्य 
सब संसारमें साधु भी हो जाते हैं, तो भी अविवेकी होनेसे छावा ८ 
बटेर, एक गरीब निर्बेछ पक्षीकी तरह लक्ष रखनेवाले दीन, हीन, 
मलीन दिखाई देते हैं। इसीसे साधना करनेचाले, ऐसे साधकोको 
सब कोई लावाके समान, निर्बल तुच्छु छखते है, ओर बाज पक्षी 
जेसा बलवान्‌ हिंसकी क्रूर होता है, वह चिड़ियोंको मार-मारके 
खाता है । तेले ही जिस किसीमे बाजीगरी-तमाशावत्‌ सिद्धि 
करामात, मन्त्र-सामथ्यं, चटक, मटक, चातुरी, आदि मिथ्या 
पाखण्ड रूखनेमे आता है, सो उसीको संसारी मूढ़ लोग सिद्ध 
महात्मा समझके, महिमा बढ़ाते हैं। अर्थात्‌ सब लोग साधक 
अवस्थामें साधनोंमे लगके लावाके नाई' दीन लखाई देते हैं । और 
जब वे ही सिद्ध बनके सिद्धि आदि करामातके अभिमानी होते हैं, 
तो सोई बाजवत्‌ कर, कठोर, दम्भी रूखनेमें आते हैं। वे सिद्ध- 
साधक दोनों ही वाणी कब्पनाके चक्रमे बद्ध पड़े हैं। उन्हें दशब्दका 
पारख नहीं है। इसीसे भ्रम चक्रमें पड़े हैं, और काल, सन्धि, 
झाई' तत्वमस्यादि सकल शब्दोंको निर्णय करके सार-असार, जड़- 
चैतन्यके विषेक करनेवाले जो सन्त होते हैं, सोई दाब्द विवेकी, 
पारखी कहलाते हैं। ज्ञानी, योगी, भक्त, और सब सिद्ध महात्मा 
अनुभवी समाजोमे आप पारखी सन्त ही स्वयं सिद्ध सब सिद्धोंके 
शिरताज ८ शिरमोर, शिरके मुकुटवत्‌, सर्वोपरि, सर्वोच्च, सर्वश्रेष्ठ, 
पूजन्नीय होते हैं । अर्थात्‌ सबसे बढ़कर पारखी सन्त होते हैं | वे ही 
सब्र उतात्री, वाणीके कसर-खोट पर्ायकरः ख-स्वरूप पारखका बोध 
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 कराय देते हैं। अतः प्रारखी सहुरुके शरण ग्रहण करके पारख 
पाय, जीवन सफल करना चाहिये ॥ १४६ ॥ 
साखीः--सेव्य सेव्य सब कोइ कहें | सेव्य न जाने कोय ॥। 
सेव्य कहत हैं सेवकहिं। लघुता गुरुता होय ॥१७७॥ 
दीका+-- प्रन्थकर्ता कहते हैं;-- हे सन्‍तो ! जैसे अन्य सम्प्रदायमें 
शिष्ठटाचारसे अभिवादन करते समय नमस्कार, प्रणाम, दण्डवर्त्‌ , राम- 
राम, नारायणहरि, नमोनारायण, सत्यराम, सत्यनाम, वाहे गुरुजी, 
आदेश--महाराज) चरण स्पर्श, इत्यादि करते है, ओर मुसलमान तथा 
अंग्रेजामें सलामवालेको सलाम, आदावरत, गुडमारनिडः , इत्यादि करने 
कहनेकी चाल, परिपाटी चलाये हैं। तेसे ही जेनमतवादियाँमें भी 
परस्पर मिलतेमे “सेव्य-सेव्य७ कहनेकी चाल चला रखे हैं। अब 
देखिये ! सब कोई जैनी लोग बारस्बार एक-दूसरेसे मिलनेपर 
सेव्य-सेब्य तो कहते है, परन्तु सेव्य शब्दका अथ या खास मतलब 
को तो वे कोई भी नहीं जानते हैं। अगर जानते होते, तो जो जैन 
नहों हैं, उनसे घृणा क्यों करते ? सब दीन-ढुशख्ी प्राणियोंकी 
सेवा क्यों नहीं करते ? इसीसे वे सेव्यका भाव कोई नहीं जानते 
है । वास्तवमें सेवा करनेवाले सेवककों ही सखेव्य कहते हैं, सेवा- 
से ही मेवा मिलता है। यदि सेवा करनेवाले न हो, तो फिर सेवा 
लेनेवाले कैसे सेव्य हो सकते है। सेव्य-सेवक भावको ही गुरु-शिष्य 
भाव कहा है। तहाँ सेव्य > पूज्य, सेवा करने योग्य श्रेष्ठ होते है । 
ओर सेवक सेवा करनेवाले शिष्य होते हैं। सेवक ही सखामीके प्रति सेव्य 
कहते है। इसीसे लघुता शिष्यत्त्व करके ही गुरुता-शुरुत्तकी सिद्धि वा 
स्थापित होती है। यानी लघुता करके ही गुरुताकी प्राप्ति होती हैं। कहा है।-- 
साखीः--“सत्रते लघुता भली | लघुतासे सब होय | 
जस दुतियाकों चन्द्रमा | शीश नावै सब कोय ॥” ॥ब्रीजक, साखी ३२३॥ 
“लघुतासे प्रभुता मिले, प्रशुतासे प्रभु॒दूरि॥ 
चींटी ले शकर चली, दाथीके शिर धूरि ॥” साखी संग्रह ॥ 





[१०५२] संयुक्त षट्‌ ग्रन्थ: ।.[ श्रीकबीरपरिचय साखी-- 








इसीसे कहा है कि, रूघुता, दीनता धारण करके पारखी साधु 
'गुरुके शरण-सत्सह्मे लगे रहनेसे ही गुरुपद पारख श्राप्त करनेके 
अधिकारी होते हैं । परन्तु ये जैनी छोग ऐसे पारखी सन्‍्तोंकी 
सेवा-सत्सक्॒ विचार तो कुछ करते ही नहीं भूठे ही सेव्य-सेव्य 
चिल्लाते फिरते हैं, इसीसे उन्हें सत्यशान पारखकी प्राप्ति भी नहीं 
'होती है ॥ १४७ ॥ 
साखी;-- कबीर गुरु बिन सम्प्रदा | देखा ओर न कोय ॥ 
ओर सम्प्रदा जो कहे। ताहके शुरु होय ॥ १४८॥ 
टीकाः-- अ्रन्थकर्ता कहते हैं:-- ओर हे नरजीवो ! संसारमें 
जितने भी मत, पन्‍थ, सम्प्रदाय, मार्ग, मजहब, धर्म, फिरके, 
इत्यादि चले है; उन सबके संस्थापक, प्रवतेक, प्रचारक, गुरु- 
शुरूुवा लोग भये हैं। गुरुके बिना वेसे ही कहीं कोई सम्प्रदाय 
प्रगण भ्या हो, ऐसा तो कहीं देखा नहीं गया है, ओर कोई है भी 
नहीं । परन्तु वेदमत निराकार, ईश्वरसे चला, तथा कुरान मत 
बेचून-वेनमून खुदासे चला, ऐसा कहते है ! वह बड़ा आश्थय और 
असम्भव होनेसे असत्य कथन है । ओर गोतमव॒ुद्ध, तथा ऋषभ- 
देवके भी कोई गुरु नहीं थे, ऐसा कहते है। ओर उन्होंने खय॑ ज्ञान प्राप्त 
करके सम्प्रदाय चलाया, जो ऐसा कहते हैँ । तो खुनो ! उन्होंके भी 
पहिले शिक्षा-दीक्षाके गुरु, विद्या-गरु, साधक-गरू इत्यादि कईएक 
गुरु हुए ही थे। उन्हीं गुझओंसे वाणी सीख-सीख करके पीछे अपने 
मनमे जैसा निश्चय भया, वेसा मन-मानन्दी कल्पनाका उपदेश दे 
करके वे गुरुवा बन गये थे। इसलिये कायावीर कबीर, जीवके 
ज्ञानगुणका प्रकाश शरीरमे हुए बिना तो निर्जीवसे कोई सम्भदाय 
नहीं चला । जड़से मत, पन्थ कहीं चला हो, क्या तुमने ऐसा देखा 
है ? तुम हीं क्या और किसीने भी ऐसा देखा नहीं है'। नास्तिक, 
भोतिकवादी इत्यादि छोग और-और सम्प्रदाय जो कहते हैं, सो 
उन्होंके घटमे भी गुरु-चैतन्य जीचका बास है, तभी पऐसे-ऐसे 
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मनमाना कल्पनाकेर सकते हैं, एक-न-एक गुरु तो सबके हुए हैं, 
परन्तु कव्पनामें पड़े हुए श्रमिक ही सब हुए हैं। पारसखी सहुरु कोई 
बिरले ही होते हैं ॥ १४८ ॥ 


साखीः-- कबीर जो बेगरुसुखी । तेहि ठोर न तीनों छोक ॥ 
चोरासी भरमत फिरे । सो गहि नाना शोक ॥१४६॥ 


टीकाः-- अ्रन्थकर्ता कहते हैंः-- हे नरजीबो ! बेगुरुसुखी_र-- 
वे दोनों हिन्दू , तुरुक मतवादियोंमे जो-जो मनुष्य सहुरु पारखी सन्‍्तसे 
बिमुख, विरुद्ध है, पारखबोधसे हीन हैं, ओर चैतन्य जीवके खरूपको 
सत्य जानते या मानते नहीं, सोई गुरुद्रोही, मन्मुखी हैं । ऐसे मूढ़, 
पक्षपाती, अविचारी, नरजीवोॉको, तीन' लोक > खरगगे, सृत्यु, पातालमें 
अथवा तीन गुण, तीन' छारीर, भक्ति, योग, ज्ञान, इत्यादि तीनों 
ठिकानेमें ज्ञाकरके भी उसे कहींपर भी ठोर, स्थिति, शान्ति, मुक्ति, 
मिल नहीं सकती है । तहाँ सहुरु श्रीकबीरसाहेबने बीजक रमेनीके 
साखी ४३ में कहा हैः-- 
साखी!--- “गुरुद्रोही मन्मुखी । नारी पुरुष विचार | 

ते नर चोरासी भरमि हैं । ज्योंलों चन्द्र दिवाकार ||” बी० र०सा० ४३॥ 

इस प्रमाणसे गुरु पारखसे विमुख जो हैं, उसे तीनों लोकोमे 
कहीं भी ठहराव नहीं मिल सकता है । जड़ाध्यासवश, आवागमनके 
चक्रमे पड़के सो जीव नाना शोक, सनन्‍ताप कष्ट, अयताप आदिकों 
ही पकड़-पकड़ करके चारखानीके समूह चोरासी योनियोंमे ही 
अमते या भटकते फिरते हैं। जीतेतक कष्टकर साधना करनें- 
करानेमे दुःख भुगतके शोकम पड़े रहते है, ओर देह छूटनेपर नाना 
योनियामे जाके दुःख भोगते हैं। जेसे दिनके पीछे रात, फिर दिन 
निकलनेका कम चात्यू रहता है। तेसे जन्म, मृत्यु, गर्भवासमें ही 
वह जीव पड़ा करता है। पारखबोधके स्थिति हुए विना, मुक्ति 
नहीं मिलती है; यह निश्चय है।॥। १४० ॥ 


[१०५४] संयुक्त घट ग्रन्थ: [ श्रीकबीरपरिचय साखी-- 


साखी।-- विधि निषेध दुइ बातमें । वेद ओ शास्त्र पुरान ॥ 
भाव कागज ले कहे | भावे सुख परवान ॥१५४०॥ 
टीकाः-- थ्रन्थकर्ता कहते हैंः-- ओर हे सन्‍्तो ! संसारमे एक 
तो विधि वाक्य ८ मण्डन, प्रतिपादन करके, सिद्धान्त ठहरानां 
होता है, दूसरा निषेध वाक्य ८खण्डन विशेध करके, सिद्धान्त 
तोड़ना होता है। अपने सिद्धान्तको विधिपूर्वक मण्डन करके, 
दूसरेके खिद्धान्तमें कसर बताके विशेध करके खण्डन करते हैं। विधि 
और निषेध यही दो बातोंमे अपना मन्तव्य दरशा करके, चार घेद, 
उसके अनेकों शाखाएँ, उपनिषद्‌ आदि तथा षद्शार्त्र, १०८ स्मृतियाँ, 
और  अठारह पुराण, १८ उपपुराण, चौद्ह विद्या, इत्यादि अनेकों 
शास्त्र, भ्रन्थ, पन्‍्थ, बने हैं, उनमें वही मनःकदिपत सिद्धान्त 
नानारूपमें दर्शाये हैं। परन्तु वहां कहीं भी कुछ पारख स्वरूपका 
यथार्थ बोध नहीं है। भास, अध्यास, अनुमान, कव्पना, यही 
चार-चार खूटोंमे सब अर्झे पड़े हैं। अब भावै> चाहे तुम या गुरुवा 
लोग कागजमे लिखी हुईं, वा छपी हुईं पुस्तक, ओर पत्नौंकों हाथोंमें 





लेकरके पढ़कर कहें, अर्थ करें या तुम भी वैसे ही पढ़कर कहो, अथवा 


देखे, सुने, कण्ठाग्र किये हुए वाणीको ही चाहे तो पुस्तक देखे बिना 
ही मेरे अनुभवका प्रमाण है, कहके मुख ही से धड़ाधघड़ कहते जावे | 
तो भी सिद्धान्त वही विधि-निषेधका ही आवेगा। अकद्धेत ब्रह्मको 
विधि करके जगतको निषेध करना, यही वेदान्तका मुख्य सिद्धान्त 
कथन हुआ है। परन्तु बिना पारख मिथ्या धोखामें ही वे सब 
गुरुवा छोग पड़े हैं । 'अतः उन्होंके कुसह्ञ-त्याग करके, पारखी साधु 
गुरुके ही सत्सक्ु विचार करना चाहिये ॥ १०० ॥ ' 


साखीः-- विधि निषेध हुई बातमें | सकल बातकों जान ॥ 


. वाक्य विलास जहाँ करे। तहाँ विधि निषेघकी खान ॥। १५ १॥ 
डीका+- अन्थकर्ता कहते हैं।--- हे सन्‍तो ! विधि ८ मण्डन, 
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निषेध > खण्डन, मुख्य यही दो बातोंमे ओर सकल बात वाणी 
ग्रन्थोंकी सिद्धान्त समायी हुई हैं। वेद, वेदान्त, शास्त्र, स्मृति, 
पुराण, कुरान, कितेब,. हृदीश, रुवाई, मसला-मसल, दृष्टान्त, 
सिद्धान्त, इत्यादि सम्पूर्ण मत, पनन्‍्थोंकी यावत्‌ पुस्तक चाणी विस्तार 
खण्डन-मण्डन द्वारा ही बने हैं, ऐसा जानो, ओर जहापर भी जो 
कोई वाक्य विलास ८ बोल-चाल, वार्तालाप, सत्सकहृ, प्रश्नोत्तर, 
शड्ला-समाधान, उपदेश, व्याख्यान, कथा, कीर्तन, इत्यादि करेंगे, 
अवश्यमेव तहाँ ही पर विधि-निषेध या खण्डन-मण्डन, वा 
प्रतिपादन, विरोधंका खानी साबित हो जायगा । अर्थात्‌ जहाँ गुरुवा 
लोग उपदेश देकर वाकविलास, वचन चातुर्यता प्रगट करते हें, 
तहापर अपना ठहराया हुआ कटिपत मतवाद, ट्ोत, अद्वेत, विसिशा- 
द्वेत आदि निञज्ञ-निज सिद्धान्तको युक्ति-प्रयुक्तिसे परिपुष्ट करके फिर 
अन्यके मतपर कटाक्ष प्रहार करके, खण्डन करते है । परन्तु पारख 
बिना गुरुषवा लोगोंका सब कथन अश्रमपूर्ण मिथ्या धोखा ही है, 
उसमें कुछ भी सार नहीं है। खानी, वाणीकी दोनोंका विस्तार जीवों को 
बन्धन है । पारखबोधको भ्रहण. करके उसे परखकर, त्यागके न्यारा 


होना चाहिये ॥ १५१ ॥ 
साखीः/-- जसे पूर्वा पोनसे | फल जल फीका होय ॥। 

तेसे गुरु उपदेशते | फीका कमे -विलोय ॥| १५२॥ 

टीकाः-- भ्न्थकर्ता कहते हैंः-- हे सन्‍तो! जेसे या जिस "' 

प्रकारसे पूर्वा नक्षत्रमें जल वर्षनेसे तथा वायु चलनेसे उस मोसमके 
फल एवं जल खादहीन फीके हो जाते है। अथचा पूचिया हवा 
कभी पूर्वद्शाके तरफसे जोर-जोरसे बहने छग जाती है, तो उसके 
लगनेसे भी फल तथा जरू नीरस फीके हो जाते हैं। उसमेंका 
मिठास जाता रहता है, वायुके परमाणुमें ऐसी ही शक्ति रहती है, 
उसके स्पर्श होते ही फल-जलमे फीकापन आजाता हैं। तेसे या 
उसी तरहसे सिद्धान्तमें, पूर्व > हंसपदकोी, पोन ८ विचारसे पारखी 


[१०८६] संयुक्त घट ग्रन्थः:। | श्रीकबीरपरिचय साखी--- 





सहुरुके उपदेश गुरुमुख निणयकी वाणी सारशब्द श्रवण, मनन, 
करनेसे गुरुवा लोगोंकी रोचक, भयानक वाणी तथा चार फल, 
चार मुक्ति प्राप्तिकी आशा एवं उसके प्राप्तिके लिये बताया हुआ कमे, 
डउपासनादि साधनादि वह सब ही नीरस, फीका, व्यर्थ, असत्य, 
मनकी कट्पनामसात्र, ठहर गयी । विलोय ८ छानबीन करके सत्या- 
सत्यका निणयकर खानी-वाणीकी मिथ्या मानन्दी छोड़ देते हैं । 
इस प्रकार पूर्वापोनवत्‌ पारखी सहुरुके उपदेशसे पारखबोध होनेपर 
सारासारके विचारसे सव कर्मको बिलोनेसे गुरुवा छोगांका बताया 
हुआ, साधनोंका सब कर्म फीका असार व्यर्थ ही हो गया। 
खत्यसारकों अरहण करके हंसजीव सब बन्धनोंसे छूट जाते हैं ॥१०२॥ 
साखीः--- ज्ञान विचारत सकल जग | चौरासी दरशाय ॥ 
एक वृन्दाबनकी चली | एक खड़ी होय जाय॥ १५३॥ 
टीका+-- अन्थकर्ता कहते हें:-- ओर हे जिज्ञासुओ ! सब 
गुरुवा लोग सकल जीवॉकों चोरासी योनियाका डर दिखा-दिखा 
करके अपने-अपने मत-पन्थके सिद्धान्तोंका शान, विचार वर्णन 
करते-कराते हैं, ओर कोई एक ब्रह्मश्ञानी शान विचार करने लगे, 
तो सकर जगतको ही एक ब्रह्म पूर्ण व्यापक ठहरा लिये। परन्तु 
उसीके भीतर चौरासी योनियोका ठुःख भी दरशता है, तब तो बड़े 
व्याकुल होके बेहोश होते भये । इस तरह द्वेत, अद्धेत, विसिश्ठद्धेत 
ज्ञानका विचार करते-करते सकल जगतके बेपारखी जीव जड़ाध्यासी 
होके चोरासी योनियोंका दर्शान करनेको चले गये। जब गुरुवा लोगाने 
चोरासी योनियोका , दुःख दरशाये, तव मनुष्य घबराके उससे 
बचनेके लिये नाना साधनाएँ करने रंगे | एक तो उनमेंसे घन्दावनके 
गलियनमें, कुझमें, चार धाम, चौंसठ तीथोंमें, सप्तपुरियों में, ईश्वर, 
इश्देवता आदिको दूँढ़नेके लिए चले गये। बाहर जहाँ-तहां 
तीर्थयात्री होके मारा-मारा फिरने रूगे। और एक दूसरे वाह्य 
सतीथोमे न जाके कहीं एक स्थानमें खड़े होके ठहर जाते हैं, अन्तर 
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तीर्थ करते हैं। तहाँ वे वृन्दाबन > वीर्यसे बनी हुई शरीरके भीतर 
ही लक्ष लगायके सूक्ष्म इन्द्रिया, चित्त चतुशय आदिसे आनन्द, 
ज्योति, अनहृद्‌, आदिमें विलास करनेके लिये धारणा, ध्यान करते 
है, एक शुन्य समाधि लगाके खड़े अचेत हो जाते हैं। कोई ठाढ़ेखरी 
आदि होते हैं। इस प्रकारसे मन' कल्पना अध्यासमें पड़के फिर-फिरके 
चोरासी योनियोंमें ही उल्ट-पुलटके चले जाते हैं, बिना पारख | १०१॥ 
साखीः-- एक ब्रह्म अखण्ड जो । करें आचाये बखान ॥ 


पूर्व पश्चिमके पण्डिता । केहि उपदेशत ज्ञान ॥१५४॥ 

टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हैं:-- हे सन्‍तो ! वेदान्तके आचार्य 
व्यास, वशिष्ठ, दत्त, तथा शडड्भराचार्य आदिने ब्रह्मछूत्र, योगवाशिष्ट, 
अवधूतगीता, भाष्य, आदिकोंमें युक्ति-प्रयुक्तिसे जो कि, एक ब्रह्म 
अखण्ड अद्वेत, व्यापक सत्य है, ऐसा दृढ़तासे वर्णन किये हैं। फिर 
अगर एक ही ब्रह्म सत्य है, द्वेत कुछ भी नहीं है, तो पूर्व > प्रथमके 
पूर्वाचाय, तथा पश्चिम 5 पीछेके वेदान्ती पण्डित लोग इन सबोने 
फिर अद्ठैत ब्रह्मज्ञानका उपदेश किसे किये और किसे कह रहे हैं ?। और 
पूर्वके वेदबादी हिन्दू धर्मापदेशक लोग तथा पश्चिमके कुरानवादी 
मुस्लिम धर्मोपदेशक लोग भिन्न-भिन्न प्रकारसे ज्ञानका उपदेश 
किसको कर रहे हैं। एक त्रह्म था, तो प्राचीन, अर्वाचीन समयमें 
नानामत, पन्‍थ, अन्थ, क्‍यों, कहाले, केसे निकले? इससे अद्धैत- 
मतका कथन सरासर मिथ्या है । एकमें कहीं उपदेश कहना, सुनना - 
होता है ? कभी नहीं। जब वे एक ब्रह्म भी कहते हैं, उपदेश भी . 
दिये वा दे रहे हैं, इसीसे वे मिथ्यावादी भये हैं । यह मत असार 
मिथ्या होनेसे त्याज्य है' || १५७ ॥ 
साखीः--- मन बुद्धि वाणीको कहे । गम्य न ब्रह्ममें होय | 

ब्रह्म एक सो कोन कहे । पण्डित! कहिये सोय ।।१५४५॥ 
टीका+-- अन्थकर्ता कहते हैंः--ओर हे सन्‍तो ! जब कि, वेदान्ती 
सं० नि० घट ० ६७-- 


[एन]. संयुक्त पद अन्थः ।..[ श्रीकबीरपरिचय साखी-- 


न अमन कक 
लोग ब्रह्मको अगम्य बतलाते हैं और मन, बुद्धि, वाणीका कुछ 
भी गम्य, पहुँच उस ब्रह्ममें नहीं हो सकती है, ऐसा कहते है । यानी 
मनसे सड्डल्प-विकत्प, कटपना करके वह जाना नहीं जाता हे, निर्बिकल्प 
है । बुद्धिसे निश्चय-निश्चयात्मक करनेमें वह नहीं आता है “यो बुद्धेः 
परतस्तु स/?--भ० गीता ३।४२५॥ जो कि बुद्धिसे भी अत्यन्त परे है, 
बह आत्मा है; और वाणीसे वर्णन करके जानने-जनानेमें वह नहीं आता 
है, निःअक्षर अवाच्य है। इस प्रकार उन तीनोंके अह्म में गस्य नहीं 
होता है, ऐसा कहा है। जो यदि ऐसा ही है, तो फिर एक अछद्वेत ब्रह्म 
'सत्य है, सो कोन कहता है? किसने, किसको, केसे कहा? अद्वेत त्रह्म 
है, कहनेमें मन, बुद्धि, वाणी रूगी कि नहीं ? हे पण्डित ! सो इसके 
यथार्थ भेद निर्णय करके कहिये। या तो तुम्हारा ब्रह्म सिद्धान्त मिथ्या 
हुआ, नहीं तो मन, बुद्धि, वाणीसे अगस्य ब्रह्म है, कहा हुआ यह कथन 
तुम्हारा मिथ्या हुआ | ब्रह्म ही भ्रमरूप मिथ्या धोखा है, उसे स्थापित 
करनेवाले मनुष्य जीव ही सत्य हैं, जो इस भेदको जानते हैं, सोई 
सच्चे पण्डित कहलाते हैं १०५ ॥ ५; 

साखीः-- वेद नेति जेहि कहत हैं | जहाँ न मन ठहराय ॥ 

बुद्धि वाणीकी गम्य नहीं | ब्रह्म कहा किन्ह आय १॥१५६॥ 

- टीका+- अन्थकर्ता कहते हैः-- हे वेदान्ती लोगो ! जिस ब्रह्मका 
पता वेदने भी नहीं पाया। जिसे वेद भी, नेति-नेति 5 न इति-न इति उसका 
अन्त, आखिरीका पता कुछ छगता ही नहीं, बेअन्त, अपार है, कहता 
है। वही बात ब्रह्मवेत्ता लोग कहते हैं। और जहाँपर मन भी मनन 
करके ठहर नहीं सकता है। बुद्धिसे निश्चय नहीं होता है, और वाणीकी 
भी गम्य नहीं है । इस तरह मन, बुद्धि, वाणीसे गम्य करके जिसे 
जाना जा नहीं सकता है। फिर तहापर पहुँचके एक ब्रह्म सर्वव्यापक 
सत्य है, ऐसा कथन किसने आयके, किसको कहा ? कैसे कहा! 
बुद्धिके बिना निश्चय कहाँपर, कैसे किया ? मनके बिना मनन, सड्भुल्प 
कैसे उठाया ! वाणीके बिना वर्णन करके कैसे कहा ? अरे ! तुम्हारा 
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ब्रह्म तो आखिरमें मन, बुद्धि, वाणीके विकार, विषय, भ्रमरूप ही 
ठहरा कि नहीं ! उसकी जितनी महिमा बढ़ाये हो, सो सब भूठी 
है। जीवके बिना ऐसे कपोलकव्पना कोच करेगा ? अतः जीव सत्य 
है, ब्रह्म मिथ्या है, पऐेसा जानिये ! ॥ १५६॥ 
साखी।-- कबीर वाणीके पढ़े | जगमें पण्डित होय ॥ 
बिना वाणिके पण्डिता | देखा सुना न कोय ॥१५७॥ 

टीक्रा।-- प्रन्थकर्ता कहते हैं: और हे नरजीवो ! मनुष्य जीव 
ही अक्षरसमूह आदि वाणी वेद्‌, शासत्र, चोद्ह विद्या इत्यादिकोंको 
पढ़-पढ़ करके जगतूमें एकसे-एक बढ़ करके परिडत, बुद्धिमान , 
चतुर होते हैं। ओर बिना वाणी अ्रन्थोंकों पढ़े-खुने, सीखे, जाने, 
बिना योंहीं गोयमगोय, गुद्लमगूँगा, रहके वाणीसे परे शून्य होयंके 
कोई संसारमें पण्डित भया हो, ऐसा विचित्र पण्डितको तो आजतक 
भी कोई-किसीने कहींपर देखा और खुना भी नहीं है। फिर तुमने 
ब्रह्मको वाणीसे परे कहीं देखा है ? ज्वतक ग़ुरुवा " छोगोंसे वाणी 
नहीं पढ़े थे, अन्थ देखे-सुने नहीं थे, तब क्या तुम ब्रह्मका कुछ 
नाममात्र भी जान सकते थे, कि ब्रह्म है ? ब्रह्म कौन चिड़ियाका 
नाम है, यह भी तुम नहीं जानते थे। जब तुमने वाणी पढ़े-खुने 
हो, तभी श्रमसे अद्वेतमतवादी ब्रह्मशानी भये हो। अतः बद्य 
वाणीकृत कब्पना है, उसे माननेवाले चेतन्‍्य जीव तुम उससे न्यारे 
हो । वाणीसे परे कोई त्र्म नहीं है, किन्तु वाणीका भ्रम ही ब्रह्म बना 
&। उसे परखके मिथ्या श्रमको परित्याग करना चाहिये ॥ १५७ ॥ 


साखी।--- कबीर सग भरमसकी नदी । यों अद्वेतको भास ॥ 
प्यासे दोरत म्ग मुवा । करि संग जलकी आशय ॥१५८॥ 
टीकाः-- ग्रन्थकर्ता कहते हैं:-- हे नरजीबो ! जैसे घृपकालसे 


सूर्यकी प्रचण्ड किरणें, रेतीली जमीन या बालूके मेदानपर पड़नेसे, 
दुरंसे देखनेचालोंको वह टलमछ-टलमल नदीमे पानीकी धारा बहती हुई 


[१०६०] संयुक्त घट ग्रन्थः | [| भ्रीकबीरपरिचय साखी-- 


जैसी दिखाई देती है। गर्मीके द्नोमे प्याले सुग जज्ञलसे बाहर निकले, 
तो उन्हें वही रेतीमें सूर्यक्री किरणोंचवाली भरमकी नदी दिखाई दी, 
तो उसे पानी बहता हुआ नदी समझके, संग उधर ही दोड़ता गया, 
फिर वह दृश्य भी उतनी ही दूर दिखती गई । म्र॒गकी प्यास-तृष्णा 
बढ़ती गई, तो भी पानी नहीं मिलछा। क्योंकि, सेकड़ों कोशोंके 
विस्तारमें, मरुभूमिकी कान्‍्तार होती हैं । तहाँ जलूकी व्यर्थ आशा 
करके दोड़ते-दोड़ते थकके प्यासमें ही वहां स्ग मर-मर जाते हैं। 
अन्ततक उन्हें जल नहीं मिलता है, उसे सगतृष्णाकी भूठी नदी कहा 
है। वैसे ही श्रमिक गुरुवा छोगोंने श्रम, कल्पना वहाके नदीवत्‌ 
वाणी विस्तार करके, अन्थ बना दिये हैं। अज्ञानी मनुष्य सगवत्‌ 
उस वाणीकी धाराकों देख, खुन, पढ़के योँहीं विना विचारे- 
अद्वैत ब्रह्मकोी सत्य मानके हृदयमें मिथ्या भास टिकाय छेते हैं । 
जैसा सगजल भूठा है, तेसा अद्वेत ब्रह्ममास भी भूठा है । परन्तु, 
विवेक न होनेसे उसे सत्य मान लिये हैं। संसारमे दुःखी होके 
चरयताप पीड़ित नरजीवः परमाननन्‍द प्राप्ति, ओर जीव-ब्रह्मकी एकता 
करनेकी आशामे नाना साधना करके, दोड़ते गये, तो भी एकता 
नहीं हुई । वह उतनी ही दूर रही । अन्तमे साधक जीव थकित हो, 
जड़ाध्यासी होकर मर गये। उनकी आशा, प्यास पूर्ण नहीं हुईं । 
अध्यासवरश मरके चोरासी योनियोंको ही प्राप्त भये हैं ॥ १०८ ॥ 
साखीः-- कबीर मरुस्थलको कुबाँ | यों अद्वेदफी बाद ॥। 
प्यासे झ्ुये मझुसाफिर | वर्णत निजेल स्वाद ॥१४६॥ . 
टीकाः-- ग्रन्थकर्ता कहते हैं।-- ओर हे नरजीवो ! मरुस्थल ८ 
रेतीका मुल्क वा प्रदेश या रेगिस्थान, 'मारवाड़ आदि देश, मरुभूमिका- 
कान्तारवाला होता है, उसे मरुख्यथल कहते हैं। जहाँपर वक्ष, घास, 
फूस कुछ भी नहीं होता है। ऐसे जगहमे पानीकी आशासे जो कूआँ 
खोदते हैं, थे बहुधा घोखा खा जाते है, सो; डेढ़ सो, दो सौ हाथ 
नीचेतक खोदनेपर भी वहाँ कुछ भी जरू नहीं मिलता है । जहाँ जरू 
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मिला, सो अति थोड़ा होता है । चहाँके कुएँ अत्यन्त गहरे होते हैं । 
कहा ऊपर-ऊपर गीली पतली रेतीली मिद्दी मिलनेपर भी भीतर सूखा 
ही रहता है, खोदनेवालोंको अन्तमे निराश होकर निष्फल ही हो 
जाना पड़ता है। तद्धत्‌ अद्वेत सिद्धान्तका ब्रह्मचाद भी मख्स्यरूूका 
कूआ' ही गुरुषा छोगोंने खोदे हैं। आकाशवत्‌ व्यापक ब्रह्म एक 
अद्वेत है, कहके कव्पनाके कूआँ खोदे । आकाश सिथ्या, निष्फल, 
अखार होनेसे ब्रह्म भी वैसे ही असार मिथ्या हो गया। तहाँ, 
मुसाफिर 5 साधक वेदान्ती छोग नाना तरहसे, निर्जल खाद > मन, 
उुद्धि, वाणीसे परे अवाच्य, अक्षरातीत, सबच्चिदानन्द, परबह्म, 
परमात्मा पूर्ण ज्योंका-त्यों है, सो ब्रह्म में हूँ ! इत्यादि वर्णन करते- 
करते भूठे ही कल्पनाकों सत्य मानते-मानते, प्यासे > ब्ह्मानन्द 
प्राप्तिकी तृष्णा रख-रखके जड़ाध्यासी हुए, अन्तमें मरके आवागमन 
चोरासी योनियोंके महाचक्रमे पड़ गये, बिना पारख ॥ १५०॥ 
साखीः--प्रतिबिम्ब जीवहि कहें | व्यास वेदान्त बखान ॥ 
सुख दुःख जेहि व्यापै नहीं। केहि उपदेशत ज्ञान १॥१६०॥ 
टीकाः- ग्रन्थकर्ता कहते हैं:-- हे सन्‍तो ! कृष्णद्वैपायन- 
वेद्व्यासने वेदान्त ग्रन्थ, अह्मखूच बनायके, उसमें तथा डपनिषद्‌ 
आदि व्याख्यामे देहधारी चैतन्य जीवको ब्रह्मका, प्रतिबिम्ब ८ परछाहीं, 
अंश ठहराके, वही पुष्ठ करके कहे हैं; वेद्‌-वेदान्तका सार वर्णन 
किये हैं कि-- जीच प्रतिबिम्बमात्र है; इसका विम्ब मूलस्थान ब्रह्म . 
है। अब विचार करिये कि, यहाँ कहींपर भी मनुष्य आदिका 
प्रतिबिम्ब > छाया जहा-जहाँ पड़ती है, वहाँ-वहाँ उस परछाहींको कहीं 
भी खुख-दुख नहीं व्यापता है, उसमें जाननेका ज्ञानगुण नहीं होता है, 
वह निर्जीव, जड़भासमात्र होता है। यदि जीवको भी वैसे ही 
मानते है, तो फिर ब्रह्मश्षनका उपदेश कोन, किसको देते हैँ !। 
ज्ञान उपदेश देनेका क्या फल निकला ? सब निष्फल ही हें हुआ। 
किन्तु, जीव तो तन-मनादिके खुख-दुः्खादिको सब जानते हैं, सं 


[१०६२ | संयुक्त घट अन्थः |. [ श्रीकनीरपरिचय साखी-- 
ज्ञानखरूप हैं । अविवेकसे जीवको प्रतिबिम्ब माननेवाले, मिथ्यावादी, 
महागाफिलीम पड़े हैं, बिना विवेक ॥ १६० ॥ 
साखी;-- जो यह जीव है नहीं | मास हुआ कहु सोय १ ॥ 
दुइ अन्धरेके नाचमें | काको मोहित कोय १ | १६ १॥ 

टीकाः-- ग्रन्थकर्ता कहते हैं।-- ओर यदि मिथ्यापक्ष पकड़के 
ब्रह्मवादी ऐसा कहैँ कि, जो कुछ है, सो एक ब्रह्म ही सत्य है। यह 
जीव तो वास्तवमें कुछ ठहरता ही नहीं है । योंही बीचमें ही सो तो 
नानात््व जगत्‌ जीव भासमात्र हुआ है। नहीं तो अधिष्ठान ब्रह्म एक 
ही है । अब हे ब्रह्मशानी ! यह बताओ कि-- जीव और जगत्‌्का भास 
किसको हुआ ? निर्जीवकों तो भास हो सकता ही नहीं। जीवको 
तुमने प्रतिबिम्ब माना, ब्रह्मको निराकार कहा है | जैसे नाचनेवाला, 
और दर्शक बननेवाला यदि दोनों भी जन्म-अन्धे हो, तो फिर दो 
अन्धोंके नाचमें कोन, किसको देखके केसे मोहित, आकर्षित होगा ? 
कोन, किसका बड़ाई या वाह-वाही करेगा ? तद्धत्‌ जड़, चैतन्य दोनों 
नहीं हैं, एक त्रह्म ही है। तो जगत्‌की प्रतीति किसको, क्यों, कैसे, 
हो रही है ? एक बह्म सबको दिखता क्यों नहीं ? वह कहाँ गायब 
हो गया है? पांचतत्त्व जड़ ओर अनन्त चैतन्य जीव, आये कहाँसे ? 
जीव नहीं है, तो ज्ञीवका और ब्रह्मका भास कहो किसको हुआ ? 
अतः तुम वेदान्ती गुरु-चेले दोनों पक्के अन्धे हो, महा घोखामें ही 
पड़े हो, बिना विचार ॥ १६१ ॥ 
साखीः-- अनादि सिद्ध जो कहत हैँ | माया जीव अरु ईश ॥ 

'कहहिं कबीर अकर्ता वादी । नास्तिक बिस्वाबीस |।१६२॥ 

टीका+- अन्थकर्ता कहते हैं:-- हे नरजीवो ! विसिशद्वेत 
मतवादवाले ( रामानुज, दयानन्द, और बाममांगी आदि ) जो ऐसा 
कथन प्रगट करके कहते हैं. कि--संखारमें तीन वस्तु अनादि हैं--- 
एक तो, माया- अज्ञान, अविद्या, वा प्रकृति अर्थात जगतके 
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कारणको | दूसरा, जीव “ जो इच्छा, देष, सुख-दुःख ओर ज्ञानादि 
गुणयुक्त अत्पज्ष, नित्य है उसको। तीसरा, और ईश्वर->सबका 
कर्ता, धर्ता, हर्ता, सर्वशक्तिमान्‌, सर्वव्यापक हो, उसको-- इन 
तोनोंको अनादि' खयं सिद्ध नित्य पदाथ माने हैं। इस प्रकारसे 
माया, जीव और इंश्वर इसीको अनादि कह करके जो सिद्ध करते 
हैं; उसके सिवाय और किसी पदार्थको. अनादि' नहीं मानते है।। 
यद्यपि वे जगत्‌ कर्तावादी हठसे कव्पित ईश्वर्को वे जगतकर्ता 
मानते हैं, तथापि उनके ईशर सत्य निर्णयसे कोई वस्तु ठहरता नहीं 
है, ओर मायारूप अज्ञानका भी कोई खतच्य आकार जड़ ओर जीव 
चैतन्यके सद॒श नहीं है, ओर जीवको भी ईश्वरके अशरूपमे परतच्य 
माने हैं। अतः जीवके खरूपकों भी उन्होंने नहीं जाने। वेदकों 
ईश्वरीय ज्ञान मानके धोखाम भूले पड़े हैं। बेद आदि सब चाणी, 
खानीका प्रगठकर्ता, संचालक, मलुष्य जीव ही सत्य है। पारख 
दृष्टिसे ऐसा न जानकर जीवको तुच्छु, अत्पश् समझते हैं, कल्पित 
ईश्वर आदिकी ही महिमा गाते हैँ । उनके प्रति सहुरु श्रीकबीरसाहेबके 
पारखबोधके ज्ञाता पारखी सन्त कहते हैं कि-- वे अकर्तावादी 
चाणीके कर्ता मनुष्य जीवकों सत्य न माननेवाले ओर दूसरा ही 
कोई इंश्वरादि कर्ताकों ठहरानेवाले, सोई बिखाबीख पूरे तौरसे या 
अच्छी तरहसे पक्के नास्तिक बने हैं। जो वस्तु नहीं है, उसको सत्य 
माननेवाले होनेसे वे कट्टर नास्तिक, मिथ्यावादी, पक्तपाती, हठी, 
शाटी, अविचारी बने हैं। अतः उन्हें पहिचानके, उनके कुसड़कों 
सर्वथा त्याग कर देना चाहिये ॥ १ह९॥ 
साखी;--- जो ठहरा अनादि जगत । तो अज्ञान अनादि ॥ 
गुरु आचांय केहि कारणे । वेदादिक मतवादि ॥१६३॥ 

टीक/- अ्रन्थकर्ता कहते हैं:-- और हे सन्‍तो! बेपारणी 
गुरुतवा छोगोंके कथन अनुसार ईश्वर, जीव, माया, यह तीनमात्र 
ही जो यदि जगतमें अनादि वस्तु नित्य, सत्य, खयंसिद्ध ठहरा, तो 


[१०६४] संयुक्त घट ग्रन्थ: ।.[ श्रीकबीरपरिचय साखी-- 





मायाको अनादि माननेसे अज्ञान या अविद्या, जड़ाध्यास देहबन्धनादि 
भी खरूपसे खयं॑ अनादि ही ठहरा, और खतः अनादि चवस्तुका 
अभाव, विनाश कभी कदापि किसी तरहसे भी हो नहीं सकतो है। 
उस हालतमें अनादि अज्ञानसे होनेवाला भवबन्धन भी अनादि ही 
सिद्ध हुआ। तथा वह अमिट साबित हो गया। अब बताओ ! गुरु, 
विद्यागुरु, धर्माचार्य, वेदाचार्य, सम्प्रदायके आचाये, बचेद, शाख्र, 
पुराण, कुरान आदिके नाना मतवाद, ब्रह्म, आत्मा, परमात्मा, ईश्वर, 
खुदा, आदि कर्ताकी मानन्दी, योग, जप, तप, ज्ञान, ध्यान, विज्ञान, 
आदिके अनेकों साधनाएँ मुक्तिकी आशा, भरोसा इत्यादि सबके- 
सब व्यर्थ निष्फल हो गये कि, नहीं ? किस कारणसे इनका प्रचार, 
विस्तार हुआ ? सो क्‍या काम आया ? अनादि अज्ञानको कोन, कैसे 
मिटायेगा ? सारा प्रथल बेकार हो गया! इसलिये ऐसे मिथ्या, 
घोखामें पड़ना नहीं चाहिये | तहाँ न्रिर्णय करो, तो ईश्वर ओर माया 
दोनों कोई खतन्‍्ञ सत्य पदार्थ नहीं हैं। वह तो नरज्ञीवॉकी कल्पना- 
मात्र है। वास्तवमें चार तत्व जड़ वस्तु कार्य-कारणयुक्त है, तथा 
अनन्त, अखर्ड, चैतन्य जीव देहधारी हैं, इतना ही सत्य पदार्थवाला 
संसार खय॑ अनादि है। यहाँ अज्ञानका परमाणु संयुक्त कोई खत्म 
स्वरूप नहीं है। सिर्फ जड़ाध्यास, वासना, संस्कारको जीवोने देह 
सम्बन्धमें मनमें टिका रखे हैं | प्रचाहरूपसे वह चल रहा है, अदल- 
बदल होता रहता है। अतः पूण परीक्षा दृष्टि होनेसे अध्यासका 
बिनाश हो जाता है । जीवन्मुक्ति तभी हो जाती है। बन्धनका अन्त 
हो जाता है। इससे अ्रमिक गुरुषा लोगोंके पक्ष मानन्दी छोड़ करके 
पारली सहुरुसे पारखबोध प्राप्त करके अपना, कल्याण करना 
चाहिये । भ्रम, भूलको मिटाना चाहिये ॥ १६३ ॥ 

साखीः--- गोरीपर हरदी चढ़ी | भई सामली रज्ञ | 


साई ते परदे सुती। छुबे न देती अड् ॥ १६४ ॥ 
: ' टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हैँ:-- हे जिशासु मनुष्यों ! खुनो! 
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जैसे गोरी ख्रीके शरीरपर हढ्दी चढ़ा दी गई, महावर रूगाई गई, 
सो सुखनेपर साँवली - काली, रह्ृकी होती भयी, और वह पतिसे 
परदा करके अछग जाके सोती है, अड्कको छूनेतक नहीं देती है, फिर 
पुत्र प्राप्ति भी करना चाहती है, तो यह केसे होयगा ? नहीं होगा । 
तैसे ही, गोरी + भक्त छोगॉपर, हरदी > कोई खुख़-दुःख देनेचाला हर- 
ईश्वर परमात्मा होगा, ऐसा भ्रम, कल्पना मनमें, चढ़ी >- आरूढ़ हुई । 
सो जीचके शुद्ध हँस खरूपपर भूलकी पीकाई चढ़ी, हरि, हर, 
परमेखर, खुदा आदि कोई कर्ता पुरुष मानके उसके प्राप्तिके लिये 
प्रेम बढ़ी, चाहना हुईं। इसीसे गुरुवा छोगोंके सज्ञतमें नरजीब जाके 
लगे, गुरुवाओने उन्हें ओर भी बहुत प्रकारसे भ्रमा दिये। नाता 
कष्टकर साधनोंमे लगाये, तब सुख-दुःखका आचरण जीवोपर चढ़ा | 
इस कारणसे, सामली रह्न>- काला अज्ञान भ्रसित, जड़ाध्यासी, 
कुरज्की, कामी, क्रीधी, लोभी, मोही, पेसे स्याह रह्ञवाले होते भये । 
और श्रमिक मूढ़ हो करके, साँई -+ खामी सबके मालिक, निज चैतन्य- 
खरूप और उसका यथार्थ पारखबोध देनेवाले पारखी सह्भुरु उनसे 
परदे ८ आड़, ओट, अछग, विरुद्ध, हो करके मोहके महा गाफिलीमें 
अचेत, मूढ़, श्रमिक होके सो गये। अब वे, अज्ञ - अपने हृदयको पारखी 
सहुरुके सत्सड़में ले जाके कभी छुने ही नहीं देते हैं, ओर गुरु विचारमे 
मन लगाते ही नहीं । तब कहो भला! पारख खरूपका बोध उन्हें 
कैसे, कदहाँसे होगा ? कभी न होगा । फिर भी वे मुक्ति फल भातिकी 
आशा करते हैं, किन्तु वह निष्फल ही हो जाता है, बिन पारख ॥ 
अथवा अ्रमिक गुरुवा छोगोंके ऊपर, साधनोके खुख-ढुश्खरूपी 
हल्‍दी चढ़ी, तो सामली रज्बाले जड़ाध्यासी होते भये | और साई 
झाँशको परमात्मा मानके समाधि अनुभवका पर्दा रगायके गाफिल 
भये, ऐसे सोये | अब वह कहठ्पना अहं ब्रह्म अद्वेत अलिप्त बनके 
किसीको अह् छूने ही नहीं देती है। निर्शुण-निराकार बनके धोखेमें 
डालती है ॥ १६४ ॥ ह 


[१०६६] संयुक्त घट ग्रन्थ: ।.[ श्रीकबीरपरिचय साखी-- 


साखी;:-- गोरीते कारी भई | सबे मनावे भाग || 
रूप वर्ण गुण कछ है नहीं । भये सो अचल सोहाग ।। १६५॥ 
टीका*- ग्रन्थकर्ता कहते हैं:-- और हे सन्‍तो ! गोरीते कारी 
भई+>जीव शुद्ध ज्ञानखरूप पारखको भूलके जड़ाध्यासी, भ्रमिक, मूढ़, 
गाफिल भया, तहाँ जीवका जानपना-बोध छूटके अनजानपना या 
अज्ञानअसित हो गया। तो कोई भिन्न ही जगदीशखर मानके कोई 
भक्त भये, कर्मी, योगी, ज्ञानी, विज्ञानी भये । खिद्ध, साधक 
सब ही कट्पना भ्रसित भये, और कोई पण्डित भये, तो गोरीरूपी 
सफेद कागजपर काली स्याहीसे, नाना अक्षर, काणी रिखते 
भये | जिससे वेद शास्त्र, पुराण, कुरान आदि अन्थ बना। 
उसीको पढ़, सुनकर, गुरुवाओंको देखकर, साधक बनकर, 
संसारमें सब कोई मनुष्य, उन लोगोंके भाग मनाने लगे। 
प्रशंसा, महिमा, करने रगे, धन्य भाग हे ! इन साधक भक्तांका, 
ये परमेश्वरके प्यारे हैं, ओर हमारा भी धन्य भाग्य है ! जो ऐसे 
महात्मा, भक्त, योगी, ज्ञानियोंका दर्शान हुआ, ऋृतछत्य हुए । 
इत्यादि बड़ाई करने लगे । परन्तु जिसको परमपति परमेश्वर 
कर्ता पुरुष, ब्रह्म-परमात्मा माने है, उसका तो कहीं ठिकाना ही 
नहीं है, वह कहाँ रहता है, कुछ पता ही नहीं है। क्योंकि, न उसका 
रूप 5 आकार, प्रकार, स्वरूप है, निराकार-निरूप माना है। न वर्ण ८ 
रज्न, अक्षर, जाति ही है, उसे अवर्ण, निःअक्षर कहा है, ओर न तो 
कोई कुछ गुण ही उसमें है, निर्गुण, निरञ्षन, निरीह, माना है। 
जब रूप, चर्ण, गुण आदि कुछ भी डसके नहीं है, तो चह क्‍या हे ? 
 मिथ्या ही है। बस, उसीको सत्य, परत्रह्म एक अद्वेत मान-मानके 
गुरुता लोग, अचलछ सोहाग -- अचल, अटल, सोभाग्यवती होते भये । 
उन्हें वही कल्पना सोहाया, अच्छा छगा, ओर संसारमें मूर्ख 
सेमाजमे आके वे पूरे भक्त, पहुँचे हुए बड़े महात्मा, सिद्ध, परमहंस 
अद्यश्ानी बने, ऐसे बड़े माने जा रहे हैं। किन्तु बिना पारख जीक 
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जड़ाध्यासी रॉड, भांड हो, आवागमनके अधिकारी ही 
बने हुए है ॥ १६० ॥ | 
साखीः -- दिलरी गई देसन्तरे | लाई केतकी फूल ॥ 
छूवे तो भवरा मुवा | सुख कारण दुःख मूल ॥ १६६॥ 

टीका+-- ग्रन्थकर्ता कहते हैं।-- हे जिजशासुओ ! जेसे कोई सख्ती 
केतकी 5 सफेद केवड़ाके बड़ी महकती हुईं सुगन्धिवाली फूल शिरमें 
लगायके दूसरे देशान्तरमें चली गयी। खुगन्ध समँवराको अतिप्रिय है। 
यदि भँवरा केतकीरूप केवड़ाके स॒ुगन्धमें आक्ृष्ट होकर उसे आसक्तिसे 
आके छू लेता है, या बैठके उसके खुगन्ध लेने रूग जाता है, तो 
भूँवरा तुरन्त मर जाता है, उसके लिये वह तीत्र जहर ही होता है। 
किश्वित्‌ खुखके कारणसे वह तो बड़ा भारी ढुःखका मूल कारण ही 
हो गया। किसीने कहा है।-- दोहा+-- 
“सर्व गुणयुत केतकी, रूप रक्न अरु बास। एक बड़ा अवगुण यही, मँवर न जावै पास ॥ 
रूप रज्ग सुवासयुत, केतकीके गुण तीन । अवगुण याके एक है, मँवर न जाय सुलीन |! ” 

इसी प्रकार सिद्धान्तमें, दिलरी ८ अन्तःकरणकी वासना, मानन्दी, 
इच्छा, भावना, कल्पित वाणी यही डुलहिन बनके खूब ठाट-बाटसे 
शुज्ञारकर और केतकीके फूल सदृश विशेष सुगन्धवाला कल्पनाके 
वासनावाला ब्रह्म, परमात्मा, परमेश्वर, खुदा आदि निज-सिञञ 
इशदेवसे मिलनेकी चाहना दिलमे कगायके, नरजीवोके मन निजदेश 
पारख स्वरूपकी स्थितिको छोड़कर के, देशान्तरे ८ दूर-दूर अन्य मानन्दीके 
देशमै--सात खग, चार मुक्ति, चौदह छोक, चोद्ह तबक, छोक- 
लोकान्तर, देश-विदेश, इत्यादि दूर-दूरमें कल्पत्ाकों भठकाने लगे। 
सो षट्‌ दर्शन-- ९६ पाखण्डकी नाना सिद्धान्तोंम मन चली गयी। 
सबसे विशेष सुख ब्रह्म प्राप्ति, अह्मानन्दको माने हैं। अब उसके 
लिये योग समाधि लरूगायके वा “अहं ब्रह्मास्मिः निश्चय करके उस 
कल्पित वाणीके फूछ त्रह्मको छूते हैं, तदाकार होते हैं, तो तहां 
निर्विकव्प शुन्यव॒त्ति होकर, मनरूपी भँवरा मर जाता है, उन्मु निमे 


[१०६८] संयुक्त घट ग्रन्थः |. श्रीकवीरपरिचय साखी-- 
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लूय होके जीव अचेत-गाफिल, जड़ाध्यासी हो जाता है । अतः सच्चि- 
दानन्द, सुख खरूप माना हुआ ब्रह्म ही जगत्‌ दुःखका आदि कारण 
बीज बना, तहाँ मूल हंसपद्से पतित हो गया, तो जन्म, मरण, 
गर्भवास आदिके दुःख भोगनेका वही मूल कारण जड़ाध्यास हुआ। 
ब्रह्मामन्दकी आशासे चोरासी योनियोके चक्रके दुःखमे जीव पड़े हैं। 
अर्थात्‌ वाणी सुन-खुनके ही दिल, दूर देशम मालिक माननेको वा हूँढ़नेको 
चला गया, तहा बह्मजश्ञान दढ़ करके खूब फूल गये, अभिमानी भये ! 
उसी कव्पनाको स्पर्श करके मनसहित जीव अचेत अध्यासी हुआ | 
जिसको खुखका कारण माना, सोई ब्रह्म, ईश्वरादि आखिरमें दुःख- 
रूप जगतका मूल आवागमनका हेतु हो गया। अतः डस भिथ्या 
सानन्दीको परखकर परित्याग करना' चाहिये, पारख बोधको ही 
लेना चाहिये | अथवा विषय चासनाके फ़ूल लगाके मन, देशान्तर < 
, ख्रीके पास गया, तहां भोग करते ही मन मरा, सो विषय सुख ही 
चोरासी योनियोके दुःख भोगानेका मूल कारण हुआ, ऐसा जानो ॥१६६॥ 
साखीः-- पन्द्रह तत्त्व स्थल है। नो तत्त लिझ्ग शरीर ॥ 
चोबीस स्तुक जेहिसों जिये। सो जिन्दा जीव कबीर ।। १६७॥ 
टीकाः- भ्रन्थकर्ता कहते हैं:-- ओर हे सन्‍तो ! पॉच तत्त्वके 
भुख्य पन्द्रह भाग लेके स्थूल देह बनी है। सो पॉच ज्ञानेन्द्रियों।-- 
श्रोत्र, त्वचा, चक्षु, रसना, नाखिका हे। पाँच कर्मेन्द्रिया:-- वाक, 
हस्त, पाव, उपस्थ, शुदा है । पञश्चविषयः- शब्द, स्परों, रूप, रस 
और गन्ध है। यही पन्द्रह तत्त्व लेके, स्थूल देह निर्माण भया है। 
ओर उसीका बीजरूप, लिक्न शरीर- सूक्ष्मदेह: मुख्य, नो तत्त्व चित्त, 
बुद्धि, मन, हक्कार और सूक्ष्म पश्च विषय सहित होते हैं। अथवा 
उसे छोड़के पश्चप्राण:-- व्यान, समान, उदान, प्राण, अपान, ये . 
५ मिलायके नो भाग होते हैं। इस तरह १५+९ एकत्र मिलानेपर 
२७४ भाग होते हैं। सो ये चोबीसों भाग, म्तुक > जड़, अचेतन, 
अरे हुए मुर्दावत्‌ निर्जीय है। उनमें सुख-दुःखादि जाननेका खरय्य॑ 
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शान गुण नहीं हे । ओर जिस चैतन्य वस्तुसे सत्ता पायके उपरोक्त 
चौबीसों तत्त्वकी कलाएँ जीवित, जाम्रत, सचेत, सुन्द्र, प्रकाश, 
सञ्चालित होते हैं। तथा जीवित जीवकी सदश देह भी चेतन 
' दिखाई देता है, सोई जिन्दा >सदा जीते रहनेचाला, कभी न मरने 
वाला अमर, अजर, अविनाशी, अखरड, नित्य, सत्य, जीव, चिरज्जीच, 
सोई खयं कबीर है ॥ तहाँ कहा हैः 
श्लोकः--“ स्थूलं पश्चदशान्युक्ते लिझ्न तु नव तत्वानि च ॥ 
यजीवन्ति चतुविशास्तजीव॑ कबयो विदुः ॥ 
“- जो १५ तत्त्वका स्थूल शरीर ओर ९ तत्त्वका सूक्ष्म शरीर इन 
२७ तत््वको चैतन्य करे; तिसको विद्वान पुरुष, जीव कहते है ॥ 
“ज्ञीवितीति जीवः” “न जायते प्नियते?--जो सदा जीवित रहता है, 
सो जीव है। खरूपसे जीवका जन्म-मरण वा उत्पत्ति, नाश नहीं होता 
है । अतः जीव सत्य है ॥ जिन्होंने खानुभवसे उसके स्वरूपको परख' 
करके जाने, सोई कायावीर शूर, घधीर, माया-मोह विकारसे रहित काम, 
क्रोधादिको जीते हुए जीवन्मुक्त पारख प्रकाशी सहुरु श्रीकबीर- 
साहेब हुए हैं। आपने सारासारकों यथार्थ पर्खाये हैं। जीवमात्र 
कबीर वा चैतन्य है, किन्तु, शञानी, मनुष्य वेहधारी नरजोव ही श्रेष्ठ 
हैं। मनुष्य ही सुक्तिके अधिकारी होते है, ऐसा जान लीजिये | ॥१६७॥ 
साखी!-- कबीर पद्धती रामकी । जगमें मान कोय ॥ 
राम पुरुष कि इस्री | पण्डित ! कहिये सोय ॥ १६८ ॥ 
टीका+-- अन्थकर्ता कहते हैः-- हे नरजीबो ! जगतमे कोई 
कितनेक चैरागी छोग राजा रामचन्द्रको ईश्वरके ,अवतार मानते हैं । 
और रामचन्द्रके वमचासका भेष, जटा आदि रखते है, रामकी पद्धति ८ 
उपासना मार्गसे चछते हैं। मुख्यतया बैरागी लोग भमस्तकमे भगके 
आकार-सद्श तिलक बनायके लूगाते हैं। उसमें उनसे यही पूछना 
है कि-- हे राम-भक्तो | राम, पुरुष थे कि, स्त्री थी ? पुरुष थे, तो 
तुम छोग भगाकार तिरक भमस्तकमे क्‍यों छगाते हो ? और स्त्री थी, 
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तो तुम छोग पुरुष हो कि, स्त्री हो ? पुरुष हो, तो परख्रीके सह्ष मेल 
करनेवाले तुम लोग व्यभिचारी ही हुए । स्त्री हो, तो कुलटा ही. 
हुए । हे पण्डित ! सो इसका भेद तुम ही ठीकले निर्णयक रके कहो ॥ 
अथवा दूसरा अर्थ:-- कबीर - हे जिज्ञासु जीवो !, रामकी ८ रमेया 
शाम चैतन्य जीवकी, पद्धति “मन कल्पनाकी पन्‍थ, मार्ग, चाल 
चलन, रीति-रिवाज, वाणी, खानी, विषयादिकी नाना रास्ता जगतमे 
सब कोई मान रहे हैँ। कोई रामके उपासनाके मार्गको, तो कोई दश 
अवतार, तेंतीस कोटि देवताओंकी भक्ति-मार्ग कों, कोई कर्म-मार्गको, कोई 
ज्ञान-मार्गको, ईश्वर; ब्रह्म, आत्मा, इत्यादिको मनमाने वेसे मान रहे हैं। 
अब ये बताओ कि, तुम्हारे माने हुए कल्पित इष्टदेवता, पुरुष > चैतन्य 
ज्ञीव है कि-- अथवा इस्ञी ८ प्रकृति, जड़, वाणी ही खरूपी है | वाणीको 
छोड़के तुम्हारी ओर कोन पद्धती है ? हे पण्डित ! सोई बात विवेक 
करके कहिये। खानी और वाणी दोनों जीवको बन्धन हैं. । अतः 
उसे परख करके त्यागना चाहिये ॥ १६८ ॥ 
साखीः-- पारवती ब्रह्मानी अरु। कहत लक्ष्मी जाहि।॥ 
इनकी करे उपासना | बामिक कहिये ताहि ॥ १६६ ॥ 
टीका+- ग्रन्थकर्ता कहते हैं।--- और हे मनुष्यो |! शिवकी स्त्री पार्वत 
रही, ब्रह्माकी स्त्री त्रह्माणी > सावित्री रही, ओर विष्णुकी स्त्री रूक्ष्मी 
रही । जिन्हें त्रिदेव, त्रिशक्ति, त्रिदेवी भी कहते हैं । स्त्री विषयासक्त ' 
भग-लस्पट ब्रह्मादे तथा भगधारिणी प्रत्यक्ष स्रीरूप लक्ष्मी, 
पार्वती, सावित्री इन्होंकी ही जो कोई ब्राह्मणादि चार वर्ण, कर्मी, 
उपासक, पण्डित, सूखे इत्यादि जो, उपासना 5 भक्ति, पूजा, आरा- 
चना, ध्यान, धारणा, नाम स्मरण, भाव, नित्य पूजा किया करते हैं। 
उसे ही स््री विषयके उपासक बाममार्गी कहते हैं। शक्ति उपासक 
जो हैं; सो शाक्त होते है, तथा स्ली उपासक बामिक कहलाते हैं। वे 
बाममार्गी, विषयासक्त, जड़ाध्यासी हो, चोरासी योनियोको प्राप्त होते 
हैं। ञ्ीरूपका विशेष अध्यास रहनेपर पुनर्जन्ममें खयं स्री चोलाको 
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भी धारणकर लेते हैं। अतः त्याग, वैराग्यके शुद्ध भाव ही भनमें 
टिकाये रखना चाहिये ॥ १६० ॥ 
साखी/---ब्रह्म शब्दको पण्डितन । नपुंसक ही ठहराय ॥। 
ताकी इच्छाते जगत | कहत न मूह लजाय ॥१७०॥ 

टीका+-- अन्थकर्ता कहते हैः-- हे सन्‍्तो! व्याकरणादि शास्त्रश्ष 
शास्त्री, पण्डितोंने “ब्रह्म” इस शब्दको, नपुंसकन्‍-नपुंसक लिह् 
वाला, स्त्री, पुरुषका लिज्ञ या चिह्न भेदसेरहित, हिजड़ा, शक्तिहीन, 
निरिच्छ ही निर्णय करके ठहराये हैं। जब ब्रह्मका लक्षण ऐसा 
साबित हुआ, जिसे निराकार, निर्मुण, मिरीह, व्यापक माना है। 
फिर उसी ब्रह्म-परमात्माकी इच्छा या स्फुरणामातसे “एकोहं 
बहुस्याम” कह करके, साय चराचर जगत्‌की उत्पत्ति भयी। ग़ुरुवा 
लोगोंने ऐसा बताया है। उन अविवेकी, अध्रिचारी मूढ़ पुरुषोको, 
ऐसा विरुद्ध वचन कहतेमें जरासा भी सकुच, लज्जा नहीं आती है। 
वे कुछ भी लछजाते नहीं। निर्लज् होके मनमाने सो बैसा बकते, 
झकते हैं। एक तो निराकारमे इच्छा होनेका साधन ही नहीं । देह 
बिना इच्छा हो नहीं सकती है। सर्व॑व्यापीसे कुछ बन नहों सकता 
है । कोई जगह खाली न होनेसे वह क्या बनाके कहाँ रखेगा ! ओर 
नपुंसकमें कामके साधन न होनेसे, उसके इच्छामात्रसे कुछ 
भी उत्पत्ति हो नहीं सकती है। सो ब्रह्म माना हुआ ही श्रम 
है। उसको कर्ता पुरुष माननेवाले छोग, निलेज़, पशुवत्‌ मूढ़ 
ही बने हैं ॥ १७० ॥ । 
साखी।-- जाना चाहे आतमा । जाने को * है सोय १॥ 

कहु पण्डित | यह देहमें | आतम एक कि दोय १ ॥१७१॥ 

टीका+-- अ्रन्थकर्ता कहते हैं:-- ओर थे श्रमिक वेदान्ती छोग 
निज आत्म-खरूपको जानना चाहिये, सर्वाधिष्ठान समझना चाहिये, 
कहते हैं । में आत्माको जानना चाहता हूँ, कहनेपर, उसको जानने- 
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वाला जनैया तो आत्मासे पृथक ही साबित हुआ। आत्मा दृश्य 
और उसे जाननेवाला द्रष्टा हुआ। आत्माको जाननेवाला जनैया 
द्रश सो कौन है ? है पण्डित! यह वात विवेक करके बतलाओ 
कि. इस शरीरमें आत्मा एक है कि, दो है ! एक है, तो अपने 
आपको वह फैले जानना चाहता है; और कैसे, किसप्र कारसे 
जानेगा ! यदि एक वेहमें दो आत्मा हैं। तो कैसे कहॉपर रहा है! 
फिर. अनन्तों शरीरमें अननन्‍्तों भात्मा होनेसे अद्वैत मतवाद भी 
चकनाचूर हो जायगा । एक ही आत्मा परिपूण व्यापक है, कहा 
हुआ झूठा होगा। अब बताओ. आत्मज्ञान किसको, कैसे होगा? बिना 


पारख, भ्रम, घोखामें ही पड़े हैं ॥ १७१॥ 
साखीः-- कबीर एके आतमा | केहि उपदेशन होय १ ॥ 
को जाने एक आतमा । पण्डित ! कहिये सोय ॥१७२॥ 


डीका)-- प्रन्थकर्ता कहते हैं-- हे नरजीवो ! जब ये ब्रह्मज्ञानी 
लोग एक आत्मा अद्वैत है, ऐसा वतला रहे हैं। फिर कहो उपदेश 
किसको होता है ? हे आत्मकज्ञानी ! जब एक, आत्माके सिवाय, दूसरा 
कुछ नहीं है, तब तुम लोग उपदेश किसको, किस तरहसे देते हो ? 
थे नाना मत, पन्‍्थोंका विस्तार क्‍यों हो रहा है? एकमे कहना, खुनना, 
उपदेश देना-लेना, कैसा होगा? फिर एक अद्वेत आत्मा ही सत्य 
है, ऐसा कौन जानता है ? कहा रहके, केसे जानता है ? नहीं जानता 
है; तो तुमने कहा कैसे ? हे पण्डित जनों! खो उपरोक्त प्रश्मका 
उत्तर यथार्थ निर्णय करके कहो। यदि आत्मा एक कहोगे, ;तो 
तुम्हारा उपदेश देना ही मिथ्याठहरा । और आत्माको अनेक मानोगे, 
वो अद्दैत सिद्धान्त जूठा होनेसे, सरासर खण्डन हुआ। अतएच 
व्यापक आत्मा है, कहना ही भूल है। अनेक वेहघारी जीव, तथा 
पाँच जड़' तरवरूप दवैत जगत्‌ यही प्रत्यक्ष सत्य है। पारखी सहुरुके 
.. सत्सक्ञ ढाश परखके, अम, भूलको मिटाना चाहिये ॥ १७२ ॥ 
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साखीः-- जाशतिरूपी  देहमें। करे सकल परमान ॥ 
कारण स॒क्ष्म स्थूल नहीं । तब कहो कहाँ अस्थान १॥ १७३॥ 
टीकाः- भ्रन्थकर्ता कहते हैं:-- हे सन्‍्तो ! जाग्ृतिरूपी चैतन्य- 
जीच इस देहमें बेठ रहा है, सोई तीन काल, तीन अवस्था, तीन 
पन, तीन' गुण, तीन' देह, तीन मार्ग, तीन लोक, तीन काण्ड, 
इत्यादि सकलकी भानन्दी कर-करके, प्रत्यक्ष प्रमाणके अन्तर्गत 
अन्य सात प्रमाणोंका भो स्थापन, वर्णन करता है। नरदेह रहेतक 
जीव ही देहमे रहके सबको जानता, मानता, कथन करता है | यह 
तो सबको प्रत्यक्ष ही है। परन्तु हे आत्मज्ञानी! जीवको छोड़के 
अन्य तुम्हारा माना हुआ आत्माकी प्रतीति कहाँ होती है? व्यापकताकी 
लक्षण कहाँ दिखता है ? ओर जब द्ाारीर छूट जाता है, तब उस 
मूर्दामे आत्माकी सत्ता क्‍यों नहीं दिखाई देती है ? तब आत्मा मुर्दामे 
रहता है कि, निकल जाता है ? रहता है, तो पूर्वचत्‌ तीन अवस्थाएँ 
सुख-दुःखादिका व्यवहार क्यों नहीं होता है? ओर निकलता है, 
तो एकदेशी ठहर, व्यापकताका खण्डन हुआ । फिर स्थूल, सूक्ष्म, 
ओर कारण, ये तीनों देहोंका स्थान ही जब नहीं रहता है, तब उस 
अवस्थामे आत्मा कहापर, किस स्थानमें, केसे, किस. रूपमें रहता 
है? सो खुलासा करके कहो। एक-एक निर्णयको वर्णन करो. 
गोलमाल मत करो। नहीं तो घना तमाचा खाओगे, पीछे बहुत 
पछताओगे। अतएणव सत्यासत्यका निर्णय करके सत्यप्राही होना 
चाहिये ॥ १७३ ॥ ' 
साखीः-- योगी बड़ा कि योग बड़ा | ज्ञाता बड़ा कि ्ञेय १ ॥ 
द्रष्टा बड़ा कि दरश बड़ा । भेदी बड़ा कि भेय १ ॥१७४॥ 
टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हैं: हे जिज्ञासुओं ! फकोग आदि 
साधना करनेवाले साधक योगी जीव बड़े श्रेष्ठ होते हैं ? कि-- 
अष्टाह् योग आदि मार्ग बड़ा है? विधेक करो, योगी नरजीव न 
होवें, तो योगादि मार्ग, मत, पन्‍्थ, निकस्मा, व्यर्थ द्वी है । अतः योगी 
सं० नि० घटू० ६७-- 





[१०७४ ] संयुक्त घट ग्रन्थः।.[ श्रीकवीरपरिचय साखी-- 


रियर नकल शक ल लिलिक जलन हर की व कक मकर पटक कप कमल कस कट बगल 
जीव बड़े हैं, योग नहीं । तैसे ज्ञाता> सुख-दुशखादिको जाननेवाला, 
जानकार जनैया जीव बड़े हैं, कि शेय जो जाननेमें आया, वह 
वस्तु, विषयादि भास बड़ा है ? श्ञाता न होय, तो फिर शेय सिद्ध 
हो नहीं सकता है । अतः ज्ञाता जीव ही बड़ा या श्रेष्ठ है, शेय नहीं । 
और, द्रष्टा> चेतन्य, तीन देह, तीन अवस्था, पश्चविषयादि जगत्‌को 
देखनेवाला साक्षी जीव बड़ा है, कि-- द्रश ८ दृश्य, विषयभास, 
जड़वस्तु, ज्योति आदि अचजुभूत बड़ा है? द्वष्टा न होवे, तो दश्यको 
कोन देखे, कौन जाने, माने । अतः द्रष्टा चेतन्य-जीव बड़ा है, दृश्य 
नहीं । ओर, भेदी ८ वाणी, खानी आदिके गुप्त, प्रगट सारा भेदको 
जाननेवाले विवेकी नरजीव बड़े श्रेष्ठ हे, कि-- भेय > भेद, विषय, 
कला, फोशल, भक्ति, योग, ज्ानादिके मर्म बड़ा हैं ? भेदको 
जाननेवाले भेदी न होवें, तो डसके भेदकों कोन बतावे ? कौन 
जाने ? इसीसे भेदी विवेकी जीव ही बड़े हैं, भेद नहीं; ऐसा निर्णय 
करके जानना चाहिये ॥ १७४ ॥ 
साखीः-- दाता बड़ा कि दान बड़ा | कतो बड़ा कि वेद ॥ 
मान बड़ा कि मानिक बड़ा। कहु पण्डित ! यह भेद || १७५॥ 
टीका: प्रन्थकर्ता कहते हैं; उसी प्रकार हे सन्‍तो ! और 
दाता ८ दान देनेवाले अन्न, जल, वस्त्र, रल्न, फल, फ़ूलादिके तथा 
शान, विद्या आदिके दाता नरजीव बड़े है, कि-- उनका विया हुआ 
दान, जड़ पदार्थ, विद्या आदि बड़ा है ? यदि दाता मनुष्य न होते, 
तो दान ही कोन, किसको देता ? । अतः दाता बड़े हैं, दान नहीं । 
वैसे ही, कर्ता > महुष्य, चारवाणी, चारखानी, विद्या, बुद्धि, मत, 
पन्‍्थ, प्रन्थ, कला, चातुर्य आदि यावत्‌ प्रपश्चांका निर्माणकर्ता, 
 ख्थापनाकर्ता, समञ्चालन, प्रयारकर्ता, नरजीचव बड़े हैं, कि-- उनका 
बनाया हुआ, वेद >ज्ञान, अक्षर-समूह, संस्कृत शंहिताकी पुस्तक 
पव॑ उसकी शाखा, परशाखा, उपनिषदादि बड़ा हैं ? अरे भाई ! यदि 
कर्ता मनुष्य न.होते, तो बेद आदि वाणी, विद्याओंको कौन बनाते ! 


अन्थः ५ ] पारख सिद्धान्त दर्शिनी प्रम विध्यंशिनी सरल टीका सहित। [१०७५] 


कोन फैछाते ? अतः वेद आदिके कर्ता नरजीव ही बड़े श्रेष्ठ हैं, चेद्‌ 
बड़ा नहीं । ओर वैसे ही, मान >माना हुआ मानन्दी, ब्रह्म, ईश्वर, 
आत्मा, परमात्मा, देवी, देवता, भूत-प्रेत, खुदा, अछाह, ऋद्धि, 
सिद्धि, करामात, मञ्म, सामथ्य इत्यादि जो कुछ माना गया है 
सो मान, प्रतिष्ठा, सम्मान, मर्यादा, अभिभान, गुमान, इत्यादि ये 
बड़ा हे, कि-- अथवा मानिक उसे मानंनेवाले, जाननेवाले 
मनानेवाले, मानन्दी, पक्ष, दिलचस्पी, आसक्ति, मोह, अध्यास, 
करनेवाले अमूल्य मणि, माणिक्यवत्‌ अज़र, अमर, अखण्ड, जीच 
मनष्य श्रेष्ठ बड़े हैं? कोन बड़े है? हे भाई ! माननेवाले जीच माननन्‍्दी 
कर्ता मनुष्य न होते, तो उपरोक्त खानी, वाणीके प्रपश्ञ विस्तारकों 
फिर कोन मानता वा मनाता ? इसलिये मानिक नरजीव ही सर्वश्रेष्ठ 
बड़े हैं, किन्तु, मान-मानन्दी बड़ा नहीं । ऐसा यथार्थ गुरुमुख 
निर्णयसे जानना चाहिये । ओर हे पण्डित ! बुद्धिमान, मलुष्यों ! 
योग-योगीसे छेकर मान-मानिकतक कोन बड़ा है? उसमे तुम्हे 
क्या निश्चय है ? कैसा मालूम होता है? तुम किसको, केसे बड़ा 
मानते हो ? सो खुलासा निर्णय करके अपना मन्‍्तव्य मेरे समक्ष 
कहो ? इसके भेदको बताओ। अगर तुम्हारे समझनेमे कसर होगी, 
तो में निणय दरशा करके डसमेकी कसर पुनः दर्शा दूँगा। सहुरु 
अ्ीकवीरसाहेबने बीजकमे जो निर्णय वचन कहे है, सो खुनिये।--- 
॥ % ॥ दब्द३-- ११२ | * ॥ 

४भझगरा एक बढ़ों राजा राम ! जो निख्वारे सो निवान !॥ १॥ 

ब्रह्म बड़ा कि १ जहाँसे आया १ वेद बड़ा कि? जिन्हे उपजाया १ ॥ २॥ 

ई सन बड़ा कि? जेहि सममाना १ राम बड़ा कि ! रामहिंजाना १ ॥ ३ ॥ 
भ्रभि-भ्रमि कबिरा फिरे उदास ! तीर्थ बड़ा कि ! तीर्थंका दास ? ॥ ४ ॥ बीजक ॥ 
इसकी टीका-- सहुरु श्रीप्ूरणसाहेवने बीजक त्रीजामे विस्तारसे 
लिखे हैं; सो वहासे देखके ज्ञान लीजिये !॥ अर्थात्‌ सब प्रकारसे हंस 
जीव ही बड़ा है, उससे बढ़के दूसरा मानन्दी कोई श्रेष्ट-बड़ा नहीं है । 





[१०७६] संयुक्त घट अन्थः ।.[ श्रीकवीरपरिचय साखी-- 


इसलिये पारखी सहुरुके शरण, सत्सकु करके पारख बोधसे सकल 
भेदको जानकर ख-स्व॒रूपमें स्थिर होना चाहिये।॥ १७५ ॥ 
साखीः--- पाँचतत्व ओ काल दिग | मन ओ आतम जान | 
उपदेशत न्याय नो द्रव्य कहि। बिन ज्ञाताको ज्ञान ॥ १७६॥ 
टीका/-- प्रन्थकर्ता कहते हैंः-- हे जिज्ञासुओ ! वेशेषिकमत 
ओर न्यायमत उन दोनोंमें नो द्रव्य, निम्न प्रकारसे माने हैं-- पाँच 
तत्त्वः-- पृथ्वी, जल, अश्नि, वायु, आकाश; तथा भूत, भविष्य, 
वर्तमान ये तीन समय मिलके एक काल; पूर्व, पश्चिम, दक्षिण, 
उत्तर, आदि मिलके एक दिशा; सूक्ष्म इन्द्रियरूप मन, और आत्मा; 
यही नो द्रव्य सत्य है, ऐसा कह करके न्याय शास्त्रवादी लोग, उपदेश 
करते हैं। अब विचार करिये ! उसमें ज्ञाता खय॑ं चैतन्य द्रव्य तो 
कोई नहीं है, बिना शाताके ही भूठी ज्ञान वा अज्ञानका ही उन्होंने 
उपदेश किये और कर रहे है। क्योंकि, न्‍्यायवादी आत्माको खय॑ जड़ 
ठहराक्रे, मनके संयोग-सम्बन्धसे ही जीवात्माको ज्ञान होना माने 
हैं; और मनको निराकार कहे हैं । गुण और क्रियायुक्त हो, वैसा 
द्ृव्यका लक्षण माने हैं। तहाँ आकाश शून्य होनेसे वह द्वव्य हो 
नहीं सकता है। और दिशाएँ तथा काल मुख्यतया सूर्थसे सिद्ध 
होते हैं। सूर्योदय जहाँ होता है, वहीं पूर्वदिशा मानी जाती है। 
और दिल, रात्रि, महीना, वर्ष, आदि काल भी मुख्य सूर्यसे ही सिद्ध 
हो रहे हैं। इसलिये सूथ्, चन्द्र और प्ृथ्वीके सदैव क्रियाओंसे 
दिशा और काल ठहरनेसे, वे दोनों भी नित्य द्रव्य सिद्ध नहीं होते हैं । 
और मन सूक्ष्म जड़के काय॑ हे, वह भी नित्य द्रव्य नहीं हो सकता 
है। और माना हुआ सर्वव्यापी ईश्वर वा आत्मा भी कल्पनामात्र 
ही है, चह भी नित्य द्वव्य ठहरता नहीं । मुख्य तो खयं शानस्वरूप 
ज्ञाता जीवको तो वे मानते ही नहीं हैं, मनके संयोग होनेपर ही ज्ञान 
प्रगट होता है, कहनेवाले न्यायमतवादी, अन्यायी, श्रमिक, भूठे बने 
हैं। ( इनके कसर विस्तारसे निर्णय करके “निर्षक्ष सत्यशान 


प्रन्थः ४] पारख सिद्धान्त दर्शिनी भ्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित । [१०७७] 





दर्शन”? में लिखा हे, वहाँसे देख लीजिये !) | अतः ऐसे बिना 
ज्ञाताके ज्ञान कथन करनेवालेका मत सर्वथा त्याग करने 
योग्य है ॥ १७६ ॥ क्‍ 


साखीः- मिमांसा बड़ा कि जेमिनि बड़ा । वैशेषिक बड़ा कि कणाद || 
गोतम बड़ा कि न्याय बड़ा । कहु पण्डित को आदि ॥ १७७॥ 


टीका+- श्रन्थकर्ता कहते हैं।-- हे मलुष्यो ! षट शास््रोको 
षद सुनियोने पृथकू-पृथक्‌ भत दर्शा करके भिन्न-भिन्न समयमें बनाये 
हैं। उसमें विवेक करो कि, वह शास्त्र बड़ा श्रेष्ठ होता है कि-- 
उनको बनानेवाले नरजीव श्रेष्ट होते है'? निर्जीच्से तो वाणी लिख- 
लिख करके शास्त्र नहीं बना, सजीवसे ही बना है, तो जीव ही श्रेष्ठ 
होते हैं। जैमिनी मुनिका बनाया हुआ, बारह अध्यायवाला, पूर्व 
मीमांसा > कर्म प्रतिपादक शास्त्र, बड़ा या श्रेष्ठ है? कि-- अथवा 
उसके कर्ता, शास्र रचयिता मनुष्यरूप जैमिनी जीव श्रेष्ठ या बड़े है ? 
जैमिनी न होते, तो मीमांसा शास्त्र ही कहासे, केसे बनता ?। अतः 
जैमिनी बड़े है, मीमांसा नहीं। तथा ही वेशेषिक शास्त्र, सूचरूपमें 
दश अध्यायवाला ग्रन्थ बड़ा है? कि--- उसका निर्माणकर्ता कणाद 
मुनि बड़े हैं? कणाद न होते, तो वैशेषिक सूत्र ही कहाँसे, केसे 
बनता ? अतः कणाद नरजीव बड़े हैं, वैशेषिक नहीं । और चैसे ही 
गोतम नामक नरजीव ता्किक बड़े हैं? कि--- उनका बनाया हुआ 
पाँच अध्यायवाला न्याय-सूत्ररूप शास्त्र बड़ा है? यदि गोतम मुनि 
न होते, तो फिर न्‍्याय-सूत्र ही कहाँसे, केसे बनता ? अतः गोतम 
बड़े हैं, न्‍्याय-सूत्र नहीं। हे पण्डित ! बुद्धिमान ! कहो, तुम छोग 
इसमे क्‍या, कैसा समझते हो ? कोन, किसके आदि है ? कोन, किससे 
श्रेष्ठ सबसे बड़ा है ? शास्त्र बड़ा होता है, कि--- रचयिता बड़ा होता 
है? निर्णयसे हंसजीव बड़ा होता है, निर्जीव भ्रन्थ, वाणी समूह, 
घखासत्र बड़ा नहीं होता है, ऐसा जानो ॥ १७७ ॥ 
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साखीः-सांख्य बड़ा कि कपिल बड़ा । पातझ्जल बड़ा कि शेष १॥ 
व्यास बड़ा कि वेदान्त बड़ा । हृहमा को अवशेष १॥|१७८॥ 

टीकाः- ग्रन्थकर्ता कहते हैः-- और उसी प्रकार छेः अध्याय- 
वाला सांख्यशाख-सूत्र, कारिकाएँ वड़ी है? कि-- अथवा उसका 
रचनाकर्ता कपिल मुनि बड़े हैं? यदि कपिल सुनि नरजीब न होते, 
तो फिर सांख्य-शासत्र ही कहांसे, केसे बनता ? अतः कपिल बड़े हैं, 
सांख्य नहीं । तथा पातअल >चारपादवाका योगशासत्र बड़ा है? 
कि-- उसके रचयिता, शेष - पातअलि ऋषि बड़े है ? जो पातञ्ञल्ि 
नामक नरजीव न होते, तो फिर योगशाख्त्रके सूत्र ही कहाले, केसे 
बनते ? अतः पातञ्जलि बड़े हैं, योगसूत्र नहीं। ओर वैसे ही कृष्ण- 
द्वेपायन-वेदव्यास नामक नरजीव बड़े हैं ? कि-- उनका कब्पना 
करके बनाया हुआ, वेदान्त शास्त्र >जिसे उत्तर मीमांसा, वा 
ब्रह्म मीमांसा, शारीरिकसूत्र, वेदान्तसूत्र वा ब्रह्मसूत्र भी कहते है। जो 
एक-एक अध्यायमे चार-चार पाद करके, चार अध्यायोंमें सम्पूर्ण ग्रन्थ 
बना है, सो वेदान्त ग्रन्थ बड़ा है? कि- चेदव्यास बड़े हैं? 
किन्तु, वेद्व्यास मनुष्य न होते, तो वह वेदान्त शाख्त्र-खूत् कहासे, 
केसे बनता ? अतः जीवरूप व्यास बड़े हैं, वेदान्त-सूत्र नहीं। अब 
हे परिडत ! बताओ, तम्हारे समझनेमें केसा आता है ? कर्ता बड़ा 
होता है कि-- कार्य बड़ा होता है ? षटशासत्र और उनके प्रगटकर्ता 
षटमुनि इन दोनोंमे कॉम, अवशेष --अवशिष्ठ, बाकी, श्रेष्ठ, सत्य 
ओर बड़े हैं? कततिम वाणी-कल्पना कभी सत्य वा बड़ी नहीं हो सकती 
है। अतः जीवरूप चैतन्य मनुष्य ही सबसे बड़े हैं। वेद, शात्रादि 
सब वाणी मनुष्यक्ृरत ही हैं। मिथ्यापक्षको छोड़कर सत्यनिर्णयसे 
यथार्थ विचार करना चाहिये ॥ १७८ ॥ 


साखीः--- जैमिनि कणाद औ गोतम । शेष कपिल ओ व्यास ॥। 


पट ढीमर षट जाल ५५ | बाधेड जीवन फॉस ॥१७६॥ 
'ठीका।-- अन्थकर्ता कहते हैं;-- हे सन्‍तो! जैमिनीने पूर्ष 
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मीमांसा शास्त्र बनायके, कमेवचाद सिद्ध किया है। कणादने वेशेषिक 
शास्त्र रचना करके काऊः वा समयवाद वर्णन किया है, 
गोतमले न्‍याय शासतत्र बना करके जगतकर्ता परमेश्वरकी कट्पना 
किया है, सो इश्वरवाद पकड़े हैं। शेष > पातञजलिने योगशास्तर 
कथन करके, योगवादमे ज्योतिख्वरूप ईश्वर माना है। कपिलतने 
सांख्य शास्त्र तैयार करके प्रकृति-पुरुषवाद पकड़ा है, ओर व्यासने 
वेदान्त शास्त्र रचना करके, अद्देत ब्रह्मचाद वर्णन किया है। उपरोक्त 
वे ही पट्मुनि, ढीमर- मच्छिमार धीमरकी नाईं शुरुवा लोग बने 
तथा उन्होंने कल्पित वाणी बीन-बीनके बड़ी मजबूत छः जालरूप 
घट्शास्त्र सूचरुपमें बनाके तेयार किये हैं । जैसे घीमर छोग मजबूत 
सूतसे जाल बिनके उसे नदी, तालाब आदिमे डालके मछलियोको 
फँसा-फँसाके पकड़कर मारके स्वार्थ सिद्ध करते हैं। वेखे ही 
घटमुनियोने भी दृढ़ कठ्पनासे वाणी द्वाया संस्कृतमें सूत्र बनाय, 
वाणीकी छः जाल बनाये | फिर उसे संसारमे छोड़कर नरजीवोको 
बाय, जहँड़ाय, जड़ाध्यासी बना दिये, अपना-अपना मत, पन्थ, 
बढ़ानेका खार्थ सिद्ध कर लिये। उसी फॉसमें सब नरजीवोको 
फँसाय, कठिन बन्धन-कट्पनामें बॉध दिये हैं। बिला पारख वह 
जाल ऊरूखनेमें नहीं आता है। अतएव सत्यन्यायी पारखी साधु 
गुरुके सत्सह् द्वारा उसकी कसर, खोटको, परखकर मिथ्या 
पक्ष अ्रम-भूलकों त्यागना, खुधारना चाहिये। पारख बोधको ही 
लेना चाहिये ॥ १७९ ॥ 
साखीः-- नाम रूप चीन्हे नहीं | करे रूपको बाद ॥ 
कह पण्डित | यह दोयमें | को है किसकी आद १ ॥ १८०॥ 

टीकाः-- ग्रन्थकर्ता कहते हैं:-- ओर हे सन्‍तो ! नाम > शब्द, 
वाणी, कट्पनासे ब्रह्म कहा है, ओर उसके रूपका तो कहीं पता, 
लिशाना हो नहीं है। रूप 5 दृश्य, खरूप, जगतमें जो कुछ है, सो द्रि 
ही रहा हैे। सो उस नाम-रूपको तो ठीक-टीकसे चीन्हते-पहिचानते 
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नहीं, और जगतको मिथ्या बताकर जगत्‌के खरूपमें ही रहकर एक 
'अद्गैत व्यापक ब्रद्मयाद कथन करते हैं। ऐसे अविचारी बने हैं। 
हे पण्डित ! नाम-रूप, शब्द-अर्थ, जगत्‌-ब्रह्म, जीव-शीव इत्यादि इन 
दो-दोमें कौन, किसकी आदि या प्रथमसे सत्य है ? सो निर्णय करके 
कहो । रूप बिना नाम होता नहीं, शब्द बिना अर्थ नहीं, जगत्‌ बिना 
ब्रह्म नहीं, जीव बिना शिव नहीं । इसलिये जगत्‌ जीव ही उन सबका 
आदि है, ऐसा जानके मिथ्या मानन्दी ब्रह्मके भ्रमकों त्यागना 
चाहिये ॥| १८० ॥ 
साखीः--- सन्धिक मात्रा मेल करिके । अथ बूझनकी चाव ॥ 
जिन्ह सन्धिक मात्रा कियो । ताको भयो अभाव ॥१८१॥ 
टीका: ग्रन्थकर्ता कहते हैं।-- हे सन्‍तो ! ये श्रमिक पण्डित 
लोगोने प्रथम ५२ अक्षर बनाये, फिर परस्पर उन अक्षरोंको, सन्धिक < 
संयुक्त जोड़-जोड़कर उसमें अ, उ, म, अर्थ, बिन्दु ये पाँच मात्राएँ 
यथास्थान मिलाय करके वाणी, शब्द समूहका, रचनाकर वेद, 
शास्त्र, पुराण, कुरान आदि नाना ग्रन्थ बसाये । फिर उसी शब्दोंका 
अर्थ करके ब्रह्म, आत्मा, ईश्वर, खुदादि बताकर उसे बूझने या 
समझने, प्राप्त करनेकी चाहना वा इच्छा करने रंगे, वैसे ही भाव 
मनमें रखते हैं। दाब्दार्थ, भावार्थ आदि वूझकर ब्रह्म बननेकी चाव 
करते है, और जिस नरजीवने अक्षर बनाकर शबब्द्‌-सन्धि, खर-सन्धि, 
विसर्ग-सन्धि, पश्चमात्रा वाणीकी सम्पूर्ण कलाएँ निर्माण किया है ! 
उस चेतन्य जीवको या निज सत्यखरूपको समझनेकी तो कोई भी भाच 
नहीं रखते हैं । बल्कि जीवको तो अल्पक्ष, अंश, तुच्छ, समझके अभाव, 
लय, शून्य ही कियें और कर रहे हैं। इसीसे जड़ाधष्यासी बनके 
चोरासी योनियोंके चक्रमे पड़े वा पड़ रहे है, बिना पारख ॥ १८१ ॥ 
साखीः-- कबीर कर्ताके किये। सन्धिक मात्रा अथे॥ 
कर्ता बड़ा कि अथे बड़ा | कहु पण्डित सामथ्थ ! ॥१८२॥ 
. टीकाः--भ्रन्थकर्ता कहते हैं;--- ओर हे नरजीवो ! कायावीर कबीर 
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चैतन्य जीव मनुष्य कर्ताके कर्तव्य पुरुषार्थ करनेसे कब्पना मानन्दी 
कियेसे ही शब्द, अक्षर-समूह नाना वाणी बनो, तथा उसीमें,सन्धिक ++ 
जोड़, मिलान, वर्ण सन्धि, खर सन्धि, आदिम और पश्चमात्रादि 
मिलायके, शब्दके स्थूछाकार बनाये गये। जिससे फिर मनुष्य ही उसे 
पढ़-पढ़ाकर शब्दार्थम शब्द ब्रह्म', भावार्थमे 'कर्ता ईश्वरः, ध्वन्यार्थमे 
'नाद बह्यः, ओर व्यज्ञार्थमे 'जगत मिथ्या, ब्रह्म सत्य', इत्यादि अनेक 
अर्थ निकाले जाते हैं। यह सब तो कर्ता मनुष्यके ही कार्यसे होता 
है । अतएव हे पण्डित ! तुम्हारेमँं विवेक करनेकी शक्ति-सामथ्य, 
यदि होय, तो यह बताओ कि-- कब्पनासे वाणी ब्रह्म, अर्थ आदिके 
निर्माणकर्ता या प्रगटकर्ता मनुष्य-जीव बड़ा हुआ ? किझ अथवा 
उसका कथन किया हुआ, अर्थ > ब्रह्म, इश्वरादि, तात्पय या मतलब, 
खार्थ, मानन्‍दी आदि बड़ा हुआ ? विशेष शक्ति या साम्थथ्यें, पराक्रम 
नरजीवमे हुआ ? कि, कर्पित ब्रह्म आदिमे हुआ ? सो इसका निर्णय 
करके कहो । अरे भाई ! नरजीवके हुए बिना, तो शब्द, अर्थ, ब्रह्म 
आदि कुछ भी साबित नहीं होते हैं । अतः जीव ही श्रेष्ठ है ॥ १८२ ॥ 
साखी!-- कबीर लोभीके गाँवमें । ठग नहिं पर उपास ॥ 
जो जेहि मतकी लोभिया। तेहि घर ठगको बास ॥१८३॥ 
टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हैंः-- हे नरजीवो ! जैसे विशेष छीभी, 
लालची, ऐसे कोग बसे हुए गाँवमें कोई ठग, धूर्त, धोखेबाज 
आ गये, तो वे वहाँ, उपवास > कभी भूखे-प्यासे नहीं पड़ सकते है । 
कुछ-न-कुछ कछोम बतायके, यथेष्ट उन्हें ठगकर, माल डड़ायके, सहज 
ही पेट भर लेंगे, और घोखा देके, हाथ मारके, चल देगे। तेसे ही 
सच संसारी मनुष्य अत्यन्त छोभी, लालची बने हैं। वे रूप, यश, 
जय, विषयसुख, स््री, पुत्र, धन, राज-काज, नाज, इत्यादिके छोभमें 
ग्रसित हो रहे हैं। उनके बस्ती, गाव, दहर, मोहल्ला, कस्बा आदिसमें 
30283 पद्द्शनोंके भेषधारी ठग-गुरुवा छोग, धूर्ताई करनेमें 
हे चतुर हैं। इससे वे कभी, उपास >- भूखे, नाकामयाब, खाली, 
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खार्थमें असफल नहीं होते हैं । जो ठगके पालेमे पड़े, वे ठगाय गये | 
ब्रह्म, इंखर, खुदा, देवी, देवता, ऋछ्धि, सिद्धि, प्राप्ति, मनोकामना 
पूर्ण होगी, इत्यादि आशा, भरोसा दे-देके गुरुषवा लोग तन, मन, 
धनादि सहज ही ठगके द्ूटकर हड़प लेते हैं। षद्दर्शन--. ९६ 
: पाणखण्डोंम जो मनुष्य जिस-जिस मत, पन्थ, सिद्धान्तमें छुब्ध या छोमिया 
भये, उन्हीं अविचारी मनुष्योंके घरमें, आस-पासमें ओर घटमे ठग 
गुरुवा लोग तथा उनके श्रम, धोखा, वाणी कब्पनादिका दृढ़ निवास 
अड़ा वा टिका रहता है। अतः उसे परखके, न्यारा होना चाहिये ॥१८३॥ 
साखीः--- कर्म इन्द्री जड़ वाक्य जो । ग्रन्थन वर्णन कीन्ह ॥ 
आगम निगम पुराण पुनि। जड़ उपदेशन दीन्ह ।॥१८४॥ 
टीकाः-- प्रन्थकर्ता कहते हैं।-- हे सन्‍तो ! गन्थ या शारत्रोंमें 
ऋषि, मुनि, पण्डित, और सनन्‍्तोंने ऐसा वर्णन किये हैं कि-- मुख 
( वाक्‌ ) हाथ, पाँव, लिक्र, और गुदा, ये पाँच क्मेन्द्रियाँ जड़- 
तत्त्वोंके कार्य हैं। उसमें जो मुखसे उच्चारण होनेवाला वाक्य, शब्द- 
समूह या वाणियाँ हैं, सो भी सरासर जड़ हैं। उसी जड़ वाणीको 
कथन, लेखन करके समस्त पुस्तकें रचना कर, नाना सिद्धान्त 
वर्णन किया गया है, ओर प्राचीनकालम समय-समयपर मनुष्योंसे 
ही, निगम चार वेदादि श्रुतिया, संहिताएँ मन्त्र भाग बने हैं, आगम < 
नाना शास्त्र, स्वृतियोँ, षट्॒शासत्र, आदि और, पुराण इतिहास, 
जीवनी लिखी हुई मुख्य, अष्टादश महापुराण. तथा गोण उप पुराण 
आदि बहुत-सी अ्न्धथ बनी हैं। फिर वह जड़, कल्पित वाणीका 
ही तो उपदेश सब गुरुषवा लछोगोंने' नरजीवोकों दिये हैं, और 
ब्रह्म, ईशखरादि कोई दूसरा ही कर्ता बतायके अ्रमाये, स्ुलाये 
हैं। उपदेश देने-लेनेवाले चैतन्य सत्य हंस-जीवको तो बे ज्ञानते 
ही नहीं, जड़ कल्पित वाणीके प्रमाणसे मिथ्या भास, अनुमान 
आदिम ही गाफिल पड़े हैं। जड़ पूजा देवी, देवतादिकी उपासना 
करनेका कोई उपदेश दे रहे हैं। कोई जड़-श्वासमें सुरति छगाफे 
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ध्यान, समाधि लगानेको बता रहे हैं। कोई जड़-तीर्थ, बतादि 
करनेको कह रहे हैं, इत्यादि प्रकारसे जड़ उपदेश देके नरजीवॉको 
जड़ाध्यासी बद्ध बना दिये, ओर अभी वेसे ही जड़ बुद्धि बनायके 
धोखेमे डाल रहे हैं | चेतन्य-बोध, पारख-ज्ञानका उपदेश पाये बिना, 
मनुष्योंका भ्रम नहीं छूट सकता है, अतः पारख बोधको ही ग्रहण 
करना चाहिये ॥ १८७ ॥ 


साखी!--- कबीर शब्दको अथे करी । शब्दहि आया हाथ ॥ 
कहहिं कबीर पारख बिना | जहाँ तहाँ पटके माथ |। १८५॥ 


टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हैंः-- और हे नरजीवो ! जीवरूप इन 
मनुष्योने कल्पित दाब्द समूहसे बनी हुई वेद, शास्त्र, पुराण, ऋुरान, 
वबाइबिल आदि भ्रन्थोके शब्दोका अर्थ करके ब्रह्म, ईश्वर, आत्मा, 
खुदा, अछ्ाह, इत्यादि जो-जो सिद्धान्त कायम किये हैं, सो-सो तो 
कुछ भी मनुष्योंके हाथमे नहीं आया, कुछ नहीं मिला । सिरे शब्द 
लिखी हुई पुस्तकें ओर कल्पना यही उन्होंके हाथ वा साथमें आया। 
खर्ग, ऋद्धि, सिद्धि आदि मिलके भी किसीकी मनोकामना पूर्ण नहीं हुई। 
शब्दके अर्थ किया तो “शब्द ब्रह्मेति श्रुति” कहा, अर्थात्‌ प्रणबरूप 
3“कारको ब्रह्म भाने है । किन्तु, वस्तु तो कुछ मिली नहीं, सिर्फ 
जड़ दशाब्दका भ्रम ही हाथमे आया। भिथ्या धघोखाको ही ग्रहण 
किये । अतएव पारखी साधु गुरु कहते हैं. कि--- सहुरु श्रीकबीर- 
साहेबका निर्णय यथार्थ पारखबोधको जाने बिना सख-स्वरूपकी स्थिति 
इन नरजीवोंकी नहीं हुईं। इसलिये श्रमिक हो करके, जहा-तहाँ 
पत्थर, पानीमें, अनुमान-कव्पनामे, माथ 5 सिर पटक-पटक करके मर 
रहे हैं। कमे, भक्ति, योगादिके नाना कठिन साधनाएँ कर-कराके 
बुद्धिको भ्रम घोखामे, पटक - ठोक, पीट करके नष्ट-अष्ट हो रहे हैं । 
भ्रमिक जड़ाध्यासी बन, चोरासी योनियोंमें फिर रहे हैं; दुःख भोग: 
रहे हैं । बिना पारख, ऐसे ही भवबन्धनोंमे पड़े है ॥ १८० ॥ 
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साखीः--- माया है जग तीनकी | जीव गुरु ओ ईश॥ 
सकल जीवके अन्‍्तरे | व्यापे बिस्वाबीस ॥| १८६॥ 
टीकाः- ग्रन्थकर्ता कहते हः-- हे सन्‍तो |! जगतमे जन्‍म, 
भरण, गर्भवासमें ले जानेवाली तीन प्रकारकी माया है। अज्ञानी 
जीवकी त्वंपद्‌ अज्ञान माया है। विज्ञानी गुरुषवा लोगांकी, शुरू - 
अति बड़ा भारी अखिपद्‌ माया है। ओर ज्ञानियोंकी, ईश-ईश्वर 
मानन्दी ततपद माया है। सोई मानन्दी स्थूल, कारण, ओर सूक्ष्म 
जड़ाध्यास ही कहलाता है। वही सम्पूर्ण अविवेकी पारखहीन 
नरजीवोके भीतर अन्तः/करणमें, बिख्वाबीस - पक्का, मजबूत होकर 
पूरी तोौरसे दृढ़ हो करके व्याप रहो है, वा फैल रही है। वही 
सब जीवॉोको आवागमनमे के जाके, दुस्सह दुःख भुगा रही है । 
ये तीनोंकी त्रिपुटी माया बड़ी जबरदस्त बन्धन हैं। सब कोई 

उसके घेरेमे पड़े हैं, ओर पड़ रहे है, बिना विचार ॥ १८६ ॥ 

साखीः-- जीवकी माया आपदा | ईश्वकी संसार ॥ 
' गुरुकी माया आवरण | पण्डित ! करह विचार ॥ १८७॥ 
टीकाः-- अन्थकर्ता उसी तीन मायाकी ओर खुलासा अर्थ यहाँ 
कहते हैः-- हे जिज्ञासुओ ! अज्ञानी जीवको अज्ञान, अविद्या, अध्यास- 
से बनी हुई कायारूपी मायासे सदेव, आपदा आपत्ति, उपाधि, भाया- 
मोह, काम; क्रोधादि विकार, स्त्री, पुत्र, धन, घर, राज्यादिमें नित्य 
. कलह, अशाबन्ति, राग-द्वेष, चअयतापके भोग, आवागमन; इत्यादि करके 
होनेवाली विपद्‌, नाना डुःख, सन्‍्ताप होते रहते हैं। तथा ईशररूप 
ज्ञानियोंकी, माया ८ वाणी कल्पनासे संसारमें सदेव संदाय, दुविधा, 
आन्ति, धोखा लगी रहती है। उन्होंने वेद-शा््रादिमें जगतकर्ता 
निराकार ईश्वर कोई एक है, उसीने ही सारा जगत्‌ बनाया है, वही 
सबको धारण कर रहा है। अन्तमें महाप्रलय. करके खब सरृश्िको 
अपनेमें मिलाय लेवेगा, इत्यादि असम्भव मिथ्या कथन वणन किये 
हैं। इसीसे संसारमें वद्दी पढ़, खुन करके सब मनुष्य संशयअखित 
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हो रहे हैं। ओर तीसरा, विज्ञानी, गुरुवा छोगोंकी माया, तो महान 
आवरणरूप पर्दा जीवॉपर पड़ा है। एक ही ब्रह्म सर्वाधिष्ठान, सर्वन्न परि- 
पूर्ण व्यापक, महाकाशवत्‌ शून्य, निरञ्नन, अद्वेत, निःथ्षर, ब्रह्म सत्य 
है, जगत्‌ मिथ्या है, ऐसा कह-कह करके, घोखामे मनुष्योंको डाल रहे हैं। 
वही आवरणरूप पर्दा महागाफिली है। ये तीनों मायाके वशीभूत होकर 
सब जीव चौरासी योनियोके चक्रमें नाच रहे है, मुक्तिपदसे बहुत दूर हो 
रहे हैं। हे पण्डित ! ब॒द्धिमान मलुष्यो ! तुम छोग इसका यथार्थ विचार- 
विवेक करो, ओर तत्त्वमस्यादि माया जालको परखके, परित्याग करो । 
निज चैतन्य पारख खरूपमें स्थिति करो, तभी कल्याण होगा॥ १८७ ॥ 
साखी;--- कबीर लिज्ज व स्थूल तन | कारण माँहि बिलाय ॥ 
तब आतम कहवाँ रहे | पण्डित | कहो बुकाय ॥१८८॥ 

टीकाः-- अ्न्थकर्ता कहते हैं:-- हे आत्मवादी ज्ञानी छोगो ! 
कायावीर कबीर, चैतन्य-जीव, शरीरमें है, तब ही तीनों देह भी प्रका- 
शित हो रहे है। जब शरीर छूट जायगी, उस वक्त स्थूल देहकी सब 
कलाएँ, लिद्ग 5 सूक्ष्म देहमे जमा होगी, फिर सूक्ष्म देह भी कारण 
देहमें विलीन हो जायगी। अध्यासी जीव उसे अपने साथ. लेके 
अन्य खानीमे॑ चला जायगा। इधर स्थूल देह खाली मुर्दा होके 
पड़ा, सड़ने-गलने छग जाता है | कहो ! तब आत्मा कहाँ रहता है ? 
आत्माकी व्यापकता कहाँ गई ? आत्मा पूर्ण व्यापक होनेका लक्षण, 
उस मुर्दामे क्यों नहीं दिखाई देती है? जब चेतन निकलके देह मुर्दा 
निष्क्रिय, रदी हो गई, तब एकदेशी हुई, कि नहीं ? तहाँ व्यापक 
सहज ही खण्डन हो गया । यानी स्थूछ, सूक्ष्म दोनों शरीर जब 
कारणमें विल्ञाय गया, अभाव-शूल्य हो गया, तब उस वक्त तुम्हारा 
व्यापक माना हुआ आत्मा कहापर रहता है ? हे पण्डित ! इसी 
बातको अच्छी तरहसे खुलासा करके, समझाय-बुझायके कहो । यदि 
कह नहीं सकते हो, तो फिर व्यापक आत्मा माना हुआ सरासर 
झूठा है, ऐसा विवेक करके जानो ॥ १८८ ॥ 





| [ १० ८६] संयुक्त घट ग्रन्थ: | [ श्रीकबी रपरिचय साखी--- 





साखीः-- कबीर माया ईशकी । जीवहुकी छुटि जाय ॥ 
गुरु माया छूटथ कठिन | आवरण होय रहाय ॥१८६॥ 
टीकाः-- भ्रन्थकर्ता कहते हैंः-- ओर हे नरजीबो ! पारखी 
साधु गुरुकी सत्सकुृ, विचार करनेसे जिज्ञासख मनुप्योका दिलसे 
जीवकी माया ८ अज्ञानकुत आपदाएँ, तथा इंश्वररूप ज्ञानियाँको 
माया ८ परोक्ष ज्ञानकत, संसार -वाणीकी संशय, दुविधा आदि ये 
'दोनों भी सहुरुकी दया, पारख बोधकी प्रतापसे सहजमें ही छूट 
जाती हैं। ईश्वरके माननदी भी मिट जाती है, जगत्‌ विषयोकी 
आसक्ति भी छूट जाती है। परन्तु तीसरे, विज्ञानी ग़ुरुवा लोगोकी 
. माया - वाणी-जाल, मिथ्या ब्रह्म मानन्दीमं जो जकड़ पड़ा, सो 
छूटना अत्यन्त कठिन दुष्कर ही हो जाता है । क्योंकि, ब्रह्मश्ञानियाँमें 
जिज्ञासु-भाव श्रद्धा, भक्ति, सत्सज्र-विचार करना कुछ भी होता ही नहीं 
है । उल्टे अपने ही वेद, शास्त्र, गुरू आदिको भी द्वेत निषेध करनेके 
'लिये गुरु, वेदादि मिथ्या हैं, कहते हैं। तब दूसरेकों वे क्याँ 
मानेंगे ? अतः ब्रह्मके पक्ष मिथ्या, धोखा छूटना कठिन ही नहीं 
असक्य भी है। चह तो आवरणरूप, पर्दा दृढ़ जड़ाध्यास संस्काररूप 
होके हृदयमें बेठी रहती है। ओर बारम्बार जीवोको चोरासी योनियोंके 
जन्म-मरणादिके महाचक्रमे घुमाया करती हे । अतः प्रथम ही सचेत 
' हो परख करके उस कठिन माया जारूमें पड़ना नहीं चाहिये और 
उससे निकलके, न्यारा हो रहना चाहिये ॥ १८५ ॥ 
साखीः--ब्रक्ष जीव इंइबर जगत । शब्दका गुण आकाश ॥ 


कहहिं कबीर पारख बिना। होय पदारथ भास ॥१६०॥ 
टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हैं।-- और हे जिज्ञासुओ ! श्रमिक 
शुरूवा लोगोंने निराकार आकाशका गुण सूक्ष्माकार शब्द विषय 
अनुमान करके फिर उसीसे तत्त्वमसि सिद्धान्त प्रकाश किये हैं। 
तहा, त्वंपद जीव अव्पज्ष, अंश, अज्ञानग्रसित कहा है । तत्पद 


ग्रन्थयः ५ ] पारख सिद्धान्त दर्शिनी भ्रम विध्वंशिनी सरंल टीका सहित | [१०८७] 





ईश्वर सर्वज्ष, अंशी, कारण ज्ञानवान माना है। तथा अखिपद्‌ बह्म 
अधिष्ठटान व्यापक ज्योंका-त्यों विज्ञानानन्द्धन ठहराये हैं। जगत्‌ मायाके 
कार्य मिथ्या प्रतीतिमात्र विषयरूप माना है | इस प्रकार बह्म-झाँई, 
ईश्वर-सन्धि, जीव-काल, कब्पना ग्रसित हो, जगत्रूप माया-जालमे 
ही वन्धे पड़े हैं। यह सब नरजीवोंने शब्द विषयसे ही प्रकाश वा 
प्रचार किये और कर रहे हैं। वाणी, खानी जालोमे ही जहँड़े जा 
रहे हैं। पारखी सन्‍त कहते हैं कि-- सहुरु श्रीकबीर साहेबके 
यथार्थ निर्णय अपरोक्ष पारख बोधकों जाने-समझे बिना सब गुखु्वा 
लोग महाभूलमें ही पड़े हैं। अतः उन्हें जो ब्रह्म, ईश्वरादि कल्पित 
पदार्थ भास हुआ या हो रहा है, सो तो, पद्‌ & शब्दका; अर्थ 5 विषय, 
यानी पदार्थ सोई शाब्द विषयका मिथ्या सास मात्र है। पारख न 
होनेसे उसे ही सत्य मानके भूले ओर भूल रहे हैं। तथा चौरासी 
योनियोमे ही भूल रहे हैं ॥ १०० ॥ ्ि 
साखी/-- स्वातीको पपिहा रठत । सबे बोल मत प्रेम ॥ 
जो स्वाती पपिहा मिली। पीउका छुटा न नेम।॥। १६१ ॥ 
टीकाः-- ग्रन्थकर्ता कहते हैं:-- और हे सन्‍तो ! जैसे, पपिहा 
एक चातक पक्षी होता है। वह सत्ताईस नक्षत्रमे सिफे खाती नामक 
पन्द्रहयाँ नक्षत्र वर्षा हुआ जल पीनेका ही अभिलाषा रखता है। 
इसीसे खाती जलके ही लिये पपीहा रटा ही करता है । “पानी पिऊँ, पानी 
पिऊँ? पीऊ-पीऊ ओ पीऊ ! पानी पिऊँ, पानी पिरऊँ, ऐसा चिल्ला-चिह्लाके 
बोला करता है । सब चातक अपने-अपने प्रेममें मतवाले होके, दिन भर 
बोला करते हैं, और दूसरे जलाशयमें जाके कहाँ भी जल नहीं पीते हैं। 
यदि संयोगसे कभी खाती नक्षत्रमे जलकी वर्षा भी हुई, पपीहाकों जल 
पीनेकों भी खूब मिला। तो भी पीऊ-पीऊ चिह्लानेकी जो आदत, 
नियम, अभ्यास उसे पड़ा है, सो रटन उसका छूंटा नहीं, या छूटता 
नहीं है। इसी प्रकार सिद्धान्तमें-- पपिहा > प्रेमी, श्रमिक, गोयी, ज्ञानी, 
भक्त छोगादि पारखहीन कोग अज्ञानी पक्षीकी नाईं पक्ष, हठ, पकड़- 
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पकड़ करके, खातीको > कोई अम्॒ततुल्य परमात्मा, परमेश्वर, परब्रह्म, 
कर्ता पुरुष मान करके, उसको प्रसन्न करके, प्राप्त करनेके वास्ते 
मनमाने वैसे नाम स्मरणकर शब्द रटठना, जाप कर रहे हैं। ओहं, 
सोहं, राम, हीं, क्लीं, श्री, इत्यादि मन्त्र जाप, अजपा जाप, करने- 
करानेमे ऊूग रहे हैं। सब षद्‌ दशन-- ९६ पाखण्डोंके मतवादी 
मनुष्य, अपने-अपने मत, पन्‍्थोंके वाणी, प्रेमसे बोल रहे हैं, कथन 
उपदेश नाना साधनाएँ कर-करा रहे हैं । जो यदि सुखसखरूप खातीवत्‌ 
माना हुआ ब्रह्म, परमात्मा, आकाशवत्‌ , निगुंण, निराकार, निरक्षन, 
अथाह, अपार है, ऐसा सिद्धान्त भी उन्हें मिला । गुरुवा छोगोंने 
ऐसे ही दृढ़ निश्चय भी कराये हैं। तो भी बिना विवेक, वे समझ 
नहीं पाते हैं, कि-- यह धोखा है। पिड > मालिक माना हुआ ब्रह्म 
ईंश्वरादि साक्षातकार करनेकी आशा, योग, जान, ध्यान, नाम- 
स्मरण आदि सखाधनोंका नियम, कष्ट, क्लेश अभी तक नहीं छूटी | 
ओर वह बिना पारख छूटनेवाला भी नहीं है। झूठे ही मालिक मान्त- 
मानके धोखा धारमें गोता लगा रहे हैं । अतः पारखी सहुरुकी सत्सहुमें 
लगके उसे परख करके, भ्रम-भूलको मिटाना चाहिये ॥ १५१ ॥ 
साखीः--जाकी श्रेष्ठता पूवते | आई चली मलीन ॥ 
कहहिं कबीर सो जीयरा | भया पापका पीन ॥| १६२॥ 

टीका/-- भ्रन्थकर्ता कहते हैः-- हे सन्‍तो ! संसारमें प्राचीन 
कालसे अभी तक भी अननन्‍्तों नर जीव खानी-वाणीमें आसक्त पारख- 
हीन हुए, वा हो रहे हैं। उन्हीं छोगोंने षट्‌ दर्शनोंके सहस्तों 
पाखण्ड संसारमे प्रचलित कर रखे हैं, उनमेंसे ज्ञिन-जिन मतवादियों- 
की श्रेष्ठता, विशेषता, महिमा पूर्व-परम्परासे ही चली आ रही है, 
चाहे उनमें निषिद्ध, हिंसकी, क्रर, कुकर्म ही क्यों न दोते हों, जैसे 
बाममार्गमें पश्चमकार सेवन करके भैरवी चक्रमें उन्‍्मत्त पशुवत्‌ हो, 
भग-भोगमे प्रवृत्त होते हैं, ओर सनातनी लोग वलिदान कर, वकरा 
आदिको मारते हैं। यज्ञमें बहुत पशु मारते हैं। तथा मुखूमान 
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लोग हलाल करके गौहत्या करते है। चार्चाक, भौतिकवादी लोग 
नाना दुराचार करते हैं। तो भी बहुतेरे मूढ़ मलुष्य उन्हें ही श्रेष्ठ 
मानते जाते हैं। यद्यपि वह मलीन निरकृष्ट है, परन्तु जैसी पूर्वसे 
चली आईं, बसे ही अभी भी चलाते जाते हैं, डसे त्याग नहीं करते हैं । 
इसीसे सहुरु श्रीकबीरसाहेबके सत्य निर्णयको पारखी सन्त कहते हैं, 
कि-- सो ऐसे मूढ़ नरजीबव सब लोग हठी, शी, पक्षपाती, 
अविचारी, विषयासक्त, अघकर्मी, निदंयी, काल, कसाई, धूते, छम्पट, 
लबार होनेसे खाथके कारण वे ही, पापका पीन >पाप भरा हुआ 
पूर्ण घड़ावत्‌ ही हुए, अर्थात्‌ पापियोंमे अश्नगण्य महान पापी, दुछ, 
दोषी ही भये हैं। पाप कहिये जड़ाध्यासका दोष, वही उनके हृदयमे 
परिपुष्ट भया; और हो रहा है। अतः वे ही चोरासी योनियोके चक्रमें 
पड़के सदा दुःख ही भोगते रहते है, बिना विवेक ॥ १९२ ॥ 
साखीः-- कबीर अक्षर बोलते । होय अकार अलुसार ॥ 
अकारके बेकारको | मूृढ़ कहें. कर्तार ॥ १९३ ॥ 
टीकाः-- अ्रन्थकर्ता कहते हैं:-- हे नरजीवो! जीवरूप मलुष्योके 
बोलनेसे ही मुख, दनन्‍्त, ओष्ठ, कण्ठ, तालू आदि स्थानमें स्पर्श 
होकर ५२ अक्षर उच्चारण होके, वैखरी वाणीसे प्रगट होते है । फिर 
उसमें अ, उ, म, अर्थ और अनुखार-बिन्दु, विसर्ग), ये पश्च मात्राएँ 
यथा स्थान मिलाकर, अकार - शब्द या वाणीकी स्थूलाकार होती है । 
सो उसी नरजीव कट्पित वाणीसे वेद, शास्र, पुराण, कुरान; 
बाइबिल आदि नाना ग्रन्थ, पन्‍न्थ बनाये हैं। फिर उसी कथनके 
प्रमाण अनुसार सब नरजीव चलने-चढलाने क्गे, नाना साधनाएँ 
करने-कराने छगे | और उसी कल्पित, अकार - स्थूलाकार वाणीका 
विकार ८ विषय, मैला, कचरारूप ब्रह्म, आत्मा, ईश्वर, खुदा आदि 
मानन्दी करके, मूढ़ ८ अविचारी, बेपारखी, बुद्धिहीन, पक्षपाती शुरुवा 
लोग उसी वाणीके विकार ब्रह्म आदिको नेत्र मूँदके जगतकर्ता, परम- 
पुरुष, सुख-दुःखोंका दाता इत्यादि कहते हैं, झूठी महिमा बढ़ाते हैं । 
सं० नि० घट ० ६५९.--- 
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अतः वे ही कृतमको कर्ता कहनेवाले महा नास्तिक बने हैं। यदि 
ब्रह्म, ईश्वर, सत्य होते, तो वाणी कहे-खुने बिना भी सबको वे 
प्रत्यक्ष होना चाहिये था, किन्तु, ऐसा नहीं होता हैं। वाणी कह-खुनके 
ही उनकी महत्त्व होती है। अतः वाणी, ब्रह्म, ईश्वरादिके स्वयं कर्ता 
भनुष्य-जीव ही हैं । ऐसा न जानके मूढ़ोंने शब्द विकारको ही कर्ता 
पुरुष ठहरा रखा है, सो महा भूल है। सत्सज्ञ द्वारा परख करके 
वह भूल-अमको मिटाना चाहिये ॥ १९३ ॥ 
साखी;--- अक्षर औ निःअक्षरहीं। बोलेते संयोग ॥ 
जो मुख परा सो जूठा | काग श्वानका भोग ॥ १६४ ॥ 
टीकाः-- भ्रन्थकर्ता कहते हैंः-- हे सन्‍्तो ! बोलनेमें मुख, जिभ्या, 
कण्ठ, ताल आदि स्थानोंका संयोग-सम्बन्ध या मेल पायके बोलनेसे 
कवर्ग, च, ट, त, प, और शा वर्ग; अ वर्ग आदि सब ५२ अक्षर पशञ्च 
मात्रा, सन्धि आदि प्रगट होते हैं। फिर उसीके वियोग' पायके 
निःअक्षर, अवाच्य, शून्य होता है। ओर फिर अक्षर ब्रह्म प्रणबरूप 
डकार कहना तथा निःअक्षर ब्रह्म, अनहद, निरअ्ञन, श्वासरूप 
परमेश्वर, ज्योतिखरूप परमात्मा है, इत्यादि कथन करना, वह दोनों 
ही-- चाहे अतक्तर ब्रह्म कहो, चाहे निःअक्षर ब्रह्म कहो, सो मुखद्वारा 
बोलनेसे वाणीका .संयोग पायके ही सिद्ध होती है। अतः चह 
सिर्फ शब्दके सिवाय और दूसरा कोई पदाथ नहीं है । और जो 
चीज किसीके मुखमे पड़ा ओर निकरका, थूका, अथवा अपच 
होनेसे उल्टी भयी, बमन' गिरी, सो जूठा, अपविच्न, त्याज्य होती हैं । 
उसे तो काग वा कुत्ते आदि नीच जीव ही प्रसन्न होके खाते, भोगते 
हैं, दूसरे नहीं। तेसे ही जो-जो वाणी नरजीवोंके मुखसे निकर 
पड़ी, वेद, वेदान्त, शास्त्र, आदि सो सब थूक, बमनचत्‌ जूठा, उच्च्छिष्ठ, 
त्याज्य सरासर भूठा ही हे। किन्तु, काग ल्‍ अविचारी, बकवचादी 
शुरूचा छोग, ओर श्वान >खार्थो पण्डित छोग आदि उन्हींका वह 
भोग्य, झाह्य हो रहा है । सच्चे हंस पारखी मनुष्य ऐसे जूठी ओर 
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भूठी वाणीको कभी अभ्रहण नहीं करते हैं। वाणी, खानीको त्याग 
करके पारख खरूपमें ही सदा शान्त, स्थिर हो, रहते हैं। उन्हीं 
पारखी सनन्‍्तोका बोध लेकर, अपना कल्याण करना चाहिये॥ १९७४ ॥ 
साखीः-- कबीर यह श्वासा सहित । पाँच तत्त्वकी देह ॥ 
इस्थापन शवासा करे । तेहि देह गेह सो नेह ॥ १६ ५॥ 

टीकाः-- भ्रन्थकर्ता कहते हैः:-- ओर हे नरजीवो ! चैतन्य 
जीवकी सत्ता-सम्बन्धसे पश्च प्राण, सूक्ष्म देह, तथा यह नाभि, 
नाखिका मध्यमें श्वासोच्छवास क्रियासे चलनेवाली श्वास वायुसहित 
पाँच तत्त्वकी कार्यरूप प्रत्यक्ष यहाँ स्थूल देह कम वेगसे बनी है । 
किन्तु, चैतन्य जीव, शरीर तथा श्वास आदिसे सदा विजातीय 
न्‍्यारा ही रहता है। परन्तु पारखबोध बिना कोई योगी, ज्ञानी 
आदि छोग तो साधना द्वारा अर्थकी श्ासको उर्ध ब्रह्माण्ड भ्रमर 
गुफामें ले जाके, लय करके स्थापन करते हैं । तहाँ आनन्द होता है, 
सो जड़ देहकी भास उसी शून्य वृत्तिको सच्चिदानन्द्‌ ब्रह्म स्थिति 
निज ग्रह मानके कितनेक लोगोंने, नेह प्रीति लगाये ओर गाफिल 
जड़ाध्यासी भये हैं; और कोईने प्राण वायुरूप जड़ श्वासको ही 
ईश्यरका खरूप वा अपना खरूप मान करके, विश्वास स्थापन किये 
हैं। कोई देहवादीने यद्दी स्थूछ देहको ही सत्यखरूप माने हैं । 
तच्ववादीने पाँच तत्त्वोंको ईश्वर माना है । शुन्यवादोने शूत्यको ही 
सत्य माने हैं। और विषयी छोगोंने पञ्च विषयोकों ही श्रेष्ठ माने 
हैं'। वे सब इसी नाशवान, देह, स््री, पुजादि, घर-बार आदिमे अति 
स्नेह, मोह, आसक्ति टिकायके जड़ाध्यासी हों, भवबन्धनोंमें गिर 
पड़े ओर पड़ रहे हैं, बिना पारख ॥ १९०७ ॥ 
साखी;-- त्रिदेवादि आचाये सब । नेति कहे अवशेष ॥ 

नेति शब्द अकाश गुण । शेष अकाशहि देख ॥१६६॥ 
टीकाः-- भ्न्थकर्ता कहते हैं।-- हे सन्‍्तो !, च्रिदेवादि > ब्रह्मा, 
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विष्णु, महेश एवं सनकादि, भ्रगु, अज्ञिरादि, सतक्षि, और व्यास 
आदि प्रथम जितने भी वेद-वेदान्तके आचाये हो गये, उन सबोने 
ब्रद्मशानका निर्णय करते-करते, वेद पढ़ते-पढ़ाते अन्तमें अवशेष - 
बाकी रहनेवाला अवशिष्ट एक ब्रह्म ही सत्य है, परन्तु, नेति + उसके 
इति वा अन्तका पता कुछ नहीं लगता है। वेदोंने भी परमात्माकरे 
गुणान॒वाद करते-करते आखिरीमें 'नेति-नेति--शतना ही मात्र 
गुण नहीं, उसकी इति नहीं, बेअन्त, अपार है, ऐसा कहा है। सोई 
गुरुवा लोग कह रहे हैं। फिर उन्हीं लछोगोंने शब्दको आकाशका 
गुण माने हैं। अथवा शब्द गुण तो समान-विशेष वायुका ही है। 
तब 'निति-नेति' कहा हुआ ब्रह्म भी शब्दका विषयमात्र ही हुआ। 
चाहे तुम उसे, शोष > बाकी, सर्वश्रेष्ठ, ब्रह्म, निराकार, निरज्ञन आदि 
कुछ भी महिमा बढ़ायके कहो, परन्तु तुम्हारा ही पूर्व कथनसे 
आकाश वा वायुका गुण शब्द ठहरनेसे शब्दका विषय आकाशवत्‌ 
व्यापक माना हुआ ब्रह्म भो शून्य, मिथ्या धोखा ही हुआ। शेषमें 
आकाशको ही देख छो, वह कैसा शुन्य अवस्तु है । बस, आत्मा, 
ब्रह्म भी आखिरमें वैसे ही असार साबित होनेसे तुम्हारा सब ही 
साधन , प्रयल, निष्फल वा व्यर्थ हो गया। यदि कल्याण चाहते हो, 
तो उस धोखाको परखके छोड़ी । गुरु पारखके विचारमें छागो ॥१९६॥ 
साखीः--- शेषजादि बल शेपके | चादर ओढ़ी करीन ॥ 

क्‍ जाड़ेते दूबर भई | कहे भई मैं पीन ॥ १९७॥ 

. टीका+- भ्रन्थकर्ता कहते हैं।-- और जैसे कोई विशेष देह-बल 
वा धन, इज़त आदि श्रेष्ठताके अभिमानसे, बारीक मरूमरू आदिकी 
चादर ओढ़े । ठण्डिके दिनोंमे शीतसे ठिद्धरके दुर्बल हो जावे, तो 
भी ऐसा कहे कि-- अब तो मैं बड़ा खुखी परिपुष्ठ हो गया हूँ! 
तो वह उल्टी कहनेवाला मूढ़ वा खार्थी हीं कहलायेगा | तैसे ही, 
शेषज्ञादि 5 पारखहीन ब्रह्मवादी शुरुवा छोग ज्यादे ही हंकारी बने 
हैं। बंछ शेषके ८ ब्रह्मशानके कल्पनाका बल पकड़के, बड़े उन्मत्त 
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पक्षपाती भये ओर हो रहे हैं। इसीसे उन्होंने, चादर ओढ़ी झीन ८ . 
झीनी मायारूपवाणी कब्पनाकी मानन्दी अपने ऊपरमें ओढ़ लिये, तो 
“अह ब्रह्मास्सि” कहते भये। दशों दिश्यामें में परिपूण व्यापक हूँ, 
ऐसी बड़ी लम्बी झीनी चादर ओढ़के मगन भये। परन्तु, जाड़ेते 
दूबर भईचेतन्यताकों छोड़कर जड़स्वभाव धारण किये, तहाँ 
जड़ाध्यासी वद्ध होके ठिद्धर गये, ढुर्बंहल, असक्त, दूबले, पतले 
चुद्धिहीन, श्रमिक ही हो गये। तो भी अनसमभझ, पक्षपात, प्रतिष्ठाके 
7रणसे वे गुरुवा छोग कहते हैं कि-- अब हम, पीन- परिपुष्ट, 
सर्वेश्रेष्ठ खयं ब्रह्म बन गये हैं, अथवा हम पूण ब्रह्ममें मिल गये 
तदाकार हो, रतकृत्य, मुक्त हो गये, इत्यादि कथन कर महाधोखा, 
गाफिलीमे पड़े है । बिना पारख खानी, वाणीके जड़ाध्यासी हो, सब 
जीव भवबन्धनमें पड़े और पड़ रहे हैं। अतः परखके उसे त्यागना 
चाहिये ॥ १९७ ।। 
साखीः--- कबीर नोखी नोनिया । बास नहरनी लीन्ह ।॥ 
नख जटा देह बढ़ायके । आतम टुड्नन कीन्ह ॥१६८॥ 
टीका: ग्रन्थकर्ता कहते हैं:-- हे जिज्ञासुओ ! जैसे अच्छा नाऊ 
(हजाम) की ख्री-- नाऊनी, बाक्समे नहरनी, महावर, रह्छ, इत्यादि 
सामान लेके, यजमानोंके घर जा-जाकर स्त्री आदिका हाथ, पैरोंके नाखून 
काट-काटकर, रह लगा देती है । उसी धन्धासे मजूरी लेके, पेट 
पालती है। उसी प्रकारसे मतवादियाँने भी अपने-अपने एक-एक 
धनन्‍्धा उठाया है। कबीर>संसारी नरजीवोको ठगनेके लिये 
नोखी ८ अनोखी, अच्छी, चतुर-चालाक, धूर्त बने हुए, नोनिया+- 
नाऊ गुरुवा लोगोंके नारीबत्‌ उनके अनुयायी योगी, ज्ञानी, भक्त, 
कमियोने अपने स्वार्थंसिद्धिके लिये वेद, शास्म्रादिके नानावाणी पढ़- 
पढ़ा करके फिर, बास नहरनी लीन्ह - वासनारूपी ओऔज़ार हाथमें 
या साथमें लिये अर्थात्‌ ब्रह्म-चासना इश्वर, आत्मा, खुदादि-वासना 
खात खर्ग, सात आशमानपर तख्तकी वासना; ऋद्धि-सिद्धि आदिकी 
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नाना वासना वही नहरनी पकड़के नाखूनरूप द्वेत जगत॒की कह्पना 
मिकालनेके लिये श्रवण, मननादि कर-कराके साधन चतुश्य 
साधनेका प्रयत्न करने हूंगे। कोई तपस्री साधक-सिद्ध भये, तो 
किसीने हाथ, पेरोंमें लस्बे-लम्बे नाखून ही वढ़ाय लिये, किसीने 
शिरमें पश्चकेश, बड़ी-बड़ी जटठाएँ, छटाएँ, दाढ़ी; मूँछ आदिका 
बाल ही बढ़ा लिये, कोई सर्वाज्ञम राख लगाके खूब मैल बढ़ा लिये, 
कोई जिभ्या बढ़ानेवाले, तो कोई लिझ्ग बढ़ानेवाले भये। किसीने 
कान फड़ाये, नाक छेदाये, कड्कण पहिने, इत्यादि प्रकारसे देहमें 
सारा विकार ही विकार बढ़ाय करके, विकारके तो खानी ही बन 
गये। मनमे काम, कोधादि वासना बढ़ायके जड़ाध्यासी हो गये । 
अन्तमे जब वेदान्ती भये, तो आतम हुक्गशन कीन्ह > व्यापक एक 
आत्मा निश्चय करके दृश्य जगत्‌ मिथ्या, भ्रम, कल्पनामात्र है, यही 
नख निकालके खय॑ अद्वेत व्यापक बह बने। वही जगत्‌ द्वेतके 
डुकड़ाको टुज्ञन या विनाश करके अद्वेत आत्मा ठहरा हछिये। 
मजूरीमें लोगोंके तन, मन, धनादि, हरण करके मोज् करने लगे। 
पेसे वे धू्ते गुरुवा लोग कपटठके चाल चल रहे हैं। नाना प्रकारसे 
रोचक, भयानक वाणी सखुना-सुनाके मनुष्योंको भुलाय भ्रमाकर अपना 
ढोंग फेलाके खार्थ सिद्ध कर रहे हैं। उन्हें कपटी काल जानकर, 
उस जालसे निकल जाना चाहिये ॥ १९८ ॥ 
साखीः-- युगयुग जो यह सम्प्रदा | श्री व शछ्नरी दोय ॥ 

क्‍ श्री सों वादी शक्तिके। शड्टरी शिवके होय ॥१६६॥ 

टीकाः-- प्रन्थकर्ता कहते हैं:-- ओर हे सन्‍तो ! यह नाना 
सम्प्रदाय, मत, पन्थ, फिरके, पाखण्ड, आदिका विस्तार तो संसारके 
बीच-बीचमें ही होते चले आये है। नहीं तो युगान-युग सनातन या 
अनादिसे जड़ तथा चैतन्य, प्रकृति और पुरुष, नर-नारी ऐसे, युग-युग 
दौदी जोड़ा साथ ही चला आ रहा है। उसीसे, श्री -- लक्ष्मी, माया, 
: ऑकुँति; घंस आदि स्मीके भागमें विस्तार हुआ है। उसीमें एक 
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सम्प्रदाय श्रीवैष्णय, रूक्ष्मीनारायणके उपासक निकले हैं। और 
दड्ुरी ->शिव, शड्भर, पुरुष, आदि नरजीवके भागमेसे घिप्तार 
हुआ उसीमे दूसरा सम्प्रदाय शैव, जह्वमम, योगी, संन्‍्यासी आदि 
शिव-पार्वतीके डपासक बने हैं। संसारमें या भारतवर्षमे मुख्य 
करके श्रीवेष्णव तथा शैव, द्ढलुर-भक्त यही दो सम्प्रदायोंका जोर- 
जुल्म ज्यादातर चल रहा है। बहुत छोग उनके अनुयायी फौज बने 
। उसमें श्रीसस्प्रदायवादी मुख्य श्री, माया, चैष्णवों शक्तिरूप 
सत्रीके ही उपासना करनेवाले होते है । उन्हें प्रक्तिवादी ही जानिये । 
दूसरे-शड्री मतवादी मुख्य लिक्न पूजक, दाद्स्‍भुर, शिव, पुरुषरूपसे 
ब्रह्म मानन्दी करनेवाले होते हैं। सारे अद्वेतवादी संन्‍्यासी इसी 
मतमें आ जाते हैं । शैवम दो भेद हैं-- एक दक्षिण-मार्गी शुद्ू-चाल- 
वाले वेदान्ती आदि होते हैं। दूसरे बाममार्गी पश्चमकार सेवन 
करनेवाले अशुद्ध, मलीन, दाक्ति उपासक-तान्यिक आदि होते हैं । 
दुसरे वैष्णवछोग ह्ेतवादी होते हैं । इस प्रकार श्री८शक्तिवादी 
ख्री-भक्त ओर, शजड्ढभूरी > शिववचादी पुरुष-भक्त, दोनों ही विषयासक्त 
जड़ाध्यासी हुए ओर हो रहे हैं। अतः उन दोनोंका मत मुमुश्षुओंके 
लिये त्याग करने योग्य है, विकारी है, ऐसा जानना चाहिये ॥१९५९॥ 
साखीः- श्री व श्री सम्प्रदा | बिन शुरु नाहीं कोय ॥ 
कहहिं कबीर गुरुसम्प्रदा । शरण गये सुख होय ।॥२००॥ 
टीका+- अन्थकर्ता कहते हैं:-- हे मनुष्यों! श्रीवैष्णव द्वेत 
मायावादी तथा छाद्भुरी >शैव अद्वेत पुरुषवादी उन दोनों सम्परदायोके 
संस्थापक विष्णु और महेश गुरुवा भये हैं, प्रसन्‍तु गुरू पारखके 
बोध बिना वे निगम॒रे श्रमिक ही बने थे। उनके सम्प्रदायमें कोई 
किसीकों भी पारख खरूपका बोध नहीं है। यद्यपि मोटीरूपसे 
बिना गुरुके तो कोई भये नहीं हैं, सबके एक-न-एक गुरु भये हैं, या 
शुरू माने गये है। तथापि वे सब बेपारखी होनेसे गुरुपदके अधिकारी 
नहीं है, बन्धनदाई गरुवा काल ही बने ओर बन रहे हें। पारस्लरी 
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सहुरुके बिना उनमें लगके किसी मलुष्यका कल्याण नहीं हो सकता है। 
अतएव जड़-चैतन्यका न्याराज्यारा निर्णय करके सत्य न्‍्यायसे यही 
जीव ही सत्य है। अन्य मानन्दी मिथ्या है, ऐसा यथार्थ पारखवोध 
सहुरु श्रीकबीरसाहेबने निष्पक्ष होके पर्वाये, लखाये हैं । सारशब्दसे 
सब सारासार सिद्धान्तका निर्णय कहे हैं। अतणव वहीं पारखी 
सहुरुका सुक्तिदाई भाग या सम्प्रदाय है। सत्य बोधदाता पारखी 
सहुरु बन्दीछोरकी शरण, सत्सड्गम जो गये, उनके सब भ्रम, वन्‍्धन 
छूटके सुखी जीवन्मुक्त होते भये । ओर अभी उन्हीं पारखी सहुरुके 
पारखज्ञान बोधदाता परम्परागत पारखी सन्‍त सहुरुके जो जिक्षास्त॒ 
शरण, ग्रहण, सत्सकहु विचार करते हैं, उन्हें भी शान्ति, खुख, 
जीवन्मुक्ति प्राप्तिका लाभ ही हो रहा है | भविष्यत्‌म भी जो कोई पारखी 
गुरुके ज्ञान लेके शरणागत होवेंगे, वे भी श्रम, भूलसे छूटकर खुखी 
मुक्त ही होवेंगे। अतः उन्हीं पारखी साधु गुरुके शरण, सत्सहमे 
लग करके पारखबोध प्राप्तकर सुखी होना चाहिये ।। २०० ॥ 
साखीः-- कबीर अव्या ईशकी | हतत कहें सब कोय ॥ 
अव्याकृत बिन ईशता | कहु पण्डित किमि होय? ॥२०१॥ 
टीका$-- अ्न्थकर्ता कहते हैंः-- हे नरजीवों ! सब कोई चेद, 
शाख्तज्ञ पण्डित गुरुवा छोग ऐसा कहते हैं, कि-- ईश्वरकी अव्या >- 
माया, उपाधि, विषय आदि, हतत “अत्यन्त विनाश हो गयी है। 
अर्थात्‌ ईश्वर मायासे परे, मन, वुद्धि, वाणीसे परे, नियकार, निर्मुण, 
निरअन, सर्वव्यापक है । सब कोई मतवादी, ईश्वरादिके बारेमे ऐसे 
. ही असम्भव महिमा, कथन करके कहते हैं । परन्तु ठीकसे विचार 
करो कि-- अव्याकृत - मन-मायाकृत वाणी, कव्पना और ज्ञान, 
श्री, ब्रह्माण्डता, यश, विद्या, और बल ये षट्गुण ऐश्वर्यरूप 
भायाके उपाधि बिना ईश्वरता कहाँसे, केसे सिद्ध होगी? जब बह षद्‌ 
गुणवाला ईश्वर है, तथा वाणीद्वारा ही ज्ञाना जाता है, माया, मन, 
वाणी, बुद्धि आदिसे परे वह केसे भया? वह तो उस्री मायाके 
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भीतर ही ठहरा। हे पण्डित ! अव्याकृत 5 भायाके बेश्टन बिना 
ईशकी इंशता केसे साबित हो सकती है? सो कहो ! अतः वह 
माना हुआ निराकार ईश्वर ही तुम्हारे मनकी कब्पना है। वह कल्पना 
करनेवाले देहधारी नरजीव ही श्रेष्ठ हैं, ईश्वरादि कव्पना श्रेष्ठ 
नहीं है, ऐसा जानो ॥ २०१ ॥ 
साखीः-- अव्यागत जो विष्णुकी । लक्ष्मी काके सड़ढ ॥ 
जेहि चाहे सकल जग । अव्याकृतकोी अड्ग ॥२०२॥ 

टीका+-- अन्थकर्ता कहते हैंः-- हे मलुष्यो ! विष्णु सी माया 
मोहके वशीभूत भवबन्धनमें ही पड़ा था | जो यदि ऐसा कहो कि-- 
आदि नारायण, वेकुण्ठपति महाविष्णुकी तो, अव्या ८ माया-मोहका 
विकार सम्पूर्ण ही, गत 5 विनाश हो गई थी, वे मायासेरहित रहते हैं। 
निराकार, निर्शुणरूपमें रहते हैं, व्यापक हैं। तो यह बताओ कि-- 
समुद्र श॒ुप्तकी पुत्री श्री वा लक्ष्मी किसकी स्त्री थी ? वह सदा किसके 
सह साथमे रहती थी ? वह मुख्य माया-मोहिनी विष्णुके साथमें 
ही तो रहती रहीं। फिर जिसकी स्त्री साथमे हो, वह निराकार और 
माया त्यागी केसे हो सकता है? ओर सकल जगतके नरजीब 
जिस विष्णुको वा लक्ष्मीको चाहते हैं, सो विष्णु अव्याकृत ८ माया- 
रूप लक्ष्मीके कतेव्य कार्य मोहके अज्ञमे ही घुका-मिल्लाा हुआ, आसक्त 
पड़ा रह।। अतः मायाके सहित अध्यासी जीव ही विष्णु नामधारी 
हो भवबन्धनमें पड़ा रहा ॥ २०२ ॥ 
साखीः-- कबीर ओ महादेवकी । अव्यागत जो होय ॥ 

नगन रहे डर कोनके । गिरिजा का की जोय ? ॥२० ३॥ 

टीका+-- ग्रन्थकर्ता कहते हैंः-- ओर हे नरजीयो ! पू्वेम मनुष्य 

जीव एक महादेव नामसे प्रसिद्ध भया है, सो भी माया, मोहमें 


आसक्त बद्ध ही भया था। यदि उसके अनुयायो शेष लोग कहें 
कि--अजी ! महादेव तो मायाके त्यागी थे, उनकी तो माया विकार 
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छूट गयी थी । तो सुनो ! जो यदि महादेवकी, अव्यागत माया 
विकार निव्त्त भयी थी, वे मायासेरहित थे, तो गिरिजञा ८ पर्व॑तोके 
राजा हिमालयसिंहकी पुत्री, उमा या पावेती किसकी खस्थरी 
थी ? वह सदा किसके ग्रह वा गोदमे रहती थी ? शणेश, कुमार, 
किसके पुत्र थे ? पार्वती उसी महादेवकी ही तो ख्री अर्धाइ्निनी रहीं, 
फिर वे मायासे रहित कैसे भये ? और दिन-रात नम्न, दिगम्वर हो, 
ऋद्धि-सिद्धिकी आशासे तपस्या करते रहे, यदि वे त्यागी थे, तो 
किसके डरसे नह्ढे पड़े रहते थे ? मायारहित होवे, तो इतनी उपाधि 
क्यों लगती ? अतः तमोमुणी महेश काम, क्रोध, छोभ, मोहादिमे 
ग्रसित हो, विषयासक्तिसे भवबन्धनमे ही जकड़ पड़े । बिना पारख 
मूढ़ लोग ही ऐसोंका महिमा करके भूलते और भुलाते हैं. || २०३ ॥ 
साखीः--- कबीर मोहिनी देखिके। हा! हा! शड्गर कीन्ह ॥ 
कहहिं कबीर यह लक्षणा । अव्याहतकी चीन्ह ॥२०४॥ 
टीकाः-- अ्रन्थकर्ता कहते हैं:-- हे नरजीवो ! पुराणोंमें लिखा 
हे--- अमृत बाॉटनेके लिये विष्णुने कपटरूपसे सुन्दरी, मनमोहिनी 
सत्रीका खरूप बनायके, देत्योंकों छल-कपट करके, सुर पिलायी, 
देवताओंकोी अम्गत पिलायी थी। यह बात सुनकर पार्वतीसहित 
शड्भर विष्णुसे मिलनेको गये । मिलकर पुनः वह मोहिनीका स्वरूप 
दिखानेके लिये विनयपूर्वक कहा। फिर बहुत कहने-सुननेपर 
विष्णुने छिपकर वैसे ही मनमोहिनी स्रीका रूप बनायके सोलह 
शज्ञारयुक्त खुन्दररूप दिखाये। तब उस मोहिनी रूपको देखके 
शद्भर बिलकुल कामासक्त बेकाबू हो गये, सुधि-चुधि हेशय गयी 
साथकी पार्वेतीको भी छोड़कर निलज् हो, हाय प्रिये ! हाय प्रिये ! 
चिल्ला-चिह्लाकर उस मोहिनीके पीछे दोड़ पड़े, वह भागी, तो और 
भी हाहाकार मचाके व्याकुल हो, उसी तरफ भागे । कामासक्तिके 
कारण रास्तेमें ही उनका वीयपात हुआ, और गिर पड़े, तब ठण्ढे 
पड़े, तो: हाय-हाय करके शोक करने रंगे। फिर पीछे विष्णुको 
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अखसलीरूपमें अपने पास आया छुआ देखके बहुत छजाये । बड़ी 
फजीहत हुईं । यह कथा भागवत आदिमें विस्तारसे लिखा है । 
इस प्रकार मोहिनी पर-सत्रीको देखनेसे ही शह्लुर काम-पीड़ित होके 
हाहाकार किये, अनुचित बर्ताव किये। पारखी सन्त कहते हैं--- 
क्या यही ऐसा ही लक्षण मायाको जीतनेवालॉका होता है? कभी 
नहीं ! यह लक्षण तो महाविषयासक्त कामी मायामे डूबे हुए 
वालोंका होता है । अतः सहुरु श्रीकबीरसाहेबके निर्णय पारखीः 
सन्‍त कहते हैं कि-- अव्याहत ८ मायासेरहित, जिसका माया 
विकार नाश हो गयी, उसका यह ऐसा लक्षण वा चिह्न होता 
नहीं । विषयासक्तको तो मायाका दास, स्ल्रीका गुलाम ही जानना 

चाहिये ॥ २०४ ॥ 
साखी;--- अव्याहत जो रामकी | सीता अधे शरीर ॥ 
. अव्या बिन कैसे भये । दशरथ सुत रघुबीर ॥२०५४॥ 

टीकाः-- ग्रन्थकर्ता कहते हैंः-- ओर हे सन्‍तो ! राजा रामचन्द्र 
भी माया-मोहके महाजालमे ही फँसे पड़े थे। रामचन्द्रको जो लोग 
मायासे परे ब्रह्म बताते हैं, वे लोग यह बतावें कि-- अगर 
रामचन्द्रकी, अव्याहत माया विनाश हो गयी थी, मायासे जे 
रहित थे, तो सीता या जानकी अर्धाह्लिनी नारी किसकी स्त्री भयी ? 
जनकपुरमे जाके रामने सीतासे विवाह किया, तो सीता अर्थ-शरीरसे 
अर्धा ज्िनी रामकी ही स्त्री कहलायी । वनवासमे सीताहरण होनेपर 
राम चन्द्र साया-मोहसे अत्यन्त अधीर होकर रो-रोके वृक्षोक्ती डाली- 
डाली, पत्तोतकसे पूछते फिरे, ऐसा वर्णन है, ,इतने अज्ञ होते भये ६ 
ओर उसी कारणसे रावण कुलका विनाश किये। फिर वे मायासे 
रहित त्यागी कैसे भये ! मायाक्रे आसक्ति अज्ञान यही; अव्यार- 
अध्यास अविदयाके बिना फिर केसे वे दशरथ महाराजाकी स्थरी 
कौशल्याके गर्भसे पुत्र होके उत्पन्न हुए ? तथा रघुकुलमें शर, वीर, 
लड़ाका, योद्धा आदि प्रसिद्ध भये, सो माया विकारके ब्रिना केसे 
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भये ? अतः थे माया-मोहमें लिप्त मायाके रूप ही थे। अध्यासवश 
आत्मा राम बनके; चोरासी योनियामे ही रमे थे ॥ २०० ॥ 
साखीः- पूण ब्रह्म कृष्ण जो | अव्याहत किमि कीन्ह १ ॥ 
नाचि रिकायो गोपिकन । अव्याहतकी चीन्ह ॥२०१३॥ 
ठीका:-- ग्रन्थकर्ता कहते हैं:-- हे ज्िज्ञासुओ | कृष्ण तो भोर 
भी महान माया-मोहमें ग्रसित रहे। जो यदि ऋकृष्णके भक्त छोग 
उनको बालब्नह्मचारी, पूर्णत्रह्म, परमात्मा, चराचरमें व्यापक, शुद्ध, 
बुद्ध, निरक्षन, इत्यादि विशेषण करके मानते हैं, तो यह बताओ कि, 
कृष्णने, अव्याहत >- माया विकारका नाश केसे किया ? छोटेपनसे 
तो कुसइमे लूगा रहा, चोरी, बद्माशी, ठगायी, धूर्तायी कर-करके 
बड़ा हुआ, तो जवानीमे बन-ठनके, गोपिकन > ग्वालोंकी स्त्रियां, बहु, 
बेटियोंकों छछ, बल, कपटसे वशमें करके नाना विधिस नटके 
समान नाच-नाचके हाव, भाव, कटाक्ष, करके रिशझाये, उन्हें खुश 
या प्रसन्न करके भग-भोग भोगके व्यभिचार भी खूब किया । राधा तो 
कृष्णकी प्यारी स्री रही ओर आठ पटरानी रहीं । सोलह हज़ार 
एक सो आठ खस्रियोसे कृष्ण विषय-भोग करते थे, ऐसा भागबत 
आदिमें लिखा है। ओर बाहरके व्यभिचारकी तो गिनती ही नहीं । 
जब इतना बड़ा पूर्ण कामासक्त भग-लम्पट हुआ; अब बताओ, 
अव्याहत > माया-मोहसे रहित असज्ञ पूर्ण त्यागीका चिह्न या लक्षण 
कहा हो सकता है ? कभी नहीं । यदि ऐसा होता, ठो फिर सारे 
संसारी लोग भी मायासेरहित होते। किन्तु, कृष्ण बड़ा भोगी, 
बिलासी रहा। वास्तवमें ब्रह्म बनके जड़ाध्यासवश, चोरासी योनियाँ- 
में ही रमा, बिना पारख ॥ २०६ ॥ 
साखी।-- कबीर दश अवतारकी । अव्याहत जो होय ॥ 
जग उत्पत्ति पालन प्रढय । बिन अव्या न होय ॥२०७॥ 
टीकाः-- भन्थकर्ता कहते हैंः-- और हे नरजीवो ! संसारमें 
दूर अवतार मुख्य माने हैं, सो मच्छ, कच्छ, चराह, नुखिद, वामन, 
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परशुराम, राम, कृष्ण, बोद् और निःकलडज्ली, ये माने हुए ईश्वरके 
दर्शों अवतार भी जड़ाध्यासी हो, माया जालमें ही अझुझे पड़े थे। 
जो यदि युक्त दशों अवतारोकी, अव्याहत >मायां जाल विनष्ट या 
माया बन्धनसेरहित हो गये होते, तो फिर बिना अध्यास वासनाके 
संसारमें उत्पन्न होकर जन्म ही न लेते। जब जगतमे उत्पन्न हुए, 
तो उनका पालन-पोषण हुआ, फिर समय पायके नानाकरमम करके 
मर गये, सोई प्रलय हुआ, सो बिना अव्यारूप मायाके सह्ल, साथ हुए 
कभी उत्पत्ति, पालन, प्रढय, तथा जन्म, मरण, गर्भवासमे जाना- 
आना नहीं होता है। माया, काया, कल्पना, विषय, अध्यासवश ही 
आवागमन होता है। तहां सहुरु श्रीकबीरसाहेबने बीजक शब्द 
८ में कहा है 
“सन्तो ! आवे जाय सो माया | दश अवतार ईश्वरी माया। कर्ता के जिन पूजा ॥ 
कहहिं कचीर सुनो हो सन्‍्तों ! उपजै खपै सो दूजा |” ॥ बीजक पूरा शब्द ८ ॥ 
और गुरुवा छोगाने वेद्‌्-शास्म्रेमें चराचर जगत्‌का उत्पत्ति, पालन, 
प्रलय, एक ईश्वर कर्ताके अधीन होना वर्णन किया है | सो मिथ्या 
कल्पना ही है। तहाँ भी मायासेरहित अकेला इंश्वर ऐसा कर ही 
नहीं सकता है ? जब चोरासी योनियोमे आके दूश अवतार घारण: 
किया, तो माया बन्धनके सहित ही ठहरा। अतणव वे सब माया 

जालमें लिपये हुए चौरासी योनियोंके जीव हैं। झूठे ही महिमा 
बढ़ाये हैं। कोई बिरले ही पारखी सन्त माया जालसेरहित होते है 
सोई सच्चे त्यागी जीवन्मुक्त होते हैं ॥ २०७ ॥ 

साखी;- चितवन करन जगतकी । ज्यों लो नृहीं अति अन्त ॥ 
कहहिं कबीर पुकारिके | तों लों. होय न सन्‍्त ॥२०८॥ 
टीका+- अरन्थकर्ता कहते हैं।-- हे सन्‍तो ! जबतक जगत्‌का 

पश्चविषय, पश्चकोश, खानी ओर वाणी जालके तरफसे चित्त- 
चिन्तन, मनन, सड्भुव्प-विकटरप, सोच, फिकर, चिन्ता, वासना, 
मानन्दी करना छोड़ा नहीं जाता है, अध्यास त्यागा नहों जाता हे, 


११०२] संयुक्त घद अन्थः |. [ श्रीकत्रीर॒परिचय साखी-- 





संस्कार मिठाया नहीं जाता है, तवतक बन्धन मिटता नहीं है। अर्थात्‌ 
संसारके भूत, भविष्य, वर्तमानका विषय चिन्तन तथा कतंव्य करना, 
जबतक अत्यन्त अन्त, अभाव, त्याग, विनाश, वा शान्त नहीं 
होता है। तहाँ सहुरु श्रीकबीरसाहेवके सत्य निर्णयको पारखी सन्त 
पुकारके कहते हैं कि-- तबतक वह पुरुष सच्चा सन्त, पारखी, 
जीवन्मुक्त कदापि नहीं हो सकता है। क्योंकि, मनके अध्यास 
चिन्तनादि ही जीवको वन्धन है । बाहर देखानेकी भेष तो खूब 
बनाया, त्यागी पारखी जैसा नकलरू भी किया, चतुराईले परोक्षबाणी 
'भी सीखा, शब्द, साखी, पद्‌, कथा आदि याद भी किया, जनतामें 
'डपदेशक, प्रचारक, लेखक, ओर गुरु भी बना, किन्तु, जगत॒का चिन्तन . 
करना नहीं छोड़ा, अध्यासको नहीं मिटाया, तो अभी वह भवबन्धनमें 
ही पड़ा है, सच्चा अपरोक्ष पारखी सन्‍त भया नहीं है, ऐसा जानना 
चाहिये । अतः मुमुक्षु सन्‍तोंको चाहिये कि, गुरु विचार अभ्यास 
बढ़ायके सहुण रहनी सहित पारख खरूपमे स्थिर रहकर चित्त 
'चिन्तनांदि अध्यासको समूल मिटाना चाहिये। पूरा सन्त होकर 
शान्तवूत्ति बनाकर जीवन्मुक्त हो जाना चाहिये | यही मुख्य 
कर्तव्य है ॥ २०८ ॥ 
साखीः-- कबीर कर्ता ईशकों | वेद कहे शुण गाय ॥ 
जाकी अव्याहत भई । परे सो तासु बलाय ॥२०६॥ 
टीकाः-- ग्रन्थकर्ता कहते हैं;-- और हे नरजीयों ! कट्पनासे 
कोई एक ईश्वरको जगत्‌कर्ता खतन्ञ् ठहराकर वेदबादी लोग बेद्‌ 
प्रमाणसे उसका गुणानुवाद गाय-गायके कहते हैं कि-- परमेश्वर 
कर्ता पुरुष है, वह निराकार, निर्मुण, अगम, अगोचर, मायासे परे 
अमाया, अकाया, पूर्ण व्यापक है। इत्यादि विशेष गुण गायके कहे 
हैं। ओर जिसका, अव्याहत>माया विकार नाश हो गया है, तो 
फिर सो ईश्वर उसी माया-जालके, बलाय >उपाधि, झंझट आदियें 
घंड़कर ज़गत्‌की उत्पत्ति, प्रढय आदि क्‍यों किया करता हैं ? माया 
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रहितको ऐसे उपाधिमे पड़नेका क्या काम ? अगर ऐसा कहो कि-- 
अव्या < मायाका, हत 5 नाश नहीं होता है, वह बड़ी बलवती 
अव्याहत ८ न' रोकने योग्य, जबरदस्त, अचिन्त्य-शक्तिवाली है.। 
जिस इंशरकी माया ऐसी दुर्ध्ष हे, तो सो” माया फिर उसी 
ईश्वरके हो शिरपर चढ़ी और उसे, बलाय -- जन्म, मरण, गर्भवास, 
न्यतापादि बवाल नाना दुःखोंमें खैंचके डाल दी और डाल रही 
है। अतः विचार करो, माना हुआ ईशर वा ज्ञानी मायारूप 
इच्छा बन्धनसे रहित नहीं हुए। इसीसे चौरासी योनियोंके 
चक्रमें पड़े। मन-मानन्दी, इच्छा-चासना मिटाये बिना मुक्ति हो 
नहीं सकती है, ऐेसा जानना चाहिये ॥ २०९ ॥ 
साखीः--- काम बिगारे भक्तिकों | ज्ञान बिगारे क्रोध ॥ 

लोभ बिगारे वेराग्यको । मोह बिगारे बोध ॥२१०॥ 

टीकाः- अन्थकर्ता कहते हैंः-- हे सन्‍तों! काम कामना, 

विषय भोगकी इच्छा, उत्पन्न होनेपर वह शुद्ध गुरुमक्ति, बोधभाव- 
को, पवित्नता, स्थिरता आदि मुक्तिके दृश गुणको एकदमसे बिगाड़के 
नष्ट-अष्ट, खराब कर देता है। अथवा कामी कृष्णने शुद्ध भक्ति 
चैतन्यभावकों बिगाड़ कर कल्पित पूर्ण बह्म खयं बना, ओर उसने 
गीता बनाया | फिर मनमाने भग-भोग करके बहुतेरे कुल वचुओको 
बिगाड़ा, अब उन्हींके मतालुयायी कृष्ण-मक्ति विषय विरहके चरिज्र 
प्रचार कर-करके भक्तिको बिगाड़कर खराब कर रहे हैं। तथा कोध, 
द्वेष, दुश्मनी प्रगट होनेपर वह शुद्ध शानको बिगाड़के तामसी 
अज्ञानी अविचारी बना देता है। अथवा महादेव संखारमे ज्ञानी, 
योगी तो कहलाये, किन्तु क्रोध करके उन्होंने जानकी बिगाड़ दिया । 
झाद्ुर कामी, क्रोधी, दोनोंमें प्रवीण रहा, बडुत दुराचार किया, 
बहुतोंको मारा, मरवाया । इससे निज चैतन्य जीवके ज्ञानकों बिगाड़ू 
डाछा । अब उसके अनुयायी योगी, संन्‍्यासी छोग भी क्रोध कर-करके 
ज्ञानको बिगाड़ रहे हैं । राहुरने लिज्न पुजायके भक्तिको भी बिगाड़के 
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पद कक लक पक 
खराब कर दिया। तेसे ही लछोम उत्पन्न होनेपर वह त्याग-वैराग्यको 
एकदमसे नष्ट करके बिगाड़ देता हे। कछोम होनेपर वेराग्य नहीं 
रह सकता है । अथवा छोभी वामन अवतारने वैराग्यवान्‌ ब्रह्मचारी 
त्यागीका भेष बनायके बलिराजाके यज्ञमँं जाके कपट पूर्वक उसके 
सर्वख दान लेके बलिकों भी बन्दी बनाया। तहाँ वेराग्यको 
कलड्लित करके बिगाड़के नष्ट-अ्रष्ट किया। सो उसके अनुयायी 
ब्राह्मण छोग अभी छोम बढ़ा-बढ़ाके लोगॉकों जालमें फँसाके वैराग्य- 
को बिगाड़ रहे हैं, रागमें असित हो रहे हैं, ओर मोह, मंद, ममता, 
आसक्ति, उत्पन्न होनेपर वह निजखरूप बोध, सत्यास्त्य, 
सारासारके बोधको बिगाड़कर दूषित कर देता है, आवरणरूप पर्दा 
लगा देता है। अथवा रामचन्द्र, जनक राजा आदि आत्मकज्ञानी 
बोधवान तो कहलाते थे, परन्तु सीताके मोहमें वे दोनों ही अघीर 
अबोध अज्ञानी ही बने थे । तभी शोकमें आकुल-व्याकुल हो गये थे, 
उस वक्त उन्होंके बोध बिगड़के उड़ गया था। मोह-ममता करके 
बोधको बिगाड़ डाले थे। अब उनके अनुयायी वेरागी छोग वैसे ही 
मोह असित होके सत्य बोधको बिगाड़के नए्-श्रष्ट कर रहे है । 
इस प्रकार कामासक्तिसे भक्ति बिगड़ता है, क्रोध बेगसे शान 
बिगड़ता है, लोभ-लारूचसे वेराग्य बिगड़ता है, ओर मोह-ममत्त्वसे 
बोध बिगड़ जाता है। अतएव सावधान होके उन चारोंकों ही 
हृदयसे निकाल बाहर भगा देना चाहिये, तथा निज पारख स्वरूपमे 
शानन्‍त रहना चाहिये॥ २१० ॥ 
साखी:-- कबीर श्र ओ व्यासको । खतरा भयो नसल ॥ 
जगत प्रतिष्ठा कारणे | आतम कहा असल ॥२११॥ 
टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हैं:-- ओर हे नरजीबों ! शाह्डर ८ 
महादेव ओर वेद्व्यास मुनि तथा शाड्स्‍लराचाये आदि इन अद्दैत 
मतवादी वेदान्तियोंको चेदादि वाणीके प्रमाणसे, नसल ८ 
न असल, नकली पदका अर्थ कल्पना, मिथ्या मानन्दीरूप अहम“ 
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पद ही सर्वत्र परिपूर्ण सत्य है, ऐसा, खतरा खातिरी, दृढ़ 
निश्चय हुई थो। सोई अपने मन-मानन्दी कद्पनाका प्रचार करके 
जगतमें, प्रतिष्ठा - मान, सम्मान, ठहराव, महत्त्व, श्रेष्ठता, बताने- 
दिखानेके वास्ते उन्होंने जोर देके विशेष करके महिमा बढ़ाकर 
एक आत्मा ही, असछ ८ सारवस्त, सत्य, सर्वाधिष्टान है, ऐसा कहा 
है । वही बात ग्न्थोम लिखा है, तथा उपदेश दिये हैं | परन्तु सत्य 
निर्णयले देखिये ! तो वह कथन अखत्य मनका ही कठ्पना, भ्रम- 
मात्र है, उसमें सार कुछ नहीं है। अथवा, कबीर ८ हे नरजीवो ! 
शह्भुर ओर व्यास आदिकी उत्पत्ति वर्ण दद्भर होके कुजातीमें हुई। 
उनके लिये सो उसी प्रकार, नसलरू 5जातिमे प्रसिद्ध होके रहना, 
खतरा - विनाशकारी, दुःखदायी, भया। तो जगतमे अपने-अपने 
मान-प्रतिष्ठा बढ़ानेके वास्ते ही उन्होंने नानात्व जगत्‌ मिथ्या है, 
एक ही आत्मा वा बह्म असलरू-सत्य है, ऐसा बहुत विधिसे कहा है। 
क्योंकि, भविष्यपुराण आदिमें लिखा है-- शह्लरके बापका पता 
ही नहीं था, अष्टाड्नी माया उसकी माँ थी । तथा चाण्डालकी पुत्रीसे 
पराशर जन्मे, धीवरकी पुत्रीसे व्यास पेदा भये, शुकीसे शुकदेव 
उत्पन्न भये, उल्वकीसे कणाद पेदा भये। इत्यादि सब कुजातिसे 
चर्णशद्गर ही पेदा भये रहे | वैसे चतुराई न करते, तो जगतमे बड़े 
माने नहीं जाते । इसी कारणसे उन्‍होंने युक्तिसे आत्माको असल, 
ज्गत्‌ आदिकों नकरू-मिथ्या श्रम बतायके कछोगोंकों भ्रुलाये हैं। 
उसमे कुछ भी सार नहीं है; मिथ्या धोखा, बन्धनरूप ही है, ऐसा 
जानना चाहिये ॥ २११॥ 
साखीः-- जो-जो कछु श्रवण करे | मनन होय पुनि सोय ॥ 
निदिध्यासन साक्षात जो। चीन्हे बिरठा कीय ॥२१२॥ 
टीका:-- ग्रन्थकर्ता कहते हैं।-- हे सन्‍तो ! पहिले कानसे जो-जो 
बात, जो कुछ भी वाणी श्रवण करते है, फिर सोई भीतर भनमे जाके 
उसीक्रा मनन, सड्ढव्प-विकवप, चिन्तन, होता है। वही बार-वार 
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निदि्ध्यासन मेल-मिलान हो, स्मृति जाग्रत्‌ होता रहता है, तत्पश्चात्‌ 
जो कुछ मानन्दी दइढ़की हुई रहती है, .सोई भास साक्षात्कार या 
प्रत्यक्ष हो जाता है। वह तो खुना हुआ दाब्दका ही विषय विकार 
है, द्रष्टाजीय तो उससे न्‍्यारा ही रहता है |. कोई बिरले ही घविवेकी 
पारखी सन्त द्रष्टाजीवको सबसे पृथक्‌ सत्यखरूप करके चीन्‍न्हते 
पहिचानतें है। नहीं तो बेपारखी भुरुवा छोग कल्पित चाणीकों ही 
सुनते-सुनाते हैं, फिर बेद-वेदान्तका कथन, मनन, करके डखे निश्चय- 
कर शब्द स्वरूप ब्रह्म आप ही बन जाते हैं। जो उनका साक्षातकार 
हुआ, सो मनकी भास, पहलेसे किया हुआ मानन्दीमात्र होनेसे 
अखत्य है। भासिकजीव उस भाससे न्‍यारा हैं, सो बिना पारख 
वे चीह़ते, समझते नहीं । इसीसे एक अटद्वेत बह्म कब्पनाकों ही 
निज खरूप मानके महान भ्रम-भूलमे पड़े हैं। कोई बिरले विवकी 
पारखी सन्‍त ही परीक्षा दश्सि निर्णय करके जानते हैं कि-- श्रवण; 
मननके अनुसार ही मनकी भावना जीवक सनन्‍्मुख अनुभवर्म 
साक्षात्कार होता है। अतः जीव ही सत्य हैं, एसा चीढह्ते, 
पहिचानते हैं ॥ २१२५॥ ु 
साखी;-- श्रवण मनन निदिध्यासन । साज्षात कर जो कोय ॥ 
कहहिं कबीर चारिउके किये | कृतम कतो होय ॥२१३॥ 
टीका+- अन्थकर्ता कहते हैं।-- ओर हे सनन्‍्तो ! जो कोई मनुष्य 
जो कुछ मनमे भावना ले करके जेसा-जेसा वाणी खुनते हैं, वेसा- 
वैसा ही उनके मनमे मनन-विचार भी उत्पन्न होता है। फिर उसे 
ही बार-बार याद करते रहनेसे निदिध्यासन दृढ़ होता है। पश्चात्‌ 
मानन्दीके मुताबिक साक्षातकार करते है। तहाँ सहुरु श्रीकबीर- 
साहेबके उपदेशकोी पारखी सन्‍त निर्णय करके कहते हैं कि-- उक्त 
अ्रचणादि चार साधनोके करनेसे ही, कत्तिम न मनःकद्पित वाणीसे 
ही कर्ता-- ईश्वर, ब्रह्म आदिकी मानन्दी निश्चय हो रही हैं । उसके 
बिना ओर कहीं उन्तके अस्तित्व ही नहीं दिखती है। अर्थात्‌ 
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वाणी कहा-खुना न जाय, तो ईइवर, ब्रह्म आदि. माला हुआ कर्ता 
ओर कहीं भी मालूम - ही नहीं पड़ता हैे। अतएंव वह वाणी 
कट्पना कंत्तिम मिथ्या ही है। वाणी, खानीका निर्माण-कर्ता 
तो नरजीव ही 'हैं। किन्तु; निजखरूपको न ज्ञान करके 
कृत्तिमको ही कर्ता - मान-मानके जड़ाध्यासी बद्ध हो रहे हैं; 
बिना पारख ॥ २१३ ॥ 
साखीः--सुने गुने देखे कहे । चीन्हे नहिं गुण रूप ॥ 

... कहहिं कबीर पारख बिना । परा प्रकाश अ्रमकूप ॥२१४॥ 

टीकाः-- भ्रन्थकर्ता कहते हैंः--- हे जिज्ञाखुओ ! अबोध मलुष्योंने 
कल्पित वेदादि वाणीकों ही गुरुवा छोगोंके मुखसे निकला हुआ 
कानसे खुने हैं; फ़िर वही खुनी हुई, वाणीको ही मनसे गुने या 
मनन किये। तथा बाहर वेद, शास्त्र, पुराण, कुरानरूप वाणी ज्ञालको 
ही नेत्रोंसे देखे, चित्त लगायके पढ़े। इस तवरहसे ज्ो-जो बात 
टढ़ हुई, सोई वाणी मुखसे उच्चारण करके कहे, ओर दूखरोंकों भी 
उपदेश सुना-सुना करके उसी प्रकार दढ़ा रहे हैं । परन्तु यथार्थ 
परीक्षा करके उस वाणी मानन्दीके, गुण ८ शब्द विषय तथा रूप विषय 
दोनों भी जीवोको बन्धन हैं, वह चीद्धते नहीं। इसीसे शब्द गुणको 
हो परमात्मा-अ्रह्मका रूप ठहराके धोखामे पड़े हैं। तहाँ सहुरु 
श्रीकबीरसाहेबके सत्य निर्णयको पारखी सनन्‍त कहते हैँ कि-- 
यथार्थ गुरु पारखके बोध पाये बिना ज्ञो वाणी कानमें पड़ा उसीका 
प्रकाश बाहर पुस्तकरूपमें, भीतर तत्त्वोके प्रकाश ज्योति खरूपमें 
देखे-दिखाकर सब मनुष्य भ्रमरूपी अन्धेरी कूआमे गिर पड़े। परा- 
चाचा, परात्पर, परमात्माको विश्व प्रकाशी ज्योतिस्वरूप मान' 
करके ध्यान आदि साधनोसे ' ज्योति प्रकाश देखके उसे ईश्वर 

क्षात॒कार हुआ, ऐसा अनुमान करके धोखासे उसी भ्रम-कूपमें गिरे. 
हैं; में जीव द्रण्टा न्यारा हूँ, तो दरय भास कैसे होऊँगा, यह न जानके 
वे सब जड़ाध्यासी बद्ध भये, बिना विवेक ॥ २१४ ॥ 


[११०८ | संयुक्त घट अन्थः |. [ श्रीकबीरपरिचय साखी-- 


साखीः-- परमेश्वर वरणन करें । इन्द्रिन्हका गुण रूप ॥ 
कहहिं कबीर राज तजी । भया भिखारी भूप ॥२१५॥ 
टीकाः- अन्थकर्ता कहते है;-- और हे सन्‍तो ! गुरुवा छोगॉने 
तो पश्चजशानेन्द्रियोंके ही गुण-रूप आदि पश्चविषयोंकों परमेश्वर 
वर्णन किये है । सो केसे कि-- शब्द ब्रह्म, वा अनहदनाद ब्रह्म, जो 
माने है, सो शब्द विषय कानका है। आनन्द ब्रह्म जो कहे हैं, सो स्पर्श 
विषय त्वचाका है । ज्योतिखरूप परमात्मा जो कहे है, सो रूप विषय 
नेत्रोका है। अस्त रसवत्‌ आत्मा जो कहे है, सो रस विषय जिभ्याका 
है, और गन्धचत्‌ ब्रह्म व्यापक जो कहे हैं, सो गन्ध विषय नासिकाका 
है। तैसे ही निर्विकल्प, सहविकल्प, बुद्धि बोधव्य, आदि अन्तःकरण 
पञश्चकौॉका विषय है । इंस प्रकार ज़िस-जिसको परमेश्वर ठहराधके 
वर्णन करते है या किये हैं, सो तो सब, इन्द्रियोंका ग़ुण-रूप विषय 
ही हैं। बिना पारख उसको परमेश्वर मान-मानके महा अमचक्रमे 
पड़े हैं। इससे सहुरु श्रीकबीरसाहेबके निर्णयकों पारखी शसब्त 
कहते हैं कि-- ख-खरूप पारखबोधके अटल राज्य-खराज्यको 
छोड़के, साक्षी दशा जाप्रत्‌ स्थितिको त्यागकर, भूप > चैतन्य नर- 
जीव, राजावत्‌ श्रेष्ठ होनेपर भी गाफिलीसे राज्य-च्युत होनेसे अब, 
भिखारी > भिखमछ्ा, कह्मालू, दरिद्र, अबोध, अज्ञानी, दर-दर 
भटकनेवाला हो गया। झूठ ही पीतर, पाथर, बअह्म, ईश्वरादिको तो 
इसने स्वामी, कर्ता, भूप, मान लिया, और अपने पारखका राज 
छोड़कर जड़ाध्यासी बद्ध हो गया है। भवचक्रमें पड़ गया, 
बिना पारस ॥ २१० ॥ 


साखीः--- ब्रह्म, जीव, ईश्वर जगद्‌ । सब आचार्यका ज्ञान | 
कहहिं कबीर पुकारिके | हमरी कही को जान ॥२१६॥ 


टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हेंः-- हे सन्‍तो ! संसारमें जितने 
भी बेद, वेदान्तके आचाय, परिडत भये हैं, उन्न सभीका ज्ञान 
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“तत््वमसि” कथनतक ही हुआ है। उसमें त्वंपद जीव अव्पक्ञ, तत्पद्‌ 
ईश्वर सर्वज्ष, उन दोनोंकी एकता असिपद ब्रह्म अधिष्ठान व्यापक, 
नाम-रूपमय जगत्‌ भिथ्या, आत्मा सत्य, ऐसा माने है। जीव, ईश्वर, 
जगत, कहनेमात्रको भिन्न-भिन्न हैं, वास्तवम बह्ममें सबकी एकता 
होनेसे एक ब्रह्म ही सत्य है;द्वैतमाव मिथ्या है। ऐसे एकता अद्वेतका 
जश'न्त कथन सब वेदान्ती आचायोंने माने हैं। थे सब बिना पारख 
मिथ्या धोखामे ही पड़े हैं। अतएणव सहुरु श्रीकबीरसाहेबके सत्य 
निर्णय पारखके अनुयायी पारखी सन्‍त कहते हैं कि-- अब वे 
पक्षपाती, अविचारी लोग सहुरुका कहा हुआ पारखबोध ओर 
हमारा सत्यनिर्णयको, कौन ज्ञाने ? कोन माने ?। क्योंकि, गशुरू- 
निर्णयसे उनका मानन्दी सब कल्पना मिथ्या, श्रम, भूल ही है। 
चेतन्य-जीव ही सत्य है, त्रह्म आदि अलत्य है, ऐसा हम परखाते 
हैं, पक्षरहित जिज्ञासु मिले बिना, पारख निर्णयकोी ओर कोई नहीं 
जान पाते हैं। अतः जड़ाध्यासी हो, चोरासी योनियाके चक्रमे ही 
पड़ते रहते हैं ॥ २१६ ॥ क्‍ 
साखीः-- कबीर बन्दाके आपते | शालिग्राम अबतार ।। 
कहहिं कबीर कहु पण्डिता ! केहि पूजे होय उबार १॥२१७॥ 

टीकाः-- श्रन्थकर्ता कहते हैंः-- ओर हे नरजीवो ! पुराणोमे 
लिखा है कि-- दैत्य जालन्धर बड़ा वीर था, उसकी स्त्री वृन्दा 
पतिध्रता थी । देवताओंसे उसके दुश्मनी होनेसे महादेव आदि आके 
इधर जालन्धरसे रणस्थरूमें लड़ने गे, उधर विष्णुने छल-कपटसे 
नकली जालन्धर बनके रातमें जाकर वृन्दासे सम्भोग करके सतीर्तव 
नष्कर दिया, फिर उधर जालन्धर मारा गया, पीछे विष्णुके छल- 
कपटका हाल चुन्दाको मालूम हुआ, तो वह बड़ी क्रोधित हुई और 
विष्णुको तत्काल कठोर श्राप दिया कि- हे दुष्ट | तू पत्थर हो जा! और 
झाड़, घाँस, फ़ूस, हो जा ! हे नीच! तूने मेरे सत्यको घोखासे डिगाया 
है, तो तू भी विनाशको प्राप्त होजा, इत्यादि कही, तो विष्णु अपराधी 


[१११० | संयुक्त पट ग्रन्थः |. [ श्रीकवीरपरिचय साखी-- 


अपनां-सा मुँह लेके भागा। तहाँ गुरुषवा लछोगोंने कहा है-- 
ऐसे बृुन्दाके आपसे विष्णुका शालिग्राम अवतार, गोल-गोल काला 
पत्थरका हुआ। झाड़मे पीपल, घासमें तुलसी, फ़ूसमें कुशा भी 
विष्णु ही हुआ, इत्यादि वर्णन किये हैं। यद्यपि सो असत्य कण्पना 
ही है। जीव कदापि ऐसे जअड़वस्तु नहीं हो सकते हैं। तथापि 
अ्रमिकोने उसे सत्य ही माने है, तहां उन्हींसे सहुरु श्रीकबीरसाहेबके 
सत्य निर्णयसे पारखी सन्‍्त पूछते हैं कि-- हे पुराणको माननेवाले 
पण्डित ! कहो तो भला. ! अब किसका पूजा करनेसे जीवका उदार 
होगा ? यहाँ तो श्राप पानेवाले व्यभिचारी, डुराचारी विष्णुसे, वृन्दा 
ही बड़ी भयी, जिसके भ्रापसे विष्णु पतित हुआ । कहो ! किसके पूजासे 
कल्याण होगा ? अतः ऐसे प्रपश्चीको पूजा और माननन्‍्दी छोड़के सत्य- 
न्यायी, त्यागी पारखी साधु गुरुकी पूजा, सेवा, सत्सहृु विचार करो, 
इसीसे जीवन खुधार होके, उबार या कल्याण होगा ॥ २१७ ॥ 
साखीः-- ग्रतिमा दारु पषाणकी । नख शिख दारु पषाण ॥ 
इस्थापे जेहि देव करि | सो केहि द्वार समान ॥२१८॥ 
टीकाः-- अन्थकर्ता कहते है।-- हे मनुष्यो ! तुम लोगोंने पश्च 
देखताओंकी जो-जो प्रतिमा, आकार, गढ़न किया है, सो कहीं, दारू ८ 
काष्ट या लकड़ीका बनाया है, तो कहीं, पाषाण ८ पत्थर आदिको 
अष्ठ प्रतिमाकी मूर्ति बनायी है, सो जड़ दी हैं । उसके, नख ८ नीचे से, 
शिखा ८ ऊपर तक सर्वाज्ञ़म तो रूकड़ो वा पत्थर आदि जड़ पदार्थ 
ही दिखाई देता है । जिसको तुमने देवता, महादेव, विष्णु, दश 
अवतार आदि मान ,करके उन्हें बड़े-बड़े मन्दिरोंमे लेजाके स्थापन- 
कर प्राणप्रतिष्ठ किये हो । परन्तु सो देवताका प्राण चैतन्थता उस 
जड़-मूर्तिम किस द्वारासे किस जगह समाया हुआ है? तुमने ज़ीवको 
वायु ही समझ रखे हो ? जो फूँक छगाके भीतर घुस जाय । परन्तु 
वह मूर्ति तो ठोस है, फिर प्राण तो भी कहाँ समायेगा ? दुःख-छुख, 
इच्छा, किया आदि चेतनका लक्षण उसमें क्यों नहीं दिखता है? 


ग्रन्थ: ५ ] पारख सिद्धान्त द्शिनी भ्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित । [११११] 





अतः जड़ पूजनेवालोंकों बुद्धि भी जड़-मूढ़ ही हो जाती है। बिना 
पारख अज्ञानी छोकरेवत्‌ हो रहे है, यदि पत्थरकी मूर्तिमें प्राण डाल 
सकते हो, तो अपने परिवारोंके मरनेपर उनमें भी फिरसे प्राण 
डालंके जीवित क्यों नहीं कर लेते हो? अतः ये अन्घे ही बने हैं ॥२१८॥ 
साखीः-- जेतेरूप तिहुँ छोकमें । शब्देका गुण सोय ॥ 
जैसे बिगूर्चा खेतका । रहा पारधी रोय ! ॥ २१६ ॥ 

टीका+-- अ्न्थकर्ता कहते हैंः-- ओर हे सन्‍तो ! तीनलोक, 
त्िगुणी मनुष्य, तिकाण्डवेद, योगी, ज्ञानी, भक्त, दैत, अद्वेत, विखि- 
शाद्देत, इत्यादि तीन-तीन माया जालमे, जितने रूप ८ आकार, सिद्धान्त; 
मानन्दीका स्वरूप ठहराव किये हैं, सो सब ही शाब्दका ही गुण वाणी- 
विषय या शब्द विषयमांत्र है। ओर उसमें कोई सार वस्तु नहीं है, 
सिर्फ धोखा ही लगाये हैं। जैसे खेतके रखवारीको आलरसी मूढ़ 
किशानने, बिगुर्चा > घोखेका एक पुतला, बनाके चहाँ झाजक लगाया, 
( जानवरोंको डरवानेके लिये खड़ा करके मलुष्यके समान भकूठा 
आकार बना दिया | जिसे देखके आपत्तिका भय मानके, जानवर भाग 
जाये )। किन्तु, पीछेसे उसे देखते-देखते भूठा पहिचानके जानवरोंने 
आके खेतके फसल खागये, तो किशान वा रखवारने ऐसा हाल 
देखा, तो शिरमे हाथ घरके रोता, पछताता ही रह गया। तद्गत्‌ खेत रू 
संसारमें ब्रह्मका एक बिगर्चारूप धोखा लगायके, पारधी - जिनके बुद्धि 
पारक्षत है-- ऐसे पण्डित, ज्ञानी डसीके भरोसेमे रहे, पीछेसे जड़ा 
ध्यासी हो, चोरासी योनियोके दुःख भोगके रोते, तड़फते रहे, मुक्ति 
लाम न सयी, बिना पारख ॥ २१९ ॥ 
साखीः-- रूप पदार्थ वस्तु गुण | भास करावे बाच॥ 


कहहिं कबीर परखे बिना। सकल बाद है काँच ॥२२०॥ 
टीका+-- ग्रन्थकर्ता कहते हैः-- हे जिज्ञासुओ ! रूप माना 
हुआ त्रद्य, ईश्वरादिका खरूप तो कोई सत्य वस्तु नहीं है। सिफ, 


[१११२] संयुक्त पट ग्रन्थ: ।..[ श्रीकबीरपरिचय साखी-- 





पदार्थ > पद, शब्दका अर्थ, दाब्द विषय कथन मात्र है। सार वस्तु 
चैतन्य नरजीवोंको वह रूप पदार्थ-- ब्रह्म आदि मानन्दी कोई सत्य 
वस्तु बताके श्रमिक गुरुषवा छोग शब्द गुणसे वही, बाच वाणी 
कव्पना ही दढ़ायके भास कराते हैं। वाणीसे भास किया-कराया 
हुआ सब; रूप 5 सिद्धान्त वाणी विषय ही है, अतः सहुरु श्रीकवीर- 
साहेबके सत्य निर्णयको पारखी सन्त कहते हें-- सार-असार, 
सत्य, मिथ्या, जड़, चेतनके भेद गुण लक्षणको पारखी सहुरुके सत्सड्- 
में यथार्थ परखे बिना ठीक-ठीकसे जाने बिना अनुमान-कण्पनासे 
ठहराया हुआ सम्पूर्णवाइ-- द्वेत, अद्वेत, विसिष्ठाद्वेतवाद, आत्मचाद, 
शून्यवाद, तत्त्ववाद, देहवाद, भोतिकवाद, इत्यादि गुरुवा छागोंके 
सब सिद्धान्त, कॉँच 5 कच्चा, झ्रूठा, वकवाद, न ठहरनेवाला अ्रम 
ही है। अतः यथार्थ परखके सत्यासत्यका पूरा मम जानना ओर 
अमसे रहित होना चाहिये ॥ २२० ॥ 
साखीः-- कबीर छत काता करें | तेहि शिर परी है मार ॥ 
जाहि भरोसे सोय रहा | सो देत न बार उखार ॥२२१॥ 

टीकाः-- ग्रन्थकर्ता कहते हैं:-- और हे नरजीवो ! जो मलुष्य 
पारखी साधु गुरुकी शरण सत्सड्में विचार करके खरूपस्थिति न 
करके खाली वेद, शास्योंकी पढ़कर पण्डित बन ब्रह्म, ईश्वर, आत्मा, 
परमात्मा, देवी-देवता, खर्ग, नर्क छोकादि इन्हींको सत्य मानकर 
कोई एक मतवादके पक्ष पकड़के प्रतिष्ठा प्राप्ति, मत भ्रचारके लिये 
कबीर > जो-जो नरजीव, खूत--वाणीका सूत्र, पटशासत्र, श्लोक, 
गद्य, पद्य, कारिका, भाष्य, टीका, टिप्पणी, पदच्छेद, अन्चय, समास, 
तक-वितक, कथा, डर्दाहरण, इतिहास, जीवनचरिजञ, दर्शन, दोहा, 
चोपाई, छन्‍्द, सोरठा, कवित्त, सवेया, छप्पे, अरिह्ल, रेखता, भूलना, 
शब्द, वसनन्‍्त, हिण्डोला इत्यादि वाणी जालको ही कल्पनाका विस्तार 
करके, काता करे-- कथन किया करते हैं, रचना, झेखन, निर्माण 
किया-कराया करते है सो उसीके शिरमे वा अन्तःकरणमें भ्रम: 


प्न्थः ५ | पारख सिद्धान्त दर्शिनी भ्रम विध्यंशिनी सरल टीका सहित । [१११३] 

जे अल कक लरिक लितपप कक लिपन कलम ज कक पते मेक सम अ हक लत जप पलक 
धोखा, भूछ अध्यास आदिका कठोर प्रचण्डरूपसे मार पड़ेगा वा 

पड़ गया है। तथा नाना तरहकी साधनोंका मार कष्ट, क्नेश भी 

उसीकी शिरमे पड़ेगी। फिर अन्तमें वे ही जीव जड़ाध्यास वद्य 

त्रयताप जन्म-मरणादिके दुश्खोंमे भी गिर पड़ेंगे, ओर पहलेवाले 

उस चक्रमे पड़े ही हुए हैं। हे मनुष्यो ! तुम छोग जिस कल्पित, 

च्रह्म, आत्मा, ईश्वर, खुदा, देवता, भूत, प्रेत आदिको इश्टदेव मानके 

जिनके भरोसे विश्वास करके मुक्ति, छोक, खुख प्राप्ति, आदिकी 

भावनाकर महागाफिली भ्रम-भूलकी गाढ़ी निद्रामे सोय रहे हो, 

विवेकहीन मूढ़ हो रहे हो, अरे! विचार करो, सो मनके कव्पना 

इंइवर आदि अपने एक बालू 5 केश, रोममानत्र भी उखाड़के तुम्हें नहीं 

देता है, या दे नहीं सकता है, ओर तुम्हारे कश्के समयमें बालमात्र 

भी दुःख मिटा नहीं सकता है, तो फिर, वार उखार > बार-बार होने- 

वाले जन्म-मरणादि त्रयतापोके दुःखोंको वह तुम्हारे क्‍या उखाड़ेगा ! 

क्या दुःखसे छुड़ायेगा ? कुछ नहीं। अतः मिथ्या धोखा, अमको 
परखके हटाओ, पारखबोधको भ्रहण करो ॥ २२१ ॥ 


साखीः-- ये कबोर सत्सड्रति करू । देहु कुसद्भति टारि॥ 
एक ओर नोमन रेशम । एकओर चुटकी झारि ॥।२२२॥ 


टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हैंः:-- ये कबीर - हे जिज्ञासु नरजीवो ! 
यदि तुम लोग बन्धनोंसे छूटकर मुक्ति प्राप्त करना चाहते हो, तो 
सत्यन्यायी पारखी साधु सहुरुकी शरणागत्‌ होकर नित्य-प्रति सत्सह् 
विचार ग्रुरु उपदेशका श्रवण, मननादि किया करो । यही एक बड़ा 
उपाय है। सहुरुने बीजक साखी २३४ में कहा हैः-- 
“प्ित खरसान' लोहा घुन छुटे ॥ नितकी गोष्ट माया मोह टूटे ॥” 
और कुसज्ञतिको तो बिलकुल टार दो, या हटाय दो, यानी 
विषयी छोगोंक। सह्ल, स्व्ियोंका सहृू, जुवारी, नशेबाज, धूर्त, चोर, 
चदमाश, गँजेड़ी, भँगेड़ी, लम्पट, बार, पापी, आततायी और गुरुवा 


[१११४ | संयुक्त घट ग्रन्थः |. श्रीकचीरपरिचय साखी-- 
लोग पददर्शन-- ९६ पाखण्डोंके पक्षपाती, अविचारी, इत्यादि ये 
सब हीं, कुसक्ञ है, कुवृत्ति करानेवाले हैं। अतः उनके सह्ञ-साथ 
कभी नहीं करना चाहिये, उसे तो टारके ढर रहो। ऐसे सब कुसक्ॉको 
छोड़कर पारखी सहुरुके सत्सड़में ही सदा छूगे रहो, तो तुम्हारा 
अवश्य कल्याण होगा। देखो ! एक ओर नोमन रेशमके समान 
बारीक अति सूश्ष्म-चित्त, बुद्धि, मन, अहड़ार, दब्द, स्पर्श, रूप, रस, 
गन्ध, यही नो तत्वोंकी सूक्ष्म देहमे सूक्ष्म चासनाएँ टिकी हुई है । 
ओर एक ओर, दूसरे तरफ, चुटकी झारि--हाथकी चुटकीरूप 
अंगुलियोंसे पकड़के कलमद्वारा स्थाहीसे लिखी हुई सम्पूर्ण वाणियाँ- 
की जाल हैं। ऐसे 'नो मन रेशमभ' सो खानी-जाल है, ओर “चुटकी 
झारि! सो वाणी जाल है। वह एक-एक ओर दो तरफ बड़ी प्रबल 
कठिन' फन्‍्दा है। कुसहझुसे ही वह घेरामें जीव पड़े हैं। इसोसे 
सत्सकुसे पारख करके उसे एकदम छोड़के न्यारे हो रहो । उसीसे 
भलाई होगी। अथवा हे मनुष्यों! मोटी-झीनी सब कुसइ़से 
अलग हो, मनको हटाके सदा पारखी सहुरुका हो सत्सकह्ल करो । गुरु 
पारखका प्रताप बड़ा भारी है। देखो ! एक तरफ तो मनसे कत्पना 
करके नो व्याकरण, नो कोशकी वाणी बनाके विस्तार किये है, उसीसे 
नो दृव्य, नो निद्धि, नवधा भक्ति आदि ठहराये हैं, नो नाथ आदि 
योगी सब नो द्वारोकी योग साधनोंमे भूले है। सूक्ष्म देहकी नो 
भागमें सारे प्राणी पड़े हुर वासनाके वशीभूत हो रहे हैं। कोई 

खण्ड पृथ्वीमें प्र्यात होना चाहते है। ऐसे नो-नोके माया जालूमें 
सारे ज्ञानी, अज्ञानी, “विज्ञानी बद्ध पड़े हैं, ओर एक ओर सत्यवोध- 
दाता बन्दीछोर पारखी सहुरु यथार्थ जड़-चैतन्यका भेद परखायके 
पारखबोध कराय, पारखदश्टिसे चुटंकी बजाते-बज़ाते ही मिथ्या 
धोखा समझाकर उन सब खानी-वाणीकी माननदी मिटायके झार 
देते हैं, उसे हटायके दूर फेक देते हैं। जिससे नरजीव सहज ही 
निर्वेन्ध मुक्त हो जाते हैं। यही सत्सज्की महा बलिए महिमा है॥२२२॥ 








अन्थः ५ ] पारख सिद्धान्त दर्शिनी प्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित | [१११५] 


साखीः-- जैसे परत बेनोरिया | जल जमि भासे स्थूल ॥ 
तेज लागि गलि होय जल | त्यों शब्द स्वरूपका मूल ॥ २२३॥ 
टीकाः-- ग्रन्थकर्ता कहते हैंः--- और हे सन्‍तो ! ठंडी मौसममें 
विशेषतः उत्तराखण्ड हिमालय तरफमे और सामान्यतः अन्य 
स्थानोमे भी अधिक शीत या ठंडी पायके, बेनोरिया ८ ओला, बोरा, 
पत्थरवत्‌, वर्फेके छोटे-छोटे ठुकड़े वायुके वेगसे जल जमनेसे जहाँ- 
तहाँ गिर पड़ते हैं। रूई सरीखी हलकी फोहा गिर-गिरके ढेर हो 
जाते है। फिर वहींपर ज़लका भाग जम जानेसे स्थूल बड़ी-बड़ी 
ढेरीके रूपमे हिमगिरि भासते या दिखाई देते हैं । फिर तेज ८ उष्ण 
खूर्यके किरण लगनेसे विशेष करके गर्मीके मौसममें चही जमा हुआ 
हिमखण्ड धीरे-धीरे गरूते-गलते पूर्वचत्‌ जल होके बह जाता है। 
फिर वरफका स्थूलरूप मिट जाता है। उसी प्रकार ग्ुरुवा लोगोंकी 
कल्पित बनावटी वाणी मुखसे निकल-निकलके शिष्योंके कानमें जायके 
पड़ी, उपदेश सुन-खुनके भ्रमिक हुए। वाणी मानन्दीको मनमें दृढ़ 
करके जमाये तो स्थूल विश्वरूप ही परमात्मा विराट है, अधिष्ठान 
है, सर्वव्यापक है, सो ब्रह्म में हँ। कल्पनासे ऐसे उन्हें भास या भ्रम 
होती भयी। पारखज्ञानके प्रकाश तेज जब उसमें लगी, तब वह 
मानन्दी सब गलूके असत्य वाणीमात्र ठहरके गल गई। तेसे ही शब्द 
विषयका खरूप जगतके सूल कारण सच्चिदानन्द, ब्रह्म, परमात्माको 
जो माना है, सो शब्द ही मात्र मिथ्या कल्पना है, वस्तु कुछ भी 
नहीं है। ऐसा निर्णयसे ठहरता है। दाब्द बह्मका खरूप मूल ही 
श्रम घोखा है। अतः पारख दृष्टि करके उसे यथार्थ पहिचानना 
चाहिये ॥ २२३ ॥ , ह 
साखीः-- जैसे पाला भास होय । देखत जाय बिलाय ॥ 
तैसे रूप गुण शब्दकों | परखे नहिं ठहराय ॥२२४॥ 
टीकाः-- अ्न्थकर्ता कहते हैं:-- हे सन्‍तो ! जैसे पाला” बफके 


(१११६| संयुक्त पट अन्यः |. [ श्रीकत्रीरपरिचय साखी--- 


झीने-झीने गिरे हुए रज, तुषार, सफेद ओस कण, सखबेरे-सबेरे 
त्तो चोतरफ फैले हुए खूब दिखाई देते हैं। परन्तु सूर्थादय होनेपर 
देखते-ही-देखते वह सूर्य किरणद्वारा सूखके विलाय जाता है, अभाव 
हो जाता है, तेसे ही बहुत दिनोंसे जो ब्रह्म, ईश्वरादि, मानन्दी पालन- 
पोषण, मनन, करके पुष्ठ किया गया है, सोई जीवके सनन्‍्मुख 
भावनाएँ भास होती हैं, वही सत्य-सा जान पड़ता है। परन्तु 
जब पारख ज्ञानरूपी सूर्यकी प्रयण्ड किरण सत्यनिर्णयका प्रकाश 
उसपर पड़ जाता है, तब विवेक दृष्टिसे देखते ही वह सब भ्रम विलाय 
जाता है, धोखा छूट जाता है | रूप > ब्रह्म, ईखर, आत्मा, खुदा, आदि 
जितने भी सिद्धान्तके कल्पित खरूप गुरुषवा लछोगोंने माने हैं, सो 
सब शब्दका ही गुण वा विषय है। अर्थात्‌ वाणी कथनमात्र कहने- 
सुननेका गप्प है, असार है । क्योंकि, चह पारख कसोटीमें कसके 
निर्णय करनेपर कोई भी खरा, यथार्थ सार बस्तु नहीं ठहरता 
है| भास, अध्यास, अनुमान, कल्पना कृत, चाणीका चित्यासमात्र 
होनेसे धोखा, असत्य है। निर्णयमें चकनाचूर हो गया, खोटा 
निकल गया । अतः उस मानन्दीको सर्वथा त्याग करके हंस रहनी 
सहित पारख पदमे हो स्थिति ठहराव करना चाहिये ॥ २२४ ॥ 
साखी;-- निन्दक ताको जानिये। जाको नहिं पहिचान ।। 
है कछु और कहे कछु ओरे । यह निन्‍्दक सहिदान ।।१२५॥ 
टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हैँ:-- ओर हे सज्नो ! पक्का निन्‍दक, 
हेषी तो उसे ही जान लीजिये कि-- जिसको सत्य-असत्य, निजञञ- 
पर खरूप, जड़, चेतन्य, सार, असार, असली-नकठली, वन्धन- 
मुक्ति, हानि-लाम सही ओर गलत इत्यादिकी पूरी-पूरी पहिचान, 
जानकारी, बोध तो है ही नहीं । इससे विपरीत समझ रखके उल्टा 
कथन वा बर्ताव करता है, और वास्तवमें निज, चेतन्यस्वरूप 
जीच ही प्रत्यक्ष सत्य है। किन्तु पक्षपात पकड़के मूेताके कारणसे 
अविवेकसे चह ओर ही कुछका-कुछ कहता है, कि-- जीव तो ब्रह्म 
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वा ईश्वरके ही अंश है, अव्पक्ष दीन, हीन, मलीन है । वही परमात्मा 
ही सर्वेशक्तिमान सब कुछ करनेमें समर्थ है, उसीकी भक्ति करनेसे 
जीवकी मुक्ति होती है, इत्यादि मिथ्या कथन करते हैं । अथवा 
चैतन्य जीवको आभास, कार्य, देह आदि जड़-खरूप करके मानते 
हैं, शून्य, प्राण, आदि समझते हैं । है कुछ ओर ही, जड़से विज्ञातीया 
शानस्वरूप जीव, परन्तु कहता कुछ ओर ही ब्रह्म, ईेश्वरादि मालिक 
जगतकर्ता और जीव आदि उसके काय बताते हैं । सो मिथ्यावादी 
अज्ञानी, हटी, खवार्थी, अविचारी है, यही असली निन्दकका सहिदान 
या पहिचान है, जैसाका तेसा यथार्थ कहनेवाले सत्यवादों कभी 
निन्‍दक हो नहीं सकते है। भ्ूठ बोलना ही निन्‍्द्क होनेका लक्षण 
है। अतः सत्यवक्ता, सत्य बोधवान होना चाहिये॥ २२५५ ॥ 
साखीः--कबीर केहरि सिंहको । कीन्हों कैद सियार ॥ 
पद शिर नावें मूसकी । करें जोहार बिलार ॥२२६॥ 
टीका*-- ग्रन्थकर्ता कहते हैं।-- हे नरजीवो ! यदि सियार ही 
उलटके सिंहको केद करे और चूहेके पेरोंमे शिर नवायके बिल्ली 
प्रणाम-दण्डवत करे, तो कितने आश्चर्यकी बात है | बाहर तो ऐसा 
विपरीत नहीं होता है, किन्तु, गुरुवा लोगोंके यहाँ ऐसे ही डब्टी 
चाल होती है। सिद्धान्तमें-- कवीर ८ हे नरजीवो ! देखो, पारख 
बोध हुए बिना, केहरि सखिंहको> अत्यन्त बढिश्ट केशरी नामके 
सिंह जो कि, हाथियोंकों भी सहज ही मार डालता है, उसीको यहा 
हाथीरूप मनमानन्दीमे पड़ा हुआ श्रेष्ठ सिहरूप जोच भी लाचार 
दीन-हीन हो रहा है, ऐसा जानो। ऐसे मौका घरायके, खियार > वेद 
शास्प्रादिकी वाणी खुना-खुना करके होशियार, धूर्त छोगोंने हाथीरूप 
मनके घेरासे सिंहरूप जीवको छुड़ानेका भरोसा देके उल्टा और 
कबव्पनाके, कैद + जेलमें ले जाके जीवॉको डाल दिये हैं । इसीसे 
बिलार > क्पना मायाके फन्‍्दोंमे पड़के बिलछ-बिलानेवाले दुःखी 
नरजीच संसारके दुःखोंसे छुटकारा पानेके लिये, मूसको जीवन" 





(१११८) सैयुक्त पट ग्रन्‍्थः।..[ श्रीकबीरपरिचय साखी-- 





घन, सहुण लक्षणोंकों मूस-मूसके दूटने-खसोटने, चुरानेचाले चोर, 
चूहेके समान गुरुषवा लछोगांको ही श्रेष्ठ मानके अब उन्हींके, पद्‌र 
चरण या सिद्धान्तमें शिर झुकाझुकाके, माथा नवायक्ने नित्य-प्रति, 
जोहार > दण्डवत्‌ , बन्दगी, वा नमस्कार श्रद्धा-भक्ति सहित करते 
हैं, और कर ही रहे हैं। इसीसे सब धोखा, भुलाबामे पड़े हैं, 
कल्याण किसीका भी नहीं हो रहा है, सब ठगाये जा रहे हैं। 
बिला विवेक ॥ २२५६ ॥ 
साखी;--- एक अचसम्भा देखिया | सर्पहि खाया मोर ॥ . 
डेहरी भूके कूतिया। भीतर पंठा चोर ॥२२७॥ 

ठीका:-- अ्रन्थकर्ता कहते हैंः-- ओर एक आश्चर्य तो यह 
देखनेमें आया कि-- सपने ही मयूरकों खा लिया। फिर चोर तो 
घरके भीतर घुसा बैठा है, बाहर द्रवाजेमें कुतिया भूक रहो है । 
सिद्धान्तमे अर्थ ऐसा है कि-- वेदान्ती छोग कहते हैं कि-- एक 
ब्रह्मके सिवाय दूसरा जगत्‌ नहीं हे, फिर अनेक मनुष्योंकों देखके 
सम्बोधन कर-करके उपदेश भी देते जाते हैं। जब द्वेत नहीं है, 
तो वे अद्वेतका उपदेश किसको देते हैं ? देखो ! उनकी मूढ़पना, 
यही एक अचस्मा ब्ह्मवादीमे दिखाई देता हैं। तथा मोर जीव तो 
सब हमारे खज़ातीय ही है, किन्तु, सर्पंहि ८ पश्च अभिमान, भहं 
ब्रह्मकी मानन्दी, यही अहंकाररूप तामसी सपने जीचोंकी बुद्धि, 
विवेक, विचारादि सह्लणोंकों खा लिया! हृदयमें उससे डस दिया, 
काट खाया, तो बड़ा तेज जहर चढ़ गया, इसीसे सब बेहोदा, 
गाफिल, जड़ाध्यासी अये हैं, तहां सहुरुने कहा है।--- 

“मोर तोरमेँ सब्र बिगूर्चा । जननी गर्भ बोद्मा सूता ॥ 

मोर तोरमें जरे जग सारा । घृग स्वास्थ कूठा हक्कारा ॥” बी ०, रमेनी ८४॥ 
इस तरह पञ्च-अभिमानरुपी सर्पने जीवोको में-ममतामे डालके खाया 
चा भ्रमाया, सुराया है, ऐसा जानिये ! ॥ और नरज़ीवोंके मीतर 
अन्तःकरणमे तो, चोर ८ काम, क्रोध, छोम, मोहादि मायाविकार 
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तथा कल्पना, मानन्दी, भ्रम, संशय, इत्यादि कट्टर चोर, डाकू, 
घुसे पड़े हैं, वे तो वहा मजेमें जमके बेठे हैं, और सर्व॑ख ल्यूटके 
चुरा रहे हैं। ओर बाहर ढोंग आडम्बर करके धूर्ताईसे बड़े ब्रह्म- 
शानी, योगी, भक्त आदि खाड़ बनाके लोगोंको नाना तरहसे उपदेश 
दे रहे हैं। डेहरी द्वार या मुक्तिका द्वार मनुष्य देहमें दरवाजा- 
रूप मुख द्वारा, कूतिया>कूता हुआ अचन्लुमान, कद्पनाकी वाणी 
गुरुवा लोगोंने, भूके-शब्दोच्चारण करके चिल्ला-चिल्लाके उपदेश 
खुनाते भये | अर्थात्‌ मुख द्वारसे वाणी तो खूब रोचक-भयानककी 
निकलती है, दूसरोंको तो बहुत समझाते है, किन्तु, स्वयं ही सत्यको 
नहीं समझते है | मन भीतर तो कामना आदि चोर छिपे बेठे है, अतः 
पारखबोध पाये बिना किसीकों कल्याण वा गति, मुक्ति हो नहीं 
सकती है, ऐसा जानिये ! ॥ २२७॥ 
साखी:ः-- कबीर छेनी शीतल भई | काटे. ताता लोह ॥ 
गुरुके शब्द शीतल भये। छिनमें काट दुःख जगमोह ॥२२८॥ 
टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हेंः-- हे मरजीबो ! छोहेको शोतलछ 
छेनी, घन, लोहेके बड़े-बड़े गर्माया हुआ ढुकड़ोंको भी काटके छिन्न- 
भिन्न कर देती है। तेस ही जिस मनुष्यकी समझ शीतल, शान्त 
होता है, वह विवेक, विचार करके, ताता छोह-गरम लोहावत 
काम; क्रोधादिमें उत्तेजित भया मनको भी शान्त करके कुचुद्धि, 
कुविचारको काटके हटा देता है, ओर पारखी सहुरुके सारशब्द 
सत्यनिर्णयका उपदेश, श्रवण, मननादि करके जो शीतल भये हैं, 
संशायादि विकारसे रहित हो गये हैं, शान्त, निर्भान्त हो, खय॑ 
खरूपका पारखबोध प्राप्त कर लिये है, वे ही शूर, वीर, धीर हंस 
जीव जगत जन्म-मरणादिके. कारणरूप दुश्खदाई वाणी, खानीकी 
समस्त माया-मोहादि विकारोंकों क्षण भरमें समूल काट-छॉटके 
नए, विध्वंश कर देते हैं । अतः वे जीते ही मुक्त, खुखी हो जाते हैं । 
उन्हीं पारखी सहुरुका सत्सज़ करके मुमुश्षुभोने भी गुरुमुख 


[११२० | संयुक्त घट अन्थः ।.[ श्रीकबीरपरिचय साखी-- 


सारशब्द हथियारसे दुःखरूप जगतके मोहको काटके हटा देना 
चाहिये ॥ २२८ ॥ | से 
साखी/-- कबीर सुन्नत मुसलमानकी । हुकुम रॉड़के होय ॥ 
मानी हुकुम हरमकी | ईमान ईलाहि खोय ॥२२६॥ 

टीकाः-- भ्रन्थकर्ता कहते हैं:-- हे नरजीवों ! मुसलरूमानोंकी 
यहाँ, सुन्नत ८ लिक्ग इन्द्रियकी अग्न भागकी त्वचा या खलड़ीकों 
कटवानेकी प्रथा है, उस कर्मको सुन्नत कहते हैं। सो स्रीके हुकुमसे 
ही सुन्नत करनेकी चाल चली आयी है। इस बारेमें परम्पराके पारखी 
अध्यापक महात्माओंसे एक दृष्टान्त जाहिर होता चला आया है, 
सो कहता हूँ, ओर यहा लिख देता हूँ, सुनिये !-- 

दृष्टन्त वर्णनः--मुसलमानोंके यहाँ एक प्रधान पेगस्वर जो अन्तमें 
नबी प्रसिद्ध हुआ, सो वह वड़ा ही विषयी कामी था,एक समय वह दूर 
परदेश जाने लगा, तो उनके स्त्री-पुरुषमें निम्न वार्ता हुई। ख्रीः-- देख ! 
परदेशमें दूसरी स््री नहीं कर लेना, नहीं तो अच्छा नहीं होगा, फिर ऐसा 
हुआ तो, तुम्हारा-हमारा बनाव नहीं होगा। पुरुष:-- ठीक है, में दूसरी 
स्त्री नहीं करूँगा। यदि तूने ही मेरे पीछे किसी दूसरे पुरुपसे सम्बन्ध 
कर लिया, तो क्या होगा ? स्त्री:-- सुनो ! यदि मेंने व्यभिचार किया, 
तो तुमने आके, मेरे शिर तलवारसे उड़ा देना, और तुम्हारा कहो, 
क्या होगा ? तुमने दूसरी बीबी रख ली, तो क्या करना | पुरुष+-- 
वही शर्त मेरी भी रही, यदि मेने और कोई औरत रस्त लिया, सो 
बात तुम्हें मालूम हो, सबूत दे सको, तो तुमने भी मेरा शिर उड़ा 
देना, सो अच्छा ! कहकर इस तरहसे दोनोमें समझौता हो गया, 
करारनामा पत्र लिखके दोनोंने अपने-अपने दस्तखत भी कर दिये । पीछे 
पेगम्बर रवाना हुआ, विदेश चला गया'। फिर दो-चार वर्ष उधर ही 
रहनेका विशेष काम आ पड़ा; वह उधर ही रहा। अति कामी होनेसे 
उसने सोचा, में तो बहुत दूर आ गया हूँ। यहाँ भेरी बातकों घरमें 
बीबी केसे जान सकती है, नहीं जानेगी ? ऐसा विचार करके वहाँ 
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उसने एक स्रीको रखेली बनाके रख लिया। डससे भोग-विलास 
करनेमें लगके सारी बात शर्तके भूल गया, कुछ समय बाद उस 
स्रीसे एक पुत्र भी उत्पन्न हुआ । इसी तरह समय बीतता गया। 
उसकी घरकी बीबी बड़ी चालांक थी। उसे सन्देह हुआ कि- वे 
मियां अपने करार वा शर्तमें सच्चे नहीं रह सकेंगे? इसीसे एक 
भेदुआ-गुप्तचर आदमीको उनका पूरा हाल मालूम करके आनेको 
समझा-चबुझाकर खर्चे तथा इनाम देके उनका पूरा पता लगानेको भेजञा। 
उस- भेदुएने भी वहा जाके पूरा भेद्‌-सबूत जानकर आके वहाँका सारा 
हाल बीबीको बता दिया। उसका हाछ सुनके यह तो बहुत क्रोधित 
हुईं, जली, भुनी | फिर उसने एक जरूरी चीट्टी लिखके उनके 
पासमें भेज्जी--“में सख्त बीमार हूँ, मुख देखना हो, तो पत्र देखते 
ही फोरन चले आओ?” इत्यादि लरिखी। उधर जब पुरुषको पत्र 
मिला, इस ख््रीपर प्रेम ज्यादा थों, इसलिये घबराके वहांका काम 
जैसा-तैसा निपटाके रखेली ख्रीको भी बहुत कुछ इनाम रुपया देकर 
जल्‍्दी-जल्दीसे यहा चला आया। घर आके देखा, सो बीबी तो अच्छी, 
भली, चड़ी है, किन्तु नाराज बहुत है। आखिर उसने कारण जानना 
चाहा, तो उसने पूरा सबूत सहित वहाँ स्री रखनेका, पुत्र उत्पन्न 
होनेका हाल बताया, फिर भेदुण आदमीको भी वुलाके उसके साक्षी, 
प्रमाण प्रत्यक्ष करा दिया, उसने सब बात सही-सही बता दिया। 
तब तो मियाँ कायछ भसया, वह बात कबूल किया। खीने 
कहा--जानते हो, याद है कि नहीं, तुम्हारे-हमारे बीचमे कया करार, 
शर्त ठहरा है । पुरुषने कहा-- हाँ ? में जानता हूँ, गुनेगारका शिर 
उड़ा देनेका करार है। अब में लाचार हूँ, मेरा-कखूर हुआ, तुम्हारे 
सामने में गुनेगार हाजिर हूँ, छो ! मेरे शर्तके मुताबिक शिर उड़ा दो, 
पेसा कहके शिर झुका दिया | स्त्री समझदार थी, तब वह बड़ी सोच 
विचारमे पड़ गई, उसे कतल करके तो, आखिर अपने ही स्वार्थमे 
हानि देखी । फिर उसने कहा-- देखोजी ! तुम मेरे अधीन हो गये 
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हो, अब में जैसा कहूँ, पैसा ही तुमको मानना पड़ेगा। पुरुषः-- मुझे 
सब कबूल है, कहो ! मैं तुम्हारा शिर नहीं उड़ाती, शिरने तो कुछ 
कसर नहीं किया है। कसर तो तुम्हारे लिज्नने ही किया है, दुसरे 
औरतसे मैथुन-भोग करके वह नापाक हो गया है. । अतः तुम अपने 
लिज्वकी, खलड़ी ( ऊपरकी चमड़ी ) मात्र काटके खुन्नत कर छो, 
दवाई लगाके घाव अच्छा करो, फिर नहाओ); धोओ इस तरहसे 
पाक वा पवित्र हो जाओगे । तब तुम भेरे सज्ञ विछास करने योग्य हो 
जाओगे । और सब कसर में तुम्हारा माफ कर दूँगी, समझे ! इत्यादि 
बात कही । पुरुष बड़ा भग-लम्पट था। इसलिये सत्रीके वह सब 
बात-- आज्ञाको मान लिया । उसने उसी प्रकार अपने हाथसे ही 
लिड्ड इन्द्रियकी खलड़ी काटके खुन्नत कर लिया। फिर स्त्री प्रसन्न 
हो गयी, और उधर वह मियाँ मुसलानोंका मान्यवर पेगस्वर था, 
उसने सोचा यह खुत्नवकी प्रथा सब मुस्लिम जातिमे चला देना 
चाहिये, तब अच्छा होगा । में खाली सुखसे वचन ही कहूँगा, तो 
बात कोई मानेगा नहीं, और कुराने शरीफर्म लिख देनेसे सब कोई 
मान छेंगे। ऐसा निश्चय करके अरबी भाषामे कुरानमें खुदा-तालाके 
वाक्य बनाके लिख दिया कि-- “खुदाका फर्मान है कि-- वही 
सच्चा असली मुसलमान है; जो अपने ओर अपने-अपने लड़कोंका 
खुन्नत करेगा । लड़कोंके छोटेपनमें ही खुन्नत कर देना चाहिये। खुन्नत 
किया हुआ ही खुदाका बन्दा असली इस्छाम होगा” इत्यादि वाणी बनाके 
लिख दिया। वही बात दिखा-दिखाके प्रचार किया। जिससे अविवंकी 
खब सुसलमानोंने खुदाके वाक्य समझके उसे मान लिया, इस तरह 
तमीसे सुन्नत करनेकी प्रथा या चाल, रिवाज मुस्लिमोमें प्रचार हुई है, 
जो आज पर्यन्त भेड़ियाघसानवत्‌ चली ही जा रही है ॥ “इस वारम 
सहुरु श्रीकबीरसाहेबने बीजक, शब्द ८४ में इशारा देके कहें हें/!-- 
शब्द:-- “शक्ति अनुमाने सुन्नति करठ हो ! में न बंदोंगा भाई !॥ ३॥ 
जो खुदाय तैरि सुन्नति करतु है। आपुहि कटिक्योंन आई १ ॥ ४ ॥ 
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उन्नत कराय तुरुक जो होना। औरत को क्या कहिये १ ॥| ५ ॥ 
अर्थ शरीरी नारि बखानी।ताते हिन्दू. रहिये ॥? बी० शब्द ८४ ॥ 
इस प्रकार हे मनुष्यों !, रॉड-स््रीके वा कुरानके वाणीका, अथवा 
कल्‍्पनामें पड़े हुए श्रमिक मूढ़ नबी, पेगम्बर, गशुरुवा छोगोंके 
हुकुम 5 आज्ञासे सुसलूमानोंके यहाँ, खुन्नत कमे होता आ रहा है 
और अभी हो रहा है। विवेक करके देखिये! मुस्लिमोंने तो 
विचारको छोड़कर, हरम स्त्री, वाणी-कुरानकी, गशुरूवाओंके, 
हुकुम 5 आदेशको ही माने हैं । नारी, वाणी, कव्पना आदिका हुकुम 
मानकर, ईलाही > अछाह या खुदा, अथवा निज चैतन्यखरूप 
तरफका, ईमान > सच्चाई, ज्ञानगुण सत्य, शील, आदिको खो दिये 
ज्ञान गमा दिये हैं। खुद-खुदायका मम न पाया, ईमानको खोके 
बेइमान हो गये हैं। श्रेष्ठताकों बिगाड़के नष्ट-अ्रष्ट हो गये (हैं । 
हरमकी हुकुमत मानी, तो ईइंलाही इमाने खो गई । अतः जड़ाध्यासी 
विषयासक्त हो, चौरासी योनियोंके गर्भवास, जन्‍्म-मरणके दुःख- 
भोक्ता भये, पतित हो गये और हो रहे हैं ॥ २२० ॥ 
साखी/-- जो हरम अल्लाह थी । तो शिरपर हुकुम मज्जूर ॥ 
जो हरम अल्लाह नहीं। तो गये इमान जरूर ॥२३०॥ 

टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हेंः-- हे मुसलमानों ! जो वह तुम्हारे 
पेंगस्त्रर मियाकी बीवी, हरम “स्थी, राड़ वा कल्पित कुशनके 
वाणी ही अल्लाह-मियां या खुदा-परवरद्गार, दुनियाके मालिक 
थी, ऐसा यकीन करके मानते हो, तब तो उसके हुकुम या आशज्ञाको 
मज्जूर करके शिरपर धारण करना, आदेश» पालन करना, तुम्हें 
उचित है, ओर यदि वास्तवमें जो, हरम ८ स्त्री, वाणी, कव्पना, 
संसारी माया जाछ है, वह अल्ाह-जहॉपनाह नहीं थी, अथवा वह 
रॉड़ खुदा-तालछा हो नहीं सकती है, ऐसा कहते हो ,तब तो तुम्हारा 
ईमान > सचाई, धम, विदेक, विचार, इन्सानियत, हरमके हुकूमत 
माननेसे, जरूर - अवश्यमेव खो गया, विनाश, नए-अष्ट हो गया 
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है। क्योंकि, खुदा बेचून, वेनमून होनेसे वह तो कुछ कह ही नहीं 
सकता है। फिर रॉड़के हुकुमले ही सुन्नत करा लिये। कुरानके 
प्रमाणसे आजतक मुस्लिम छोग उस खुन्नत कर्मको मानते जा रहे 
हैं। इसीसे हरमके हुक्म माननेवाले सब मुसलमानोंका जरूर भी 
ईमान नेस्तनाबूद हो गया। आखिरमे बेईमान नादान ही हो गये, 
ओर हो रहे हैं ॥ २३० ॥ 
साखीः-- कौल ईलाही छोड़िके | हरम कोल मुरीद ॥ 
यह दरजा पेगम्बरी | हरमी कोल सहीद ॥ २३१॥ 

टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हैंः-- ओर हे जिज्ञाखुओ ! ये मुस्लिम 
लोग, ईलाही -- अछाह मियां, मालिक, दुनियाके बादशाहका, 
कोल - करार, प्रतिज्ञा, दया, क्षमा, सत्य, विचारादि सह्ठण-धारण 
निज-पर उपकार करना छोड़-छाड़के, सत्सड़् करना, न्‍्याय-नीतिका 
धर्म त्याग करके डब्टा वे, हरम >ख्थी, वाणी, कव्पनासे, कोल 
करार, ठहराव, कबूल करके उसी नारी आदिके पके, मुरीद शिष्य, 
अनुचर, शागिद हो गये। ख्री, वाणी ही उनकी गुरु बनी है, 
उसके चेले भये हैं। यह चाल छोटे लोगोंसे नहीं, किन्तु, बड़े 
दरजा + खिताब, ओहदा, मान-प्रतिष्टावाले मियाँ नवी, पेगस्वरने 

स्ीका, कौ ८ करारमें, सहीद - आत्म-समर्पण करके, स्ततकवत्‌ 
होकर दुनियाँमें कुपन्थ, कुचालको चलाया है; और खुदाको प्रसन्न 
करनेके लिये पेगम्बरोने यह भिन्न-भिन्न दर्जा निकाला है। तहाँ 
हरमी ८ नारी, वाणी, कल्पनाकी सख्त फर्मान सुनाके, कौल > कबूल 
करार कराया है कि, हम सब खुत्नत करंगे, पाँच बखत नमाज-पढ़ेंगे 
रोजा-रखंगे, वाह्ृनपुकारंगे, हज्ज-करंगे, इत्यादि करार, सहीदरः 
निश्चय कर-कराके इस्काम मतका प्रचार किये ओर कर रहे हैं। 
अर्थात्‌ करारमें हारके स्रीका चेला होना, यह तो इनके पेगम्बरी 
दर्जासे ही रिवाज चला है। परन्तु गुप्त भेदकों लिपायके उसने 
चालाकीसे कुरानमें खुदाके वचन कहके लिख दिया है । अब बह 
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बाणी कव्पनाको पढ़के निश्चय कर-कराके सुन्नत कराय, नमाज पढ़ते- 
पढ़ाते हैं। हकनाहक मिथ्या धोखामें ही भूले ओर भूल रहे है, 
बिना विवेक ॥ २३१॥ 

साखी;-- कबीर हुकुम अल्लाहके । छाड़ि भये मुनकोर ॥ 


कोल हस्मको मानते | तनक न आईं पीर ॥ २३२॥ 
टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हैं+--- हे नरजीबो ! अछाह मालिक 
खुदाके, अथवा सत्यन्यायी पारखी सन्‍्तोंके सत्य चैतन्य बोधका डप- 
देश, हुकुम > आदेश कि-- सब जीवपर दया रखो, खुद्‌-खुदाय चैतन्य 
जीवको ही सत्य जानो, ,इत्यादि सहुरुके आज्ञाको सवथा छोड़ 
करके तुरुक लोग, मुनकीर--मनमती, फकीर) मूढ़, पक्षपाती, 
अविचारी ही भये और हो रहे हैं, और, हरमको स्त्री, वाणी, 
कल्पनाको श्रेष्ठ मानकर उसके अधान, दीन, हीन, मलीन, लाचार 
हो, कौल ८ करार, प्रतिशा, कबूलकर उसे मानते जाते हैं। देखो ! 
इन निवुंद्धियोंकी खीसे हारके उसके आज्ञा कबूलकर उसे मानने, 
पालन करनेमें, उस रम्पट लबारकों, तनक>जरा-सी या किश्वित्‌ 
भी, पीर ८ कष्ट, ठुःख, हछार्म नहीं आई । कितना नैतिक पतन हो 
गया। अथवा वाणी कब्पनाकी करारको मानतेमें उन मुस्लिमोको 
थोड़ा-सा भी मनमें संकोच ठुःख दर्द नहीं आयी । मनमाने वेस 
भूठा धोखेको सत्य मानते गये, महा खाँचमें गिर पड़े हैँ ॥ २३२ ॥ 
साखी/-- सोई हुकुम हरमकी । उमत निबाहे जात ॥ 
पेगम्बर हुकुम हरमके । वे दुशमत्रके बात ॥ २३३ ॥ 
टीकाः-- अ्न्थकर्ता कहते हैं:-- ओर हे मलुष्यो ! जबसे 
अबतकके सब मुसलमान लोग सोई, हुकूमत ८ आज्ञा, फर्मान 
हरमकी + स््री-माया वा वाणी, ग़ुरुवा लोगोंकी, उम्रव 5 चाल, रीति, 
रिवाज, मजहबी प्रपश्च, जात > खानी, वाणीके नाना सिद्धान्त, जन्म 
भर या उमर भर निबाहै जाते है, प्रतिपालन, धारण, डढ़ निश्चय 
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करते जाते हैं। अरे भाई! पहिले तुम्हारे पेगम्बरने हो तो 
हरम > स्त्री वा वाणीकी हुकूमतको लाचार होके माना था। अब 
तुम छोग खुदा और पेगस्बरके हुकुम समझके जो कुरान आदिकी 
वाणीको, सत्य मानते हो, इंद, बकरीद, मोहरंम, सुन्नत, हलाल, 
रोजा, इत्यादि करते-कराते हो, सो धोखेमे पड़के ही कर रहे हो । 
देखो ! वह घातकी, तामसी-- कम, घमंकी हो नहों सकती है । 
धर्मात्मा पेगम्बर उपकारीके भी वह बात नहीं है। परन्तु वे सब तो 
सत्य, चेतन्यपदके दुश्मन, दुष्ट, पापी, अपराधी, मुक्ति-माग के शत्रुकी 
ही खोटी बात है | जीवोको चोरासी योनियोंके बन्धनमें फँसानेवाला 
है। ऐसा यथार्थ जानके उस प्रपञश्चकों व्यागो, ओर पारखी सहरुके 
सत्सक्ृ, विचारमे ही लागो, तभी हित होगा, ऐसा जानो ॥ २३३ ॥ 
साखी!-- मायाके गुण तीन हैं | उत्पति पालन संहार ॥ 
मायाके दई रूप हैं । सत मिथ्या संसार ॥२३४॥ 
टीका+-- ग्रन्थकर्ता कहते हैं।-- हे सन्‍तो !, माया > काया, 
प्रकृति, स्त्री, नारी, वाणी, कल्पना, अनुमान, मन ओर गुरुषा लोग 
इत्यादि खानी, वाणीकी माया प्रकृतिके रज, सत्त्व, तम | आदि, 
अन्त, मध्य । काम, क्रोध, मोह । आशा, तृष्णा, ममता । तक्त्वमसि । 
कर्ता, धर्ता, हर्ता । ब्रह्म, दैेश्वर, आत्मा । सद्भृद्प, विकदप, चिन्तन | 
ज्ञान, अज्ञान, विज्ञान। इत्यादि क्रमशः यही उन्होंके तीन-तीन 
गुण हैं। यह तीनों ग्रुण उनके साथ ही सदा छगे रहते है। 
रजोगुण, कामसे आदिम खानी, वाणीकी उत्पत्ति होती है | सत्त्वगुण, 
मोहसे मध्यमें उसकी पालन, परिपुष्ठताई होती है, ओर तमोश॒ण, 
क्रोधसे अन्तमें मोटी, झीनी भाग दोनोंका विनाश या संहार ध्वंश 
हो जाती है। यही तीन ग़ुणके मुख्य ,कार्य होते रहते हैं, और उक्त 
माया, गुरुवा, वाणी, सनी, आदिका मुख्य खरूप, आकार , सिद्धान्त, 
ठहराव दो प्रकारका है। उसमें एक तो ब्रह्म सत्य तथा संसाररूप 
चराचर दरद्य जगत मिथ्या कहके अद्वैतवाद सिद्ध करते हैं, सो 
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मिथ्या धोखा ही है। और दूसरा, संसारमें विषयादिको खुख 
मानन्दी जो किये हैं, सो भी मिथ्या भ्रममात्र ही है। किन्तु, उसे 
जानने-माननेवाला द्वष्टा चैतन्य जीव खत्य है। मायारूप गुरुवा 
लोग ओर ख्रियोंके खानी, वाणीकी जाल, प्रपश्च॒ तो सरासर मिथ्या 
है, और उनके खतः खरूप जीव चैतन्य होनेले तीन कालूमें 
अविनाशी सत्य है। तथापि बिना पारेख अड़ाध्यासी-बद्ध हो रहे हैं, 
ऐसा निर्णय करके जानना चाहिये ॥ २३४॥ 
साखीः-- चमगिदृरनके बड़ेके । उलुवा भये परधान ॥ 
निशिमें दोझ नयन सुख । दिन रवि होय न भान ॥२३५॥ 
टीकाः-- ग्रन्थकर्ता कहते हैं:-- हे सन्‍्तो ! इसमें एक दृश्शान्त 
आया है, खुनिये ! चमगीदड़ पश्षीको तो सभी कोई जानते हैं, जो 
बड़, पीपछ, पलास, आदि बड़े-बड़े वृश्चोकी डालियोपर दि्न भर 
लटके रहते हैं। उनके पह्ु भी चमड़ेके जालकी ही होती है, पह्ुमें 
अंकुशी काट होते हैं, उसीसे झाड़में टँगे रहते हैं। उन्हे दिनमें 
दिखाई नहीं देता है, किन्तु, रातमें वे अच्छी तरहसे देख लेते हैं । 
इसीसे रात भर चमगीदड़ चारा-पानी, खाने-पीनेके लिये उड़ा करते 
है। दिन भर आराम करते हैं। बन्दर सरीखा उनका मुख होता 
है। पशु, पक्षी दोनोंसे विरुद्ध विजातीयके वे होते हैं, और उछुवा ८ 
उल्दूक या उल्लू पक्षी, जो घू-घू बोला करता है। वह भी दिनमें 
कुछ नहीं देखता है, रात्रिम ही अच्छी तरहसे देखता, उड़ता-फिरता 
है। चमगीदड़से उल्कक पक्षीका शरीर बड़ा होता है। अतः वह 
उनमें प्रधान माना जाता है। एक समय सेकड़ों चमगीदड़ झुण्डके- 
झुण्ड राजिमे चरते-फिरते थे, बिहार करते थे, डसी समयमें उन्नके 
कुण्ड दूर उपवनमे पहुँच गया,न्वारा चुगते, खाते-पीते, सबेरा हो गया, 
तो ओर सब चमगीदड़ तो लोटके घर आ गये, किन्तु, उनमेंसे कुछ 
चमगीदड़ पक्षी भूलले उसी बगीचामे दूसरे तरफ जाके छूटठके वहीं 
रह गये । दिन उदय हुआ, तो दूसरे पक्षी उड़के आये, उन्हें वहा 
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सोया पड़ा, देखके बोले-- अरे ! ओ परदेशीजनो ! तुम लोग 
अभीतक क्यों सोये पड़े हो, उठो ! आँखें खोलके चलो, हमारे 
सरीखे दैनिक कार्य करो, फिर रातमें मजेसे सोना। उसमे एकने 
कहा-- मुझे तो अभी रात ही दिखाती है, दिनका प्रकाश तो कुछ 
दिखता ही नहीं, फिर कैसे उठूँ। पक्षियोंने कहा-- भरे ! तूँ क्या 
अन्धा बना है? आँखें क्‍यों ढाक रखा हैं? खोल नेत्रको, फिर 
देखेगा क्‍यों नहीं ? ऐसे बहुतोंके वहुत वार कहनेसे उसने नेत्र 
खोला, तो खास सूर्यका प्रकाश देखा, जो उसने जन्‍म भर नहीं 
देखा था। तब पक्षियांकों धन्यवाद दे, यह भी अन्य पक्षीवत्‌ 
दिनमें चरने, और रातमें सोने लगा। कुछ समय वाद फिर पहिलेवाडे 
चमगीवर्डोंके झुण्ड वहाँ चरनेकों आये। तो उसे वहाँ चुपचाप 
राजिमें सोते हुए देखकर उन्होंने आश्चर्य माने । फिर उसके पास 
आके कोले-- अरे ! ओ भाई ! तू राजिके ऐसे उज्ञियालाम॑ चरता 
क्यों नहीं ? तू भी हमारे सरीखा विचर, फिर दिनके अन्धकारमें सोते 
रहना | हमारा दिनका प्रकाश तो अभी रातमें ही हो रहा है । 
बोल क्या बात है? उसने कहा-- अरे भाइयो ! अभी तो घोर 
अँधियारा है; प्रकाश तो दि्नमें सू्यंसे ही होता है। तुम 
लोग कैसी उल्दी बात करते हो । जावो ! में अभी अँधियारामे 
चरने नहीं जाता, कहके उसने उन्तकी बात नहीं माना। 
तब चमगीदड़ोंने कहा-- अरे ! इसको तो किसीने भ्रमा दिया 
है। ये तो ज्ञाति-कुलछका द्वरोही विरोधी बना हे । पकड़ी इसे, 
ले चली महाराजा लछल्ब॒वाके पास, कहके उसे पकड़के ले गये। 
उनके बड़े न्यायाधीश उल्दूक पक्षीके पास ले जाके उन्होंने फरियाद 
या उज्भजुर किये कि-- हे राजा ! सुनो! यह जीव चमगीदड़ जातिका 
हो करके भी, हमारेसे विरुद्ध वर्ताव करता है, रातके प्रकाशकों 
नहीं मानता है, इसे आप दण्ड दीजिये ! उलूक बोला-- हे चमगीदड़ 
प्रज्ञाजनो ! हमारी सनातन कुल परम्परा तो यही है कि-- राज्िके 
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प्रकाशम ही यथेष्ट चरना, विचरना, यही निरभयका समय हे 
ओर दिनके अन्धकारमें एक जगह आराम करना, सोते रहना । 
हमारे बड़े-बड़े पुरखाओंने यही बात कहा है, सो तुम लछोग मानो । 
कहो ठीक है कि नहीं ? तब तो सैकड़ों, सहर्त्रोने हामें-हाँ मिला 
दिया, 'सत्य वचन महाराज !! कहा, तारीफ किया, उनमें कितनेक 
पक्षी तो ऐसा बहुमत, देख, सुनके उधर ही उलट गये, एक, दो, 
बचे, जो दढ़ थे, उन्होंने उनकी भूठी वचन नहीं माने, तब तो 
उन्हें नाना तरहसे सताके छोड़ दिये। इसी प्रकार सखिद्धान्तमै-- 
चमगिदुरनके ८ पारख दृष्टिहीन श्रमिक मूढ़ गुरुवा लोगोंके, बड़ेके > 
बड़े पूज्य, श्रेष्ठ, मान्यचर, कोन भये हैं कि-- डल्लुवा > महामूढ़, 
विवेकहीन, गुरुवाओंके महन्त, भाचाय॑, मण्डलेश्वर, उपदेशक, 
जिन्हे पारखबोधके कुछ ज्ञान ही नहीं है | उनके शिष्य, सेवक, 
यजमान, अनुयायी आदि यदि कभी भूले, भटके हुए, सत्यन्यायी, 
पारखी साधु गुरुके खत्सज्लमें आये, उपदेश खुननेसे विवेकका 
प्रकाश हुआ, तो उनका मानन्दी छोड़कर पारखी सहुरुके ही शिष्य, 
सेवक हो खुधार करनेमें लग जाते हैं। कभी जमात लेके घूमते- 
घूमते गुरुवा छोग आये, पूर्वके अपने शिष्योंको पूववत्‌ उन्हें 
मान देके कार्य करते हुए न देखके गुरुवा लोग उसे वहुत डाटते, 
डराते, धमकाते हैं, फिर किसी थुक्तिसे उन्हें अपने मतके प्रधान 
उल्लू बड़े गुरुवाके सामनेमे पेश करते हैं। वे हर तरहसे वेद, 
शास्त्र, पुराण, कुरान, आदिके प्रमाण देके षट दर्शनोंके सिद्धान्तको 
ही पुष्ठ कर देते है, जिसे लाखों, करोड़ों लोग उसे मानते हैं । 
ऐसा देख, सुनके बहुतेरे कम समझवाले डलटके, फिर उन्हींमें मिल 
जाते हैं। दृढ़ बोधवाले तो' न्‍्यारा ही हो रहते हैं। उन्हें शाप 
आदि देके वे सन्‍्तोष कर लेते हैं। निशिमे->- राज्ि, अज्ञान, अविद्यामे 
ही, दोऊ > दोनों गुरु-चेले बड़े-छोटे गुरुवा लोगोंको नयन-सुख 
या मानन्दीका खुख हो रहा है। सूर्यवत्‌ पारख ज्ञानकी प्रकाशरूप 
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दिनमें भी उन्हें कुछ भान - मालूम होता ही नहीं है। महामूढ़ ही 
बने “है । यानी अज्ञानतासे पक्षपातमें ही वे दोनों सुख-सनन्‍्तोष 
मानते हैं। पारखी सन्‍्तोंके ज्ञान प्रकाशमें तो उन्हें कुछ सूझ-समझ 
पड़ता ही नहीं है। पारख प्रकाश होनेपर तो, सब छिप-छिप जाते 
हैं। कट्पनाके अन्धकारमें ही वे सब विचरके छोगोंकों भुलाया 
करते हैं। अतः ऐसे उल्ल ठगाँंके जाल, धोखामे कभी पड़ना नहीं 
चाहिये, उत्तसे दूर ही रहना चाहिये ॥ २३५० ॥ 
साखीः--- रजशुण तीन प्रकारका । ब्रह्माका गुण सोय || 
मन इन्द्री अरु कमंसों । उत्पति जगकी होय ॥२३६॥ 

टीका+-- ग्रन्थकर्ता कहते हैंः-- हे सन्‍तो ! मुख्य तीन प्रकार का 
रजोगुण होता है, सो बुद्धिरूप ब्रह्माका प्रधान गुण है। इसीसे 
मनसे मानन्दीकी, इन्द्रियोंसे उन्चके विषयोंकी ओर कमोंसे कार्य 
पदार्थ देह आदिका उत्पत्ति रजोशुण करके ही होता है । तथा मन, 
इन्द्रियाँ, कर्मोंसे ही समस्त खानी, वाणीकी, जगत्‌ जालकी, चोरासी 
योनियोंकी उत्पत्ति हुई हैं, ओर हो रही हैं। अतः रजोगुणकी 
अशुद्धताको त्याग करके शुद्ध विषेक करनेमे छगना चाहिये ॥२३६॥ 
साखीः--- सतशुण हुई प्रकारका । विष्णुका ग्रुण सोय ॥ 

मनसों करसों जानिये। पालन जगकी होय ॥२३७॥ 

टीकाः-- ग्रन्थकर्ता कहते हैंः-- तथा मुख्य दो प्रकारका 
सत्त्वगुण होता है। विष्णुरूप चित्तका सोई शानन्‍्त रहनेका गुण 
है। ओर जगतका पालन मुख्यतया दो प्रकारसे होता है। मनसे 
सूक्ष्म इन्द्रियोंकी वा भानन्दियोंकी, चासनाओंकी, पालना होती हैं, 
एवं करसे या कतंव्य कमंसे हाथसे स्थूल देह आदिका प्रतिपालन, 
रक्षण होता है। मनसे वासनाको बढ़ा-बढ़ाकर पालनकर पुष्ठ 
करते है, हाथ आदिसे भोटा कर्म नाना प्रकारसे करते हैं, जिससे 
जगत्‌म वस्तु ओर प्राणी आदिका पालन होता है, तो माया-मोहका 
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बन्धन दढ़ होता है, ऐसा जानिये ! अतः अशुद्ध सतोगुणकों छोड़कर, 
शुद्ध, गुरूभक्ति बोध भावमे मनको रूगाना चाहिये ॥ २३७ ॥ 
साखीः-- तमगुण दोय ग्रकारका । शिव अभिमानी सोय ॥ 


मनसों करसों जानिये | जग संहारन होय ॥२३८॥ 
टीकाः-- अ्रन्थकर्ता कहते हैं:-- और मुख्यतया दो ही प्रकारके 

तमोगण भी होते हैं। शिव या रुद्ररूप अहड़ारका सोईं अभिमान', 
हड्डार, दम्भ, करनेका तामसी गुण है । तथा सोई तमोगुणके 
अभिमानीको ही शिव कहे हैं। फिर जगतका संहार, विध्वंश भी 
दो प्रकारसे ही होता है। एक, तो मनसे शुभ विचार शुद्ध गुणोका 
संहार होता है, नाना सद्भुत्प-विकल्प करके काम, क्रोध, लोभ, 
मोहादि उठाते हैं, फिर शून्य 'खुषुसतिमं मूढ़ बने रहते हैं। दूसरा, 
हाथोंसे शख्ब्रात्ौका प्रयोग करके कमे-कुकर्म, ऋर कमे, हिंसा, घात, 
प्रतिघात, आदिसे बहुतेरे प्राणियोंका खंहार करते है। ऐसे दो तरहसे 
सूक्ष्म तथा स्थूछ द्वारा जगत॒का संहार होता है, ऐसा जानिये !। 
अतः अशुद्ध ऋर खभाव तमोगुणकों त्याग करके दृढ़-वैराग्य, 
उपरामता, मनमें रखना चाहिये। यहाँ जिदेव मुख्य तीन गुणको 
ही कहा है। सहुरुने बीजक छाब्द ७० में कहे हैं:---“रजोगुण ब्रक्षा 
तमोगुण शड्भर। सतोगुणी हरि होई ॥” सोई त्रिगुणसे स्थूल, सूक्ष्मकी 
उत्पत्ति, पालन, संहार होता रहता है। किन्तु, समस्त ब्रह्माण्डरूप 
संसारकी उत्पत्ति वाप्रछूय कभी हुआ नहीं, और होगा भी नहीं। खाली 
शरीर आदि कायय॑ पदार्थ ही बनते-बिगड़ते रहते हैं। चराचरके वनाव, 
बिगड़ाव, मानना, मिथ्या कल्पना, असम्भव बात है। ऐसे गुणमय 
जगतको गुणातीत, निर्गुण, ब्रह्म, मानना बड़ी भारी भूल है ॥ २३८ ॥ 


साखीः-- ब्रह्म, जीव ईश्वर जंगत्‌ | उपजे मनसे सोय ॥ 
कहहिं कबीर सुनु पण्डिता ! गुणातीत किमि होय १ ॥ २३६॥ 
टीका+--अन्थकर्ता कहते हैंः-- हे मनुष्यों ! चेतन्‍्य जीवकी 
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सत्ता सम्बन्धसे नरदेहमें सूक्ष्म मन-मानन्दी अनुमान, कव्पना, 
सड्भल्प-विकल्पादिसे कोई असिपद्‌, निर्गुण, निरक्षन अह्म है, कोई 
त्पद, निराकार, सर्वशक्तिमान्‌ ईइवर है, कोई त्वंपद शक्तिहीन 
अज्ञजीव है, कोई पश्चविषय विस्ताररूप जगत्‌ सब विराट 
परमात्मा है, इत्यादि प्रकारले माने हैं। सो सब मनसे ही तो 

त्पन्न हुआ है। जीवके रजोग्रुणसे जगत्‌ विषय उत्पन्न हुआ, 
तमोगुणसे ब्रह्मका भ्रम हुआ, सतोगणसे ईश्वरकी कल्पना, अनुमान, 
पैदा भयी है। सहुरु श्रीकबीरसाहेबक्े सत्य निर्णयकों पारखी सन्त 
कहते है. कि-- हे अद्वेतवादी पण्डित ! सुनो ! ब्रह्म, इश्वरको अब 
कहो, गणातोत केसे कहते हो ? त्रिगणसे रहित, निराकार, निर्शुण, 
व्यापक, वह' केसे हुआ ? कहाँ हुआ £ मनमसानन्दोसे कट्पना 
करके शब्द निकाले बिना ब्रह्म, ईश्वरादिकी सिद्धता ही नहीं होती 
है, अतः वह सब जिगणके विकार वाणीका विपय बन्धन ही है' ॥२३९॥ 


साखी;-- बिन दुलहाकी दुलहिनी। झनी सेज रहि सोय ॥ 
गये अकारथ सोवना | चली निराशा रोय ॥२४०॥ 
टीका: अन्थकर्ता कहते हैंः-- हे जिज्ञासुओ ! जेसे कोई कारी 
कन्या सप्तमें एक ठुलहाको देखके उसे पति मान करके अपने 
डुलहिनी बनके शून्य स्थानमे उससे मिलनेकी आशासे खाली 
शोय्यापर अकेली सोय रही, सारी रात वीत गयी, तो भी, पति 
सम्बन्धका आनन्द नहों मिला। इसीसे उसके शुन्यमें सोना 
अकार्थ या व्यर्थ ही हो गया, दिन निकलनेपर वह खम्नका पुरुष 
उसे प्रत्यक्ष न मिलनेसे चिन्तासे निराश हो, रोय-रोय बिलाप करके 
भटकती चली गयी । तेसे ही सिद्धान्तमें अज्ञान अबोधका सममें 
दुलूहिनी बना हुआ दीन, मलीन नरजीवोने वेद, शास्त्र, पुराण 
आदिके प्रमाणसे, दुलहा > ब्रह्म, ईश्वर, परमात्मा, खामी, वरका 
नाम खुना, वाणी देखा | परन्तु वह तो मिथ्या कव्पना है। सत्य 
चोथ हुए बिला ब्रह्म आदिसे मिलनेके लिये अधीर होकर, सूनी 
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सेज़ 5 शून्य आकाशवत्‌, पूर्णव्यापक, परमात्मा मानके भ्रमर 
गफा ब्ह्माण्डके शूल्य दौय्यामें चित्त-चतुष्यको रूय करके निर्विकल्प 
शून्य समाधि रगायके सोय रहे हैं, गाफिल, बेभान हो रहे हैं । 
परन्तु दुलहावत्‌ माना हुआ ब्रह्म तो श्रमरूप मिथ्या धोखा है। 
इसीसे योगी, ज्ञानियाँके धारणा, ध्यान, समाधि लगायके सोना, 
शूत्य, उनन्‍्मुन होना, सो तो गाफिली होनेसे, अकारथ “८ निष्फल, 
व्यर्थ, वाहियात ही, हो गया । उनकी इच्छा पूर्ण नहीं हुईं, इसी 
तरह नर जन्मका सारा आयु बीत गया। एक दिन शरीर भी 
छूटने लगा, तब तो निराश > असहाय, अनाथ, दु'खो हो करके 
रोय-रोयके शोकमे व्याकुल होकर पछताया, घबराया, प्राण छूटा, 
तो अध्यासने जीवको चौरासी योनियोमें लेके चछा गया। आखिर 
तक जीव-ब्रह्मकी एकता नहीं हो सकी। सब साधनाएँ फजूल 
हो गयी । अतः कर्ता ईश्वरादिके मिथ्या मानन्दीको सत्सड़से 
परखकर हटाना चाहिये ॥ २४० ॥ 
साखीः -- जो जीव होता बिन्द ही । कहें विचार कबीर ! ॥। 
सड़ति करते शक्तिसों | तबहीं तजत शरीर ॥२४१॥ 
टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हैंः--और हे वीयवादी विषयी 
लोगो ! जब तुम छोग जड़ वीर्यंको ही चैतन्य जोब मानते हो, तो 
तुम छोग ठीक-ठीक विचार करके कहो कि-- जो यदि वीर्य ही 
असलमे जीव होता, तब जिस समय, शक्ति मायारूप ख्रीसे पुरुष 
छोग, सह्गभति सम्भोग या मैथुन करते हैं, उस वक्त बिन्दु पतन' 
या वीरय॑ स्खलित हो जाता है। फिर शरीरसे वीय॑ निकल जानेपर 
पुरुष तव तुरन्त वहीं शरीर छोड़के मर जात/वा उसे मर जाना 
चाहिये था। फिर गिरा हुआ दी भी ख्ीकी भगकी उष्णता पायके 
विनाश हो जाना चाहिये था। परन्तु ऐसा तो कहीं नहीं होता है । 
यदि वीय॑ गिरनेपर पुरुषकी सत्यु और योनियोंकी गर्मीसे वीये 
गर्भके शरीरका नाश हो जाता। तब तो माना जाता कि-- हाँ ! 
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वीये ही जीव है ओर तब तो कोई भी पुरुष स््री-सस्मोग नहीं 
करते । किन्तु, यहाँ तो उससे उद्ठा पाया जाता है। बहुतेंरे विषयी 
कामी पुरुष स्थीसे नित्य ही मेथुन किया करते हैं। हर वक्त मेथुनमें 
रज-वीर्य पतन हो नष्ट होता ही रहता है । अति भोगसे मुखमे हड्डी 
हड्डी दिखने लग जाती है, तो भी जीते ही रहते हैं। इसलिये वीर्य 
अनज्नसे बना हुआ, सप्त घातुओंका रस जड़ ही है, वह चैतन्य जीव 
नहीं है। वह ब्रह्म भी नहीं है, वीर्यको ब्रह्म कहनेवाले कवि लोग 
विचार करके कहें कि-- स््री-सजढ़ भोग करनेसे वीये पतन होके 
शक्ति क्षीण होती है, तब ही शरीर छूट क्‍यों नहीं जाती है ? अतः 
चह' जड़वीर्य जीच, ब्रह्म, ईश्वरादि कुछ भी नहीं है। सब मानन्दी 
मनका मिथ्या कव्पनामात्र है । निर्णय करके डसे यथार्थ 
जानना चाहिये ॥ २७१ ॥ 
साखीः-- कबीर जेता_ साधना । साधन गुण ओगूण ॥। 
कहहिं कबीर शब्द बिन परखें। सकल साधना सन ॥॥ २४२॥ 
टीकाः-- प्रन्थकर्ता कहते हैः हे नरजीवो ! संसारमे पारख 
बिना कल्पित ब्रह्म, ईश्वर, खुदा, खर्गादि, सिद्धि, ऋद्धि, आदि 
प्राप्तिदकी आशासे गुरुषवा लोगोंने वेदादिका वाणीके प्रमाणसे 
कम, उपासना, योग, ज्ञान, ध्यान, विज्ञान, ब्रह्म-समाधि, 
इत्यादि जितना भी कष्टकर ओर सहज साथनाएँ किये, 
कराये हैं, सो साधनोंसे कोई कल्याणकारी सहुण विधषेक आदि 
तो प्राप्त नहीं हुआ। बल्कि निर्मुण, निराकार, व्यापक, अहांब्रह्म 
कहके और भी अव्रगुण, दुर्गुण, श्रम, धोखामें अ्सित हो 
गये, कल्पनाको ही छाद लिये। तहाँ जिसे साधनोंसे प्राप्त 
करना चाहते है, सो ब्रह्म, ईश्वरादि तो, औगूण ८ निर्गुण माने हैं । 
इसलिये सहुरु श्रीकबीरसाहेबके पारख सिद्धान्तके ममश् पारखी 
सन्‍्व कहते हैं।-- सारशब्द गुरुसुख निर्णयसे पारखी सहुरुके सत- 
सह दारा काल, सन्धि, झाई, तत्त्वमस्यादि शब्द वा वाणी जालको 
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यथार्थ परखे बिना, कसर खोट, सत्यासत्य जाननेमे नहीं आता है। 
निज्ञ चेतन्य पारखसखरूपका बोध स्थिति नहीं होता है । अतएच बिना 
पारख मनुप्योंका किया हुआ सम्पूर्ण साधनाएँ खूना, व्यर्थ, 
निष्फल हो जाती हैं । क्योंकि, ओर सकल साधनाएँ जीवोंकों शून्य 
गाफिलीमें ही ले जाके गाड़नेवाले हैं। उससे कुछ भी हित नहीं होता 
है; अतः असार सब साधनोंको त्याग देना चाहिये ॥ २४२ ॥ 


साखी!-- है साधन लावा लखे | साधन लखेजुँ बाज ॥ 
शब्द विवेकी पारखी | साधनके शिरताज ॥२४३॥ 


टीका+-- अन्थकर्ता कहते हैंः:-- ओर जो मनुष्य भक्ति, योग, 
शान।दिकी साधनाएँ नहीं करते हैं, उन्हें गुरुवा छोग, लावा बटेर, 
निर्बल, पक्षीकी सदश तुच्छु लखते या देखते हैं, ओर जो कठोर 
साधनाओंमें लगे हैं, उन्होंके मानन्‍दीकी साधना संयुक्त हैँ, उन्हें 
साधक लोग बाज पक्षीवत्‌ बलवान भ्रष्ठ, उच्च लखते हैं, उन्हें वे 
सिद्ध पुरुष समझते हैं। जैसा बाज बटेरको धोखा दे-देके मारकर 
खाता है। तेसा वे कपटसुनि, घूर्ते छोग भी वाणी, कल्पना इढ़ा- 
इृढ़ाके ईश्वरादि कर्ता, खुख-दुःखाोँका दाता कोई परमात्मा है, 
उसके प्रासिसे परमाननन्‍दकी लाभ होती है, इत्यादि, इढ़ा-दढ़ाके 
गरीब, अबोध मभलुष्योंकों भुदा करके तन, मन, धनादि, हरण 
कर लेते हैं। साथनसे वे खार्थ सिद्ध करते हैं। वे सब ढोंगी, 
ठग, अविवेकी बने हैं। ओर जो पारखी सन्‍त खारशब्द ठकसार 
द्वारा परीक्षा करके सब शब्द जालोंको विवेक करके निर्णय 
ग्रहण करते-कराते हैं, थे ही शब्द-विवेकी पारखी, सम्पूर्ण साधु 
समाज और साधक-सिद्धोंके "ऊपर सर्वोपरि, सर्वोच्च, सर्वेभेष्ठ, 
शिरताज>शिरकी अमूल्य रल्लजड़ित मुकुट वा ताजके समान 
महान मान्यवर, परमपूज्य होते हैं । उन्हींकी शरण-सत्सज्ञ विचारसे 
नरजीवोकी सुक्ति प्राप्ति होती है, ऐसा जानना चाहिये ॥ २७३ ॥ 


[११३६ | संयुक्त घट ग्न्थः |... [ भ्रीकबीरपरिचन साखी-- 


साखीः--- कबीर शून्यकी सेयके | होय चहे भवपार ॥ 
जैसे दीपक चित्रको | करे कोन उजियार ! ॥ २४४॥ 
टीकाः- भ्न्थकर्ता कहते हैः-- हे नरजीवो ! इस कायावीर कबीर 
मनुष्य जीवोने निज खरूपको भूलके भ्रम चक्रमें पड़े । तब, शूल्य + 
जहाँ कुछ भी नहीं, आकाश, निराकार है, बस, तद्वत्‌ निगशुंण, 
निराकार, बेहद वा अनहद्द ब्रह्म, परमात्मा कोई एक अद्वेत आकाशके 
नाई ठहराये हैं। फिर उसी शून्यरूप “खं? ब्रह्मकी प्राप्ति तदाकार 
होनेके लिये नाना तरहसे योग, ध्यान, झानादि साधनोंका सेवन, 
अभ्यास करके वे भचसागर वा आवागमनसे पार होकर मुक्त 
होना चाहते हैं। परन्तु मूछका विचार कुछ भी नहीं करते हैं, 
कि-- वह तो मिथ्या धोखा है, कोई वस्तु ही नहीं है, तो फिर 
उससे मुक्ति कैसे होगी ? जैसे भीतमें, ओर कागजमें किसीने अच्छे 
रहसे खुन्दर दीपकका आकार अक्लित करके बनाया हो, अथवा 
जलती हुई दीपककी फोटो खींचके रखा हो, तो कहो भरा ! वह्द 
चित्रका दीपक कोन, कहाँ, केसा-- किश्वित्‌ भी उजियाला वा 
प्रकाश कर सकता है ? वह चित्र प्रकाश क्या करेगा ? कुछ भी 
नहीं करेगा तेसे ही चेद, शास्त्र आदिमें छिखी हुईं वाणी, झाब्द 
दीपक है। उससे ब्रह्म, ईश्वरादिकी कबिपत चि+-मानन्द्री खींच 
दिया है। फिर वह किसके हृदयको क्या प्रकाश करेगा ? केसे 
अज्ञान अध्यास छुड़ायेगा? केसे भवपार होंगे? वह शूल्य ब्रह्म 
आदि मानन्दीसे कुछ कल्याण हो नहीं सकता है ॥ २४४ ॥ 
साखीः-- जगत पदारथ जाहिकीो । बूक खड़ी होय जाय ॥ 
जैसे बाघ चित्रकों | कहो कोनको खाय १ ॥२४५॥ 
टीका+-- अन्थकर्ता कहते हैं।--- और जिस भ्रमिक, मूढ़, अवि- 
वेकी मलुष्यको, जगत्‌ पदारथ 5 पदरूप वाणीका अर्थ करके जगतके 
पाँच तत्वरूप बद्याण्ड, पिण्ड, समस्त विश्वरूप एक बद्धेत ब्रह्म है, 
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कक 
ऐला मानन्दी दृढ़ भयी, तो बूझ खड़ी होय जाय 5 वही वाणी 
कव्पनाको समझ-बूझके प्रतीत करनेसे ऐसा ही भावना, अनुभव, 
उनके हृदयमें खड़ी हो ज्ञाती है। चराचर जगत्‌ सब एक ही 
बह्म है, सो में हूँ, द्वेत कुछ भी नहीं है, यही निश्चय खड़ी, साव-, 
धान हो जाती है। किन्तु, वह भावना उनकी मिथ्या श्रम, भूल ही. 
हैं। जड़ ओर चेतन्य कभी एक हो नहीं सकता है; प्रत्यक्ष न्‍्यारा- 
न्‍्यारा ही हैं। जैसे चित्र वा तसबीरमें किसी कुशल चित्रकारने 
क्रर, हिसक पशु, बाघका चैसे ही आकार-प्रकार लिखके चित्र बना: 
दिया हो, वा बाघके फोठो खींचके रखा गया हो, कोई उसको. 
सजीव बाघ मानके दृढ़ भावना भी कर बेठे, तो कहो, वह चित्रका 
बाघ किसीको खा सकता हे? उसने किसीका शिकार करके 
खाया है ? कभी नहीं। तैसे ही वाणी-कव्पनासे चित्र खिंचा हुआ 
सिद्धान्तमें बाधवत्‌-त्रह्म, ईश्वरादि असत्य है, तो फिर कहो, वे 
किसके जन्म, मरणादिके दुश्खको खाके या मिटाके मुक्त करेंगे ? 
किसीकी भी नहीं करेंगे ? बल्कि वाणी, खानी मानन्दीसे जड़ाध्यासी 
हो, जीव सब चोरासी योनियोंके चक्रमें ही पड़े, ओर पड़ेंगे। अतः 
परखके वह भ्रम मिटाना चाहिये ॥ २७५ ॥ 
साखी;--- जग भासत सन्धिक किये । सन्धिक भास ब्रह्म ॥ 
कहहिं कबीर सन्धिक लखे। होय कोई नहिं भमं।।२४६॥ 

टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हैः-- हे जिज्ञासुओ ! जगतमे जड़ 
पाँच तत्त्वका विस्तार और अनन्त देहधारी चैतन्य जीव तो प्रत्यक्ष 
खत्य भासते हैं, या सबको दिख ही रहा है। परन्तु अविवेकी 
वेदान्ती लोग जड़ ओर चैतन्य दोनोंको, सन्धिंक ८ एकमे मिलायके 
या कव्पनामे मनको जोड़के चशाचरमें पूर्ण एक ही बह्म है, ऐसा 
माननदी किये है। इसीसे, सन्धिक ८ मिथ्या मानन्दीके सम्बन्धसे 
उन्हें जगत्‌ सब ब्रह्मरूप एक अद्वेत ही भासता है। यानी अमसे 
' ऐसा निश्चय होता है। पारख सिद्धान्तके शाता सहुरु भ्रीकबीरसाहेब , 

सं० नि० घट० ७२--- 
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के सत्य निर्णयको, पारखी सन्‍त कहते हैं कि-- ग़ुरुमुख निर्णयसे 
परख करके जो जिज्ञासु, सन्धिक - मनकी मानन्दीको, ठीक तरहसे, 
लखते - देखते, जानते, पहिचानते हैं कि -- मानन्दी सकल असत्य 
धोखा है, वह असार कल्पनाका ही विस्तार है। सबको जानने- 
माननेवाला चैतन्य जीव ही सत्य अखण्ड है, ऐसे बोध दृढ़ होनेपर 
फिर उन्हें कोई कर्ता, ब्रह्म, ईश्वरादिका मिथ्या श्रम कभी हो नहोीं 
सकता है। जड़, चैतन्यका भेद यथार्थ जान लेनेपर ओर कोई भ्रम 
नहीं होता है, पारखके प्रतापसे सब भ्रम, भूल मिट जाती है ॥२४६॥ 
साखीः-- त्रह्मादि सनकादि जो । सबका सन्धिक ज्ञान ॥| 
कंहहिं कबीर शिरमोर सो। लखेजो सन्धि विज्ञान | २४७॥। 
टीका+-- अन्थकर्ता कहते हैं--- और हे सन्‍्तो ! प्रथमके गुरुवा 
छोग ब्रह्मा, विष्णु, महेश, और सनकादिसे लेके अठासी हजार 
ऋषि, मुनि, तपस्थी, उन्हींके शिष्य वर्ग और उनके मतवादी 
अनुयायी जो-जो हो गये हैं, उन सवोका वही, सन्धिक मिथ्या 
मन-मानन्दीका मिलाप, जगतको ब्रह्म माननेका ज्ञान दृढ़ हो रहा 
है। अभी उनके पक्षपाती सम्प्रदायी लोगोंकों भी बही सन्धिक- 
ज्ञान-बह्मयश्ञानका निश्चय हो रहा है। द्र॒ष्टाकों परथक्‌ करके उन्होंने 
पारखदृष्टि नहीं किये, ओर करते भी नहीं हैं। इसीसे महाभ्रम, 
भूलमें पड़े हैं। अतएव सहुरु श्रीकबीरसाहेवके सत्य निर्णयको 
पारखी सन्‍त कहते हैं कि-- मानन्दीमे पड़े हुए सब लोग तो 
बद्ध, तुच्छ हैं। परन्तु जो विवेकी पारखी सन्त सत्य निर्णयसे 
परीक्षा करके रखते हैं, वे, विज्ञान चराचरमे व्यापक एक 
आत्मा ठहराया हुआ आत्मज्ञान या बृह्ज्ञानको विशेष शान 
मानके उसे ही, सन्धिक > मन-मानन्दीसे गुरूुषवा लोगोंने जो अपना 
खरूप निश्चय किये हैं-- सो मिथ्या धोखा है, भूल है, सरासर 
अ्म मात्र है, ऐसा लखते हैं, उसे जान-पहिचानके उसके मानन्दी 
त्यागते हैं। सोई परीक्षक, पारखी सबके शिरमोर होते हैं, या 
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वे ही सन्‍त शिरोमणि, सर्वश्रेष्ठ हैं। वे ही निज पारखखरूपमें 
स्थिति करके जीवन्मुक्त होते हैं । ऐसे ही पारखी सन्‍्तोंके सत्सहइ- 
विचार करके, सन्धि विज्ञानको रूखके न्‍्यारा हो रहना चाहिये 
पारखमें ठहरना चाहिये ॥ २७७ ॥ 


साखी।-- राम नामकी औषधी ।सन्धिक विष दियो सान ।। 
वह रोगिया भवपान करि । रोगिया वेद्य समान ॥|२४८॥ 


टीकाः-- भ्रन्थकर्ता कहते हैंः-- हे मनुष्यों! श्रमिक पारख 
हीन गुरुवा लोगोंने अबोध, अज्ञानी, आवागमणादि कठिन रोगोमे 
पड़े हुए नरजीवोंकों धुलाकर राम-नामको बड़ी औषधि अमूल्य 
बूटी बता करके उसमें मिथ्या मानन्दी कठ्पनाके विष-तीक्षण जहर 
ही सान दिये या मिला दिये हैं। अर्थात्‌ राम > सशुण परमात्मा, 
नाम - निर्शुण परमात्मा कोई एक अलग ही कर्ता पुरुष बताके 
चैतन्य खरूपकी बोध-मिटाके यही, औषधि -- उपदेश दिये कि-- 
जड़-चेतन्यमे एक ही आत्माराम परिपूर्ण भरा है, तुम और हम 
सोई एक अद्वेत आत्मा वा ब्रह्म ही हैं, ऐसा विश्वास करके मान 
लो, इत्यादि समझाये। उसमें, सब्धिक रन एकता, जोड़, मिलाप, 
चराचरमें एक आहैमा ऐसी मानन्‍्दी सोई, दिष--वाणीका विषय 
मनकी कल्पनारूप हलाहल जहर एकमेक, गोलमाछक करके सान' 
दिये वा धोखेमें जीवको मिला दिये। फिर, रोगिया>जन्म- 
मरणादि रोगोंसे दुश्खी जीवोने वहीं मिथ्या उपदेशको अ्रहण 
करके कल्पित वाणीरूप भवसागरमें पूर्ण एक ब्रह्म सर्वात्मा, 
सर्वाधिष्ठान 'अहं ब्रह्मास्मि, इसी भ्रमको वी करके अरहु, लट्ठ, 
बेहोश, शून्य हो गये। -रोगीको जहर मिलायके लेटा कर वेद्य 
बने हुए शुरूवा छोगोंने भी भर पेट वाणी कल्पना दाली जहरका 
शबेत, खूब पीये, तो वे भी आत्मा व्यापक बनके सू्च्छित हो गये । 
इस तरह वैद्य ओर रोगी एक समान अचेत हो गये । याणी गुरु, 


[११४०] संयुक्त घट भन्‍थः। | श्रीकबीरपरिचय साखी-- 


शिष्य दोनोंने शून्य नभके समान आत्मा वा ब्रह्मको अपना रूप 
मानके जड़ाध्यासी गाफिल हुए, तो पतित हो चोरासी योनियाके 
अक्रमें पड़ गये, विना पारख ॥ २७८ ॥ 


साखीः--बअञ्मा गुरु सुर असुरके । सन्धिक विष नहिं जान ॥ 
मारे सकल ऑधायके । सन्धिक विष करि पान ॥२४६॥ 


'.. टीका+- भ्रन्थकर्ता कहते हैं:-- और हे नरज्ञीवो ! पूर्व समयमें 
ब्रह्म नामक पण्डित, वेद वक्ता हुआ था; वह, सुर“>देवगण वा 
सत्त्वगगुणी मनुष्योंके ओर, अखुर>दानवगण या बैत्य, राक्षसाौंके 
वा तमोशुणी मलुष्योंके, गुरु-डपदेशदाता, विद्या पढ़ानेवाला, 
शिक्षकके रूपमें उन दोनोंके ब्रह्मा ही गुरु बना था। परन्तु उसने 
भी, सन्धिक विष >-मन सानन्‍्दोकृत बह्म, ईश्वर, एक आत्माकी 
कव्पनाको असत्य नहीं जाना। इसीसे कर्ता पुरुष परमात्मा कोई 
एक मान-मानके धोखामे पकड़े भूछा रहा। जब गुरु ही भूला था, 
तब शिष्यगण तो सहज ही महान भूलमें पड़े थे। ब्रह्म आदि जो 
माना, सो नरजीवोंकी ही मिथ्या कल्पना है, सो नहीं जञाने। 
और सकल त्रिगुणी मनुष्योंको, ऑधायके--उल्टी बोध दृढ़ाय नीचे 
गिरायके, चैतन्य हंससख्रूपका ज्ञान खोयके “नए्-भ्रष्ट, पतित, 
कर-करायके धोखा देदेके, मारे> जड़ाध्यासी श्रमिक बनाये हैं। 
ज्ञान-साक्षीकों ढांकक्े विज्ञानसे महा अज्ञान हो, मुक्तिपदकों भारे-- 
विनाश किये, ओर अभी उनके अनुयायी जो योगी, ज्ञानी, भक्त 
आदि है, वे सब भी वही, सन्धिक ८ मिथ्या भमानन्दी करके वाणीका 
कालकूट विष > कल्पनाकों नाना सिद्धान्तवाली वाणीको ही पान 
कर-करके अचेत, श्रमिक, जड़ाध्यासी हो मर-मरके चौरासी योनियोंमें 
ही चले जा रहे हैं। बिना पारख खानी-वाणीके विषरूप विषयकों 
ही पीके वा अहण करके नष्ट-भ्रष्ट हो, चऋयताप, आदिके असहाय दुःख 
भोगे और भोग रहे हैं. ॥ २७९ ॥ 
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साखी!--- उसवासे जग ऊबरे | विश्वासे मरि जाय ॥ 


उसवासे विश्वासकी | मारा ढोल बजाय ॥ २५० ॥ 
टीका+--अ्रन्थकर्ता कहते हैंः-- हे मनुष्यों ! जो पुरुष, पारसोी 
सहुरुका सत्सह्व करके, उसवासे > ब्रह्म, ईश्वर, आत्मा, खुदा आदि 
कव्पनाको परख करके उसके तरफसे मिथ्या वासना, चिन्तन, 
मानन्दीको छोड़कर अविश्वास कर लेते हैं, अर्थात्‌ ईश्वर कर्ता 
आदिका कुछ भी विश्वास नहीं करते हैं ओर हंसशुण रहनी 
रहस्यको ही धारण करके स्थिर, शान्त हो जाते है। वे अवश्य ही 
जगतके खानी-वाणी जालोसे छूट करके उबर गये वा ऊबरेंगे, पार, 
निर्बन्‍्ध, मुक्त होवेंगे। ओर जो-जो मलुष्य छोग बिना विचारे ग़ुरुवा 
लोगोंसे वेद, शास्त्र, पुराण; कुरान आदिकी वाणी सुन-खुनके जगत्‌- 
कर्ता ईश्वर, ब्रह्म, खुदा, आदि मान-मानकर अन्धविश्वास दृढ़ 
करते हैं, वे सब जड़ाध्यासी, श्रमिक, बद्ध) होकर मर-मरके 
चौरासी योनियोंके चक्रमें ही पड़ जायेंगे। ओर संसारमें गुरुवा 
लोग, ढोल बजाय ८ कठिपत वेद आदि वाणीका उपदेश मझुखरूपी 
ढोलके पोलसे बजाय-बजायके, यानी शिक्षा कथन कह करके 
इढ़ाय-दढ़ायके सब प्रकारसे ईइबर, ब्रह्म आदिकी भरोसखासे मुक्ति 
सुख आदिका विश्वास दिलाय-द्लिायके -सत्यानाश कर रहे है । 
कोई पक कर्ता पुरुष निश्चय कराय, वाणीकी ढोल बजाय कल्पनाका 
ढेला मार-मारके विनाश किये और -कर रहे हैं। उसे, उसवासे -- 
अविश्वास करनेवाले विंवेकी सन्त अन्धविश्वासको खण्डन करके 
निर्णय उपदेशका ढिढोंरा पीट-पीटके भ्रमः भूलको शञानले मार: 
मारके हटा रहे हैं, निज-पर हित ही कर रहे हैं ॥ २०० ॥ 


साखी:-- बोले वाणी होत है। मोन रहे ते श्वास ॥ 


कहहिं कबीर मुख नाशिका । शब्द करें परकाश ॥२५१॥ 
टीकाः-- भ्रन्थकर्ता कहते हैंः-- ओर हे सन्‍तो ! जब मनुष्य 
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भोन 5 चुपचाप रहते हैं, तब अकेला ही प्राणरूप झवास वायु 
चलती रहती है । उसे गुरुवा लोग निःअक्षर ब्रह्म, प्राणरूप, 
प्ररमेश्वर, कहते हैं। फिर जब हाब्द उच्चारण करके बोलते हें, 
तब ५२ अक्षर प्रगट होके वाणी पेदा होती है। उसको ७3“काररूप 
प्रणव ब्रह्म वा शब्द ब्रह्म कल्पना करते हैं। अतः सहुरूु श्रीकबीर- 
साहेबके सत्य निर्णयको पारखी सन्‍त कहते हैं कि-- देखिये ! 
इस प्रकारसे मुखसे उच्चारित वण-अक्षररूप शब्द तथा नासिकासे 
आने-जानेवाली द्वास-वासु, नादरूप शब्द दोनों भी वायुका 
विषय जड़ ही हैं । किन्तु, बेपारणी गुरुवा लोग वही समान-विशेष 
शब्द द्वारा कर्ता एक कोई ब्रह्म, आत्मा, ईश्वर, खुदा, आदिको मन 
कल्पनासे जगतूमे प्रकाश किये ओर कर रहे हैं। सो सब हशाबब्द 
विषयका ही प्रकाश है। अथवा जब बोलते हैं, तो नाना परकारके 
वाणी प्रगट होते हैं। सो वाणी कहने-सुननेमें ही मन लगाये रहते 
हैं, ओर ज़ब थकके मौन रहते हैं, तब श्वासमें लक्ष वा खुरति 
लछूगाये रहते हैं। पारखी सहुरः कहते हैं-- उस तरह मुख ओर 
नासिकासे परा, पश्यन्ती, मध्यमा, और चैखरीरूप चार वाचाके 
शब्दसे कथन करके बहए, ईश्वरादिके जो प्रकाश करते हैं, सो सिर्फ 
जड़ दाब्द विषयके सिवाय ओर कोई सत्य वस्तु नहीं है, अतः परख 
करके भ्रमको तव्यागना चाहिये॥ २५१ ॥ 
साखीः-- सन्धिकते सब ईशता । सन्धिक अथे परमान ॥ 
कहें कबीर निःसन्धि जो | सो भी सन्धिक जान ॥२४२॥ 
टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हैंः-- हे संन्‍्तो ! संसारमे जितने 
भी सिद्धान्त प्रगट किये है, सो सारा मन-मानन्द्रीकृत ही हैं । इसीसे, 
सन्धिकते - वाणी कब्पनाके मानन्दीसे ही सब कोईने ईश्वरकी 
विशेषता वर्णन किये हैं । पट्गण सहित ईशता भी मानन्‍्दीसे ही 
“ सिद्ध होता है । और ज्ञानियोंके ज्ञानकी विशेषता, महत्त्व, या 
'मंहिसा भी मानन्‍दीसे ही ठहराते हैं। फिर छाब्दके अर्थ छगाकर 
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वेद प्रमाणसे एक परमतर््व परमात्मा जो ठहराये, सो भी, 
सन्धिक > मिथ्या मलकी मानन्दीमात्र ही है। और जो जिसको, 
कहे कबीर > गरुवा लोग कहते है. कि-- ब्रह्म. आत्मा, परमात्मा, 
निःसन्धि है, असन्धि परिपूर्ण सर्वत्र भरा है, मन, वुद्धि, वाणीसे 
परे, मन-मानन्दीसे परे है। असीम, निराकार, निर्शुण है, इत्यादि 
जो महिमा किये है, सो वह भी खास मनका ही मानन्दीमात्र ही 
है, ऐसा जानिये ! मानन्दी किये बिना तो ऐसा असम्भव कथन 
निकल ही नहीं सकता है। वैसे वह कहीं कोई सत्य वस्तु विवेकसे 
ठहरता ही नहीं । अतः जीवको छोड़ करके और जो-जो भी सिद्धान्त 
स्थापन किये हैं, सो सब मनके मिथ्या कब्पनाके मानन्दीमात्र हैं। 
ऐसा जानकर परखके उसे त्याग देना चाहिये ॥| २५२ ॥ 
साखीः-- नाहीं जगतका बीज हैं। जीवत सद्गभ रहाय ॥ 
रे भरोसा नारिका । मये सज्नहि जाय ॥२१४३॥ 
टीकाः-- ग्रन्थकर्ता कहते हैंः-- ओर हे मनुष्यों! ये अ्रमिक 
ब्रह्मशानी लोग कहते हैं कि-- दझेत करके जगत्‌ कहां नहीं हे, 
ख पुष्प, दश श्ज्ञवत्‌ जगत्‌ नास्ति है। मन, बुद्धि, वाणी नहीं, तू 
नहीं, में नहीं, जगत नहीं, माया नहीं, जो कुछ है, सो एक ब्रह्म 
अधिष्ठान ही सत्य है। “एकोबह्म द्वितीयोनास्ति” इत्यादि बताते 
हैं। और सुन्दर विलासमें कहा हैः-- “नाहि नाहि करे सोइ तेरो 
रूप है |!” तहाँ नाहीं - एक ब्रह्मके सिवाय दूसरा कुछ नहीं, ऐसा 
गुरुवा लोग जो कहते हैं, सोई सारा जगत्‌ चारखानी चौरासी 
योनियोंका मुख्य कारण और आवागमनमे जीवको डोलानेका 
बीज है । जीतेतक ब्रह्म मानन्दी करके जड़ाध्यासी होते हैं, फिर 
शरीर छूटके मरनेपर वह खानी, वाणीके अध्यास धासना सूक्ष्म 
देहके साथ ही जीवके सह्ल चला जाता है। वहीं खंस्कारके अनुसार 
पशु, पक्षी, उष्मजादि योनियोमें जीवको लेजाके डाल देता है। 
जो . कोई मनुष्य उस, नारी ८ कब्पित चाणीका विश्वास करके 
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ईंश्वरादिकी आशा, भरोसा करते रहते है, वे बड़े धोखामे पड़ 
जाते हैं। जीतेतक भी अध्यास जीवके साथ ही लगी रहती है । ओर 
देह छूटनेपर भी साथ ही चलो जाती है, ऐसी वह बड़ी बलाय 
हो जाती है ॥ अथवा खानोमें अर्थ--- ख्री खुखरूप नहीं है, वह तो 
'महादुःखरूप ही है। फिर जगतूमें शरीर धरानेकी बीज है, जन्म, 
मरण, गर्भवास, होते रहनेका भूमिका है। जीतेतक स्री और 
उसके वासना-अध्यास पुरुषोंके सज्ञ-साथमें ही चिपके रहती है । 
जो मूर्ख पुरुष उस अविश्वासिनी ख्लोका विश्वास करके विपया- 
ननन्‍्दादिके लिये आशा, भरोसा करते है, वे अवश्य घधोखामें पड़ जाते 
हैं । फिर मर जानेपर अध्यासवश उसी स््रीके सज्ञमे उसके गुप्त अड् 
गर्भवासमें वे जीव चले जाते हैं, और नाना कष्ट भोगा करते हैं। अतः 
परखकर खानी, वाणीकी अध्यासोंको त्यागना चाहिये। ब्रह्मानन्द, 
ओर विषयानन्द दोनों ही जीवोको बन्धन है, ऐसा जानिये | ॥९०३॥ 
साखीः--- सबकी उतपति जीवसो | जीव सबनकी आदि ॥ 
निर्जिबते कछ होत नहीं । जीव हें पुरुष अनादि ॥२५४॥ 
डीकाः-- अन्थकर्ता कहते हें:-- हे जिज्ञासुओ ! वास्तवमें 
यंथार्थ बात तो यह है कि-- अनन्त, देहधारी चैतन्य जीव तथा 
जड़ पञ्चतत्वका यह संसार खतः सिद्ध अनादि है। तहाँ जड़तत्त्वोंकी 
' शक्ति सम्बन्धसे जड़ कार्योकी खष्टि होती है। ओर चारों खानीकी 
' देह, कर्मोकी खटथ्टि जीवोसे होती हैं। फिर कोकमे वेद, शास्त्र, 
' पुराण, कुरान, बाइबिल, इत्यादि समस्त वाणी-जाल, मत, पन्‍्थ, 
' नाना खिंद्धान्त, षट्दर्शन--%६ पाखण्डोंका पसारा और माना हुआ 
" ब्रह्म, आत्मा, परमात्मा, परमेश्वर, ततीस कोटि देवता, भूत, प्रेतादि 
: खुदा, ऋद्धि, सिद्धि, करामात, मन्त्र सामथ्यें, इत्यादि तथा विषय 
- बिस्तार पाप, पुण्य, विद्या, बुद्धि, कछा, कोशल, जात, पात) कुल, 
सोश्न, नाता, मान, मयादा, न्याय, अन्याय, कायदा, कानून, इत्यादि 
अबोकी उत्पकलि नरजीवोंसे ही हुआ है और हो रहा है। इसलिये 
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उन सबोंके आदि कर्ता, प्रधान, प्रथम खबसे श्रेष्ठ मनुष्य जीव 
ही हैं। अगर प्रथमसे ही नरजीव न होते, तो उतना सारा पसारां 
कैसे कहाँसे होता ? सो कुछ भी न होता। और निर्जीच, जड़से 
तो कुछ कर्तव्य, ज्ञान, विज्ञान आदि प्रकाश तो कुछ होता ही 
नहीं, तेले कल्पित, ब्रह्म, ईश्वर, खुदा आदि भी निर्जीव, निष्प्राण 
श्रम धोखा ही मात्र हैं। अतः डससे तो कुछ भी पुरुषार्थकी प्रकाश, 
प्रचार, काये, उपदेश, इत्यादि नहीं होता है। इसलिये निश्धय 
करके नरदेहधथारी चैतन्य जीव सर्वपुरुषार्थ संयुक्त, पुरुष है, यही 
पुराण पुरुष, अविनाशी, अखण्ड, नित्य, सत्य, खतः अनादि है। 
ऐसा जानकर सर्वविषयोंक्रे आशा, वाशा, कव्पनादि त्यागकर 
पारख खरूपमें अटल होना चाहिये ॥ २०७ ॥ | 
(5 सु (| श 

साखी!ः--जीव निरादरकी वचन । सब आचाये कहें जाहि ॥ 
कहहिं कबीर अचरज बड़ा | शिव उपदेशत काहि ॥२५५॥ 
टीकाः-- अ्न्थकर्ता कहते हैं:-- और हे सन्‍्तो ! वेदान्त शास्त्रके 
आचार्य व्यास, वशिष्ठादिसे छेकरके शझ्ज राचायं इत्यादिसे अभीतक 
सब बेदान्ती छोगोंने जीवको निरादर करनेका वचन कहे हैं, 
और कह रहे हैं । अर्थात्‌ जीव तुच्छ है, अल्पज्ष, अत्पशक्तिमान, 
प्रतिबिम्ब, अंश, आभास, अज्ञान, "अविद्याग्नसित, पराशक्ति, दीन, 
हीन, मलीन, छाचार, वह कुछ न कर सकनेवाला है, इत्यादि 
कथन करके अनाद्र, अपमान, हीनता करके कब्पित ईश्वरादिके 
बड़ाई करते जाते हैं। तहाँ सहुरु श्रीकवीरसाहेबके .सत्य निर्णयक 
पारखी सन्‍त कहते हैं कि-- देखिये ! इनके कथनसे तो जीवों 
तच्छ है, जो कुछ श्रेष्ठ है, सो परमेश्वर शिव ही हैं। परन्तु, उसीमें 
एक बड़ा भारी आश्चर्य होता है कि-- कहो भला ! उनके सवश्रेष्ठ 
माना हुआ, शिव-> ब्रह्म, परमात्मा, परमेश्वरने आजतक कहाँ 
किसको कुछ उपदेश दिया है ! कि, कुछ शिक्षा-दीक्षा देता है ! कुछ 
नहीं । ब्रह्मके सिवाय दूसरा कुछ नहीं है, ऐसा जो कहते हो, तो फिर 
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कल्याणखरूप परमात्मा है, उसके भजन, स्मरण, ध्यान, धारणा, 
समाधि लगा करके तदाकार होना चाहिये, इत्यादि वे जीवोके सिचाय 
ओर किसको वैसा उपदेश देते है? एकमें अनेक विरोधी व्यवहार 
कैसे हो सकते हैं? अतः शिव माना हुआ भी जीवका ही कव्पना 
है। हंस जीव ही नरजीवोको उपदेश देते, लेते है,इसीसे जीव सत्य 
है, और माननन्‍्दी मिथ्या है । ऐसा जानना चाहिये ॥। २०० |॥। 
सांखीः-- जीव बिना नहीं आतमा । जीव बिना नहीं ब्रह्म ॥ 
जीव बिना शिवो नहीं । जीव बिना सब भर ॥॥२५१॥ 
टीका+-- अ्न्थकर्ता कहते हैंः-- हे मनुष्यो ! चैतन्य-जोवके 
हुए बिना लर्वत्र व्यापक माना हुआ आत्मा, कोई चस्तु नहीं 
ठहरता है । तथा जीव चैतन्यके प्रत्यक्ष मोजूद हुए बिना सबसे बड़ा 
, परिपूर्ण माना हुआ निर्भमुण ब्रह्म भी कोई चीज नहीं है, ओर हाजीर, 
हजूर, सत्य चैतन्य-जीवके बिना कोई कहीं, शिव कल्याणकर्ता 
भी सावित नहीं होता है । इसलिये अन्॒मान, कब्पना करके नरजीच 
ही कहीं ब्रह्म होते है, “अहं ब्रह्मास्मि” कहते हैं, कहीं आत्मा वन के 
“अयमात्मा ब्रह्म” कहते हैं, ओर कहीं शिव होकर “शिवो5हं ” कहते 
हैं । यह सब कथन करने, कहने-सुननेवाले, गुरु-शिष्य होनेवाले सब 
मनुष्य जोब ही हैं। ब्रह्मादि तअय देव, सनकादि मुनि वर्ग, सब 
देहधारी जीव ही थे। जीवरूप मनुष्य न होय, तो आत्मा, ब्रह्म, 
शिव, कोन कहै-खुने, ओर कौन मानेगा ? अतएव जीवके बिना 
और जितने भी सिद्धान्त वाणी कब्पनासे स्थापन किये हैं, सो सब 
निर्जीव जड़ मानन्दी होनेसे मिथ्या भ्रम धोखामात्र है। और कुछ 
नहीं है | परखकर यथार्थ मेद जानना! चाहिये ॥ २५६ ॥ 
साखीः-- आतमा ओ परमातमा | ईश अह्मलों जोय ॥| 


जीव बिना झुरदा सकल । बूमे बिरका कोय || २५७ ॥ 
“ ' टीका+-- भन्थकर्ता कहते हैं;:-- और हे जिज्ञाखुओ ! निज 
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खरूप चैतन्य जीवकी पारल विचार छोड़कर मुरुवा लोगोंने 
अनुमान करके वाणीके प्रमाणसे जगतके कारण वा अधिष्ठान 
कहींपर आत्मा “सूत्रमणिन्याय”; घठ-घट व्यापक माने हैं, कहीं 
परमात्मा पिण्ड-ब्रह्माण्डमे भरा हुआ पूर्ण ठहराये हैं। कहीं इंश्वरको 
सर्वशक्तिमान्‌ कर्तापुरुष कहे हैं, और कहीं ब्रह्मको ही एक अद्वेत 
सबसे बड़ा माने हैं। सोई बात वेद, उपनिषद्‌ , शास्त्र, पुराणादि' 
ग्रन्थों विस्तारसे कल्पना बढ़ायके लिख दिये हैं। सब वाणी 
पढ़-पढ़के उसी बातको जोचते या देखते-दिखाते हैं, मानते-मनाते 
हैं। परन्तु आत्मा, परमात्मा, ईश्वर, परमेश्वर, ब्रह्म, परवरह्म तक 
जो कुछ भी निश्चय करके ठहराये, और मान रहे हैं, सो उसमें 
तो जीव नहीं हे । फिर चैतन्य जीवके हुए बिना थे खिद्धान्त 
सकल, मुरदा> जड़ देहका भास, अध्यास, मनकी अनुमान, 
कव्पनामात्र होनेसे असत्य श्रम धोखा ही है। उसे मानके जीवोकी 
कुछ भी भर्ताई वा कल्याण हो नहीं सकता है। बल्कि, अमिक 
जड़ाध्यासी होनेसे बड़ा अहित होके भव बन्धनोंमें ही पड़ जाते 
हैं। इस भेदको कोई बिरले ही निष्पक्ष जिज्ञासुजन, पारखी, साधु- 
गुरुके सत्सज्ञ-विचार करके समझेंगे, बूझेंगे ओर पारख बोधको धारण 
करके भ्रम-भूलको त्यागेंगे, वे ही मुक्तिको पायेंगे ॥ २५७ ॥ 
साखीः-- ईश्य ब्रह्म परमातमा | पात्रक्ष जो. कोय ॥ 
यह निर्जीवकी जीव है? पण्डित! कहिये सोय ॥२४८॥ 

टीकाः-- भ्रन्थकर्ता कहते हैं:-- हे मनुष्यो ! जिसको तुम छोग ओर 
तुम्हारे गुरुवा छोग षटुगुण ऐश्वर्यें संयुक्त, ईश्वर, कर्ता, अधिपति, 
विश्वपति, ब्रह्म, परमात्मा, पारत्रह्म, और खुदा, अछाह, गॉड़, परम- 
प्रभु जो कुछ और भी कई नाम लेके जिसकी बड़ो-बड़ी महिमा 
करते हो, तथा तुम्हारे जो कोई भी इश्टदेव हो, बताओ ! यह सब, 
'निर्जीय > जड़ मिथ्यादेहके सास, मानन्दी हैं, किज अथवा, जीव 
सजीव, चैतन्य, प्रत्यक्ष कोई वस्तु हैं? कहाँ हैं? केसे हैं? 
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६34 जे कम शिलिम शत मनन करत कली पक रत €। हलक लाल आलम 
है पण्डित ! बुद्धिमानों! सो इसीका निर्णय करके कहिये 
ईश्वरादिको तुम लोग जीव मानते हो कि-- निर्जीव * जीव 
कहोगे, तो फिर देहधारी एकदेशी ठहरनेसे सर्वदेशी माना हुआ 
व्यापकताका खण्डन हो जायगा, और यदि निर्जीव कहोगे, तो 
कर्तव्यहीन, ज्ञानहीन, जड़ वा मिथ्याभास ही साबित होगा। 
अतः वह मन-मानन्दी निजोंव शूल्य ही है। क्योंकि, जीव, निराकार, 
'निर्मुण, व्यापक कभी नहीं हो सकते हैं। इससे वह ब्रह्म आदि 
मिथ्या धोखा ही है। परखके उस भ्रमको जो छोड़ते हैं, सोई 
विवेकी कहलाते हैं ॥ २०८ ॥ 
साखीः-- कबीर जाके वचनमें | जीव अनादर होय ॥ 
नास्तिक ताकी जानिये। गुप्तसे बड़ा सोय ॥ २५४६ ॥ 

टीका: अन्थकर्ता कहते हेंः-- और हे नरजीवो ! जिन 
मतवादी, पक्षपाती, सम्प्रदायी गुरुवा लोगोंके वचनमेंसे साक्षात्‌ 
सत्य चैतन्य जीवका अनादर होता है, तुच्छु समझ करके जीवका 
अपमान किया जाता हैं, प्रतिबिम्ब, अंश, कार्य, बनने-बिगड़ने- 
वाछा ऐसा जीवको मानते हैं, हीनता बताके निन्‍्दा करते हैं, 
और जो वस्तु कुछ भी नहीं है, उसकी महिमा, बड़ाई, प्रशंसा, 
स्तुति करते नहीं थकते हैं। व्रह्म, ईश्वर, खुदा आदिको सचसे 
बड़ा शुप्त - निराकार, निर्शुण, अवाच्य, मन, बुद्धि, वाणीसे परे 
. कहने योग्य नहीं, ऐसा ब्रह्म, परमात्मा है, निःअक्षर इत्यादि वर्णन 
ऋरते हैं। सोई तो गुप्तरूपसे छिपा हुआ बड़ा नास्तिक हे । क्योंकि, 
'ज्ञ॒ अस्ति नास्ति' ज्ञो जिसका अस्तित्व नहीं हे, वस्तु ठहरे नहीं, 
शून्य आकाशचत्‌ ब्रह्म आदिको मान-मानके भूले पड़े हैं, उसीको 
'प्रका असली नास्तिक जान लीजिये, और सत्य चैतन्य जीवको 
जो मानते हैं, वे तो सच्चे आस्तिक हैं। चाहे कोई भी मतवादी 
हो, जीवको श्रेष्ठ न माननेवाले वे ही महानास्तिक मूढ़ हैं। अतः 
'पेसोंके कुसंइम जिशासुओने कभी नहीं लगना चाहिये ॥ २५९ ॥ 
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साखीः--- जीव अनादर जो कहे । नास्तिक ताको जान ॥ 
जीव देयासो मम दया | यह जो कहा भगवान ॥॥२६०॥। 
टीकाः-- ग्रन्थकर्ता कहते हैं:-- और हे मनुष्यों ! जो कोई भी 
हो, सनातनी, वेदान्ती, वेरागी, आयसमाजी, ब्रह्मसमाज़ी, नाथ, 
कर्तावादी, इत्यादि सकरू मतवादियाँमेसे जो-जो भी जीवको 
अनादर - तुच्छु, अपमान, करके खोटी-खोटी बात कहते है, जीवको 
बिलकुल निकम्मा समझते हैं, कल्पित ईश्वरादिके ही प्रशंसा करते 
हैं। जीवको ईश्वरके अधीनमें पड़ा हुआ लाचार बताते हैं, और 
जीवहत्या, चलिदान, यज्ञमे पशुवध करके मनमाने हिसा, हलाल, बैर- 
घात, ऐसे घमके नामसे महापाप करते है। डसे या वैसे लछोगोंको 
ही महानास्तिक, क्रर कसाई ओर हिसक नरपशु ही जानिये।॥ 
हे सनातनी लोगो! सुनो! तुम्हारे ही भगवान्‌ कृष्णने कहाः 
हुआ वचन गीता, भागवत, आदिमे लिखा है कि-- “'जीवॉपर 
किया हुआ दया, सो मुझपर ही किया हुआ दयाके समान है ।” यह 
जो भगवानने कहा है, सो क्या तुम लोग डसे भूल गये ? जिससे 
अन्धाधुन्द, जीवॉको पीड़ा दे-देके मार रहे हो ? खबरदार ! वह सब 
बदलामे तुम्हे भोगना ही पड़ेगा। इस बारेमे सहुरुने जो कहा हैे--- 
सो खुनो (ः-- 
साखीः--“जीव बिना जीव बाचे नहीं। जीवका जीव अधार ॥ 
जीव दया करि पालिये | पण्डित ! करो विचार ॥ 
जीव मति मारो बापुरा ! सबका एके प्राण ॥ 
हत्या कबहेूँ न छूटि है। जो कोटिन खुनो पुराण ॥ 
जीव घात ना कीजिये। बहुरि लेत थे कान ॥ 
तीरथ गये न बाँलचि' हो। जो कोटि हीरा देहु दान ॥7 
॥ इत्यादि बीज़क, | साखी १८२ | २११२। २१३ ॥ 
सब जीव मात्र खजातीय हैं, अतः निज-पर जोवपर दया, रक्षा, 
बन्धनसे छुटकारा करना चाहिये। पारखवोध होनेसे ही अपने 


| ११००] संयुक्त षट ग्रन्थः |. [ श्रीकब्ीरपरिचय साखी-- 





ज्ञीवपर पूण दया होती है। सहुरुने जो निर्णय वचन कहे हैं 
उसे ही सर्वाज्ञ अक्षरशः पालन करना चाहिये ॥ २६० ॥ 


साखीः--- कबीर देह जीव बिलु । तुरतहिं होत दुर्गन्ध ॥ 
तच्चनमें तद्प हो | नाश होय मति अन्ध ॥२६१॥ 


टीका+-- ग्रन्थकर्ता कहते है।-- हे नरजोीवो ! देह जड़तत्वोका 
कार्य है, और जीव चैतन्य होनेसे देहसे सदा न्‍्यारा है। कमे 
सम्बन्धसे ज़बतक जीव देहमें रहता है, तबतक जीवकी सत्ता 
पायके देह सुन्दर, प्रकाशवान, अच्छा मालूम पड़ता है, ओर जोचके 
रहे बिना देह निकम्मा हो जाता हे। जीवके निकल जानेपर तो 
शरीर तुरन्त ही मुर्दा, छाश होके अकड़ जाता है | शीघ्र ही दुर्गन्ध 
आने लग जाता है, भयद्भुर विरूप हो जाता प्गर मुर्दा वेसे 
ही पड़ा रहा, तो सड़-गलके बड़ी बदबू फेल जाती है' | गाड़ दिया, 
जला दिया, नदियोंमें डाल दिया, जड्लोंम फेंक दिया, तो भी हर 
प्रकारसे देहके अक्ल-प्रत्यक्ञ नाश होकर काय शरीरका सब भाग 
कारणरूप पृथ्वी, जल, अप्नि, वायु इन चारतत्वोमे ही मिल जाते 
हैं, सोई तस्वोम तद्रप होना है। नाशवान ऐसे विकारी शरीरको 
ही जो जीव वा अपना खरूप मानते हैं, सो तत्त्ववादी, देहवादी 
चीय॑बादी, शून्यवादी, वामसार्गी आदि मति-चुद्धिसे भ्रष्ट, अन्धे, 
विवेक-दृष्ठीसे हीन, पामर, विषयी, जड़ासक्त छोग हो हैं, और 
जो कोई योगी, ध्यानी आदि दरीरमें तत्त्व, प्रकृति, इन्द्रिय, विपयोको 
शून्य समाधिमें छयकरके तत्त्वोमें तद्रूपताकों प्राप्त होते हे । 
पञ्चतत््वोंके प्रकाश-भासको ही निञ्खरूप मानते हैं, सो सब 
दृह्य तो देहके साथ ही नाश हो जाते हें। उसी आनन्द, ज्योति 
आदिको ब्रह्म, परमात्मा वा निज़रूप माननेंवाले मतिअन्ध पारख- 
हीन श्रमिक जड़ाध्यासी बने हैं। वे सब विनाशको प्राप्त होकर 
चौरासी योनियोंके चक्रमें भटक रहे हैं । बिना पारख || २६१ ॥ 


ग्रन्थः ५ | पारख सिद्धान्त दार्शिनी प्रम विध्ंशिनी सरल टीका सहित । [११५१] 





साखीः--- कबीर सनी सेजपर । सुन्दरि सूती जाय ॥ 
आश्य लगाये पीवकी । कुहकत रन गमाय ॥| २६२ ॥ 
टीका+- अन्थकर्ता कहते हैः-- और हे नरजीवो ! जैसे कोई 
सुन्द्री स्त्री, शून्य स्थानमें शूनशान शोय्यापर जायके सो गयी; पतिसे 
मिलके विषयानन्द प्राप्त करनेकी आशामे जागकर राष्ता देखती 
रही, प्रतीक्षा करते-करते भी मनमें चिन्तन किया हुआ पति नहीं 
आया, तो रोते-कलरूपते पीड़ित हो, सारा रात व्यर्थ गमायी, अन्तमे 
निराश होके मुछित हो गयी, लाभ कुछ भी नहुआ। तेसे ही सिद्धान्त- 
में--- कबीर ८ कायावीर कबीर मनुष्य जीव है। सो सखुन्द्री ८ सुन्दर, 
अच्छा शोभायमान, कमे भूमिकारूप नरदेहकों धारण किया है, 
उसमे ज्ञानी, योगी, भक्त, कर्मिष्ठ इत्यादि मतवादके झुज्ञार करके 
सब जीव खुन्दर भावुक बने हैं । वे सब नाना प्रकारकी साधना 
करके योग, ध्यानादि द्वारा चृत्ति एकाश्रकर समाधि लगाये, शून्य 
चौथ्यारूप ब्रह्माण्ड, श्रमर गुफा, आदि पर जाके, उन्मुनकर शून्य, 
अभाव, गरगाफ होकर धोखेमे सो गये, अचेत हो गये। होश 
आने पर, पीव > परमतस्व-परमात्मा, ब्रह्म, ईश्वरादि कल्पित 
पतिकी दर्शन, एकता, ब्रह्मानन्द, साक्षात्कारकी, प्रापिकी, आशा, 
भरोसा लगायके सारा आयु व्यर्थ ही घोखाम बिताय दिये। ध्यान, 
भारणा, नाम स्मरण, अनुष्ठान, समाधि आदि करने-करामनेमे अत्यन्त 
कए- केश भोगकर, कुहकत - रोते-कराहते, विछाप करते, हे भगवान ! 
दर्शान दो ! इत्यादि चिल्लाते, पुकारते, रेन - महाअशानरूप रात्रिमे ही 
सारा जीवन गँवा दिये, ओर ऐसे ही मलुष्य जन्मकों गंवाकर खाली 
हाथ जड़ाध्यासी हो, चौरासी योनियोमे चले गये, ओर जा रहे हैं । 
अतः परख करके उस भूलमें नहीं पड़ना चाहिये ॥ २६२ ॥ 
साखीः--- मग तृष्णाकी नीर रेखि । ब्रह्मादिक सनकादि ॥ 
डुबकी मार रतन हित । किये विविधि मतवादि ॥२६१॥ 
टीका+-- त्रन्थकर्ता कहते हे सनन्‍तो ! जैसे मरुभूमिके 
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बालूमें सूर्य-किरण चमकनेसे प्यासे मृगकों पानी बहती हुई नदीकी 
भ्रान्ति भयी, तहाँ जल पीनेकी तठृष्णासे दोड़-दोड़के म्ग धोखेमें 
मर गया। चेसे ही, सग>-मनने आशा, तृष्णा करके कल्पनासे 
बनाया हुआ, नीर ८ जलवत्‌ वेद-वेदान्तकी नाना वाणियोंको, रूखि 5 
देख-सुन करके ब्रह्मादि त्रिवेद गुरुवा लोग, ओर सनकादि- उनके 
ही पिट॒टू शिष्य, ऋषि, मुनि, और लोग, तमाम सिद्ध-साधक लोग, 
उसी- भूटी अ्रमकी नदीके पानीरूप मन कल्पित वाणीकी भावनामें 
तलीन होके, रतन छित - ब्रह्मज्ञानरूप रत्न प्राप्तिके लिये, उसीसे अपना 
हित-कल्याण समझके डुबकी रूगाये, योग, ध्यान, शानादि' साधना 
करके तन, मनको भी खूब मारे, कष्ट-क्केश सहन किये । किन्तु, प्राप्ति 
तो कुछ नहीं हुयी, तो भी बड़े समझदार भ्रमिक बनके, विविधि +-- 
नाना प्रकारके अनेकों, मतवादि >पदट्दर्शान-- ९६ पाखण्डके मत, 
पन्‍थ, ग्रन्थादिके वाद-विवाद अद्वेत, द्वेत, विसिष्टाद्षेत, इत्यादिके 
पक्षपात बकवाद ही खूब विस्तार किये। दुनियाँमें झगड़ा लगा 
दिये, सार सफलता तो, कुछ नहीं मिली, नदी पानी ही जब अकूठी 
है, तो सच्चा रल्ल वहां कहासे मिलेगा ? नाहक धोखेमे जन्म गमाकर 
आवागमनके चक्रमे पड़े, बिना पारख ॥ २६३ ॥ 
साखीः-- त्रह्मादिक सनकादि जग । संग तृष्णा लखि नीर ॥ 
तीरथ चले नहावने | जगयात्रा भह भीर ॥२६४॥ 

टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हैंः-- ओर हे सन्‍्तो ! अनादि कालके 
संसारमे, प्राचीन समयमें प्रसिद्ध हुए ब्रह्मा, विष्णु, महादेव, आदि 
गुरुवा छोग ओर उन्हींके शिष्य वर्ग, सनक, समननन्‍्दन, सनातन, 
सनत्कुमार, व्यास इत्यादि बहुतेरे वेदवादी छोगोंने जगतको, 
स॒गतष्णाके कूटी जलूवत्‌ ही बताके और भूठ-मूठ ही एक बह्म, 
व्यापक देखने लगे, ग्रा देखते भये। बह्यादिके पूर्वजोने जो वेद 
“आदिकी वाणी कल्पना कर-करके बना गये थे, उसी, नीर वाणीको 
सगवत्ठषा वा तृष्णातुर होके लखे या देखते, पढ़ते, खुनते,गुनते, निश्चय 
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करते भये। एक कर्तापुरुष, ब्रह्म, परमात्माको ठहराते भये। फिर: 
पापमोचन करने, बन्धनसे .छूटके मुंक्त होने, चार फल आदिकः 
प्राप्ति करनेकी आशा, तृष्णा लेकरके प्रथम वे ही ब्रह्मादि, सनकादि..' 
सगठष्णावाली नदीके तीर्थ, नहानेके .छिये चले गये। वहाँ 
अन्तरज्ञ और बहिरज्ञ दो भागमें बहुतेरे तीर्थ स्थापन किये। मोक्ष 
फलकी आशासे ज्ञानतीर्थ नहानेको ब्रह्मादि ज्ञानी लोग गये, 
अर्थफलछकी चाहनासे योगतीर्थ नहानेको महेश, आदि योगी छोग: 
उाये, ओर घर्मफलकी इंच्छासे भक्तितीथ नहानेको विष्णु, आदि: 
भक्तलोग चले गये। इधर - काम विषयादि फलकी लालसासे. 
बहिरज्ञतीयथ गड्गा, यमुना, सरखती, गोदावरी, नर्मदा, इत्यादि. 
दं८ तीर्थ नहानेकी उनके देखा-देखी सारे संसारी कर्मी लोग चल 
पड़े । इसीसे जगत्‌में जहा-तहाँ उन्‍्हींके अज्ञुयायी तीर्थयात्रियोंके 
झुण्ड-का-झुण्ड, जमात, भीड़-भाड़ रूग . गयी, बड़ी उपाधि मच 
गयी। फल तो कुछ किसीके हाथमें नहीं आया, सब साथनाएँ, . 
निष्फल, व्यर्थ हो गयी । क्‍योंकि, माना हुआ तीर्थ ही भूठा अम है, 
इधर, पानी कि, पत्थर है; उधर, वाणी कि, कट्पना है। तो क्या, 
उससे पाप कटेगा ? कुछ नहीं, एक भी पाप नहीं कटा, ओर दर मन , 
पापका बोझा शिरमें छादके डूब मरे । तहाँ सहुरुने बीजक 
साखीमे कहे है।--- ह 
सास्तीः- तीरथ गये तीन जना। चित चश्चल मनचोर॥ 
४ एको पाप न काटिया | छादिनि मन दशा और ॥२१४॥ . 
४तीरथ गये ते बहि मुये | जूड़े पानि नहाय॥  ; 
कहहि कबीर सुनो हो सन्‍तो ! राक्षस होय. पछिताय ॥२१५॥ 

४ तीरथ भई विष बेरूरी | रही थुगन-युग छाय ॥ 
कबीरन मूल निकन्दिया | कोन हलाहल खाय ? ॥२१६॥ 
सहुरु श्रीप्रणसाहेबने इसकी टीका त्रीजामें खुलासा लिखे हैं ॥ इस 
प्रकारसे नाना तीर्थ स्नान करनेको चले, तो जगतमे बड़ी यात्राकी 
ह सं० नि० षघटू० ७३-- हु 
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भीड़ भयी, बहुतेरे उसीमें कुचल-कुचछाके मर गये। जड़ाध्यासी 
बने, चोरासी योनियोको प्राप्त भये, बिना विवेक ॥ २६७ ॥ 
साखीः-- जेहि जल माहि बड़े बड़े । गज ऊंट बहे सब जाहि ॥ 
कहहिं कबीर गदहय तहाँ। कहे केता जल आहि ॥२६५॥ 
टीका+-- ग्रन्थकर्ता कहते हैं: हे ज्िज्ञासुओ ! जिस महा- 
सागरके गम्भीर जरमें हाथी, ऊँट, नील गाय, गैंडा इत्यादि बड़े- 
बड़े लम्बे जानवर बहि-बहिके ड्ब करके भर जाते हैं। ऐसे 
जगहमे एक मूर्ख गद॒हा ऐेसा कहे कि-- अरे !' इसमें कितना जल 
है? थोड़ा-सा ही तो है, में तो एक छलाकह्ञ मारके वा तैरके पार 
उतर जाऊँगा, इत्यादि' गप्प करे, तो कितनी नादानीकी बात हे । 
ऐसे महामूढ़की बात तो बिलकुल भूठी होती है । तेसे ही सिद्धान्तमें 
जिस जल मांहि वाणी कब्पनाकी प्रचण्ड धारामे बड़े-बड़े ब्रह्मादि, 
सनकादि सरीखे ऋषि, मुनि, महर्षिगण भी सब श्रमिक होके 
धोखेमे बहि गये। तथा, गज उन्मत्त हाथीवतव्‌ ज्ञानीलोग, 
ध्यानी, योगी छोग, नीलगाय, गेंडा आदिवत्‌ डपासक, 
भक्त लोग, इत्यादि बड़ी-बड़ी भक्ति, ज्ञान, योगकी साधनाएँ 
करनेवाले भी मनकी मानन्दी धारामे सब बहि गये । ब्रह्म अधिष्ठटान 
बनके चोरासी योनियोंके चक्रमे ड्रब मरे, जड़ाध्यासी बद्ध हो 
गये, ओर सहुरु श्रीकबीरसाहेबके सत्य निणयको पारखी सन्त 
कहते हैं:-- देखिये ! बिना पारख त्याग, वेराग्य करनेवालॉकी 
भी जब मुक्ति नहीं भयी, तो विषयासक्त संसारी छोगोंकी मुक्ति 
होना तो असम्भव ही है। परन्तु तहाँ मूर्ख पशु गदहेवत्‌ कर्म- 
. मार्गी, विषयासक्त, कामी, क्रोधी, रूस्पट) लबार, बाममार्गी इत्यादि 
« नरपशु छोग कहते हैं कि-- अरे ! वाणीका बन्धन कितना है? 
बोलो नहीं, बस खतम | वाणीसे कुछ भी बन्धन नहीं होता है, कहो 
. कया कैसे बन्धन होगा? वर्णाश्रम कर्म करो, तो सबोकी मुक्ति ही 
.. होगी । संसारके विषय-भोग करके मुक्ति हो जायगी, फिर त्याग, 
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वैराग्य करनेका क्या काम ? इत्यादि कथन करनेवाले महामूढ़, 
पामर, विषयी लोग ही होते है । वे सरासर चोरासी योनियाँमें ही 
गिरे पड़े रहते हैं। अथवा जिस कामजलह, मनकी वासना, 
आसक्तिमे बड़े-बड़े सिद्ध, साधक लोग भी च्युत होके बहि गये 
तो वे आवागमनमें पड़े। सहुरु कहते हैं-- ऐसे कठिन विषयको 
तहा नित्य भगभोगी विषयी पुरुष ऐसा कहे कि-- ये कामजल 
कितना है ? थोड़ा ही तो है, फिर इससे बन्धन ही कितना होगा ? 
मनुष्य-से-मनुष्य ही होवेंगे, हम पशुखानीमे नहीं जायेंगे। इत्यादि 
कहनेवाले सरासर महामूर्ख हैं। उनके तो कभी निस्तार नहीं हो 
सकता है । बिना विवेक ॥| २६५ ॥ 
साखीः-- ब्रह्म जगत दोउ भास होय । यही चतुष्टके बीच ।। 
अन्तःकरण मलीन होय । बिना रड्का कीच ॥|२६६॥ 
टीकाः- अन्थकर्ता कहते हैं:-- और हे जिज्ञाखुओ ! निगुण 
बरह्म वाणी कल्पनाका विषय, तथा सग्रुण जगत्‌ खानी भागका पश्च- 
विषयोका विस्तार यह दोनों ही यही चित्त-चतुष्टयके बीचमें भास, 
अध्यास करके पतित होता है। ओर, रह्न - चेतन्यसखरूपका ज्ञान रह्नका 
प्रकाश, स्वरूप स्थिति हुए बिना खानी-वाणीके कीचड़, जिसका रक्ष 
विशेष सार तो कुछ भी देखनेमें नहीं आता है, परन्तु उसी अविद्या, 
अज्ञान, भ्रम, भूल, आसक्ति, माया-मोह, विषय वासना, कल्पना, इत्यादि 
जड़ाध्याससे जीवोका अन्तःकरण अत्यन्त ही मलछीन हो रहा है'। 
'पहिले चित्तसे चिन्तन होता है, उसे मनसे सड्लुब्प-विकव्प करता 
है, वुद्धि उसीको निश्चय करती है, फिर हड्लार-करतूत करके 
नानाकमंमे प्रचृत्त होता है। इस तरहसे वाणी सम्बन्धी ब्रह्मश्ञानका 
ओर खानी सम्बन्धी जगत्‌ विषयोक्ा भास दोनों प्रकारसे यही 
चतुष्टयके बींचमेंसे हृद्यमें प्रकाश होता है। खरूप जशञानका पारख- 
बोध न होनेसे उसी मोटी, झीनी मायासे अन्तःकरण मलीन होता 
है। बिना रह्का कीच > निर्मुण, निराकार, ब्रह्म बनके अध्यास- 
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प्रखित बद्ध होते हैं। अतः उसे परखके हटाना चाहिये । ब्रह्म, 
जगतकी अध्यास मिटाना चाहिये ॥ २६६ ॥ 
साखीः--- चुद्धि परे सो आतमा | कहते सयाने लोय ॥ 


निश्चय दोठ पर अपरकी । बुद्धि बिना नहिं होय ॥|२६७॥ 
टीका+-- अन्थकर्ता कहते हैंः-- हे सन्‍्तो !, खयाने > बड़े-बूढ़े 
तत्ववेत्ता शानी कहलानेवाले सो वे छोग बुद्धिसे अत्यन्त परे आत्मा 
है, ऐसा कहते हैं | तहाँ कहा है।-- 
इलोकः--- इन्द्रियाणि पराण्याहुरिन्द्रियेभ्यः पर मनः ॥ .( भगवद्‌ गीता 
मनसस्तु परा बुद्धियाँ बुद्धेश परतस्तु सः ॥”?अध्याय ३।४२)॥ 
कृष्णने कहा है कि-- इस शारीरसे तो इन्द्रियांको परे ( श्रेष्ठ वछवान 
ओर सूक्ष्म ) कहते हैं ओर इन्द्रियोंसे परे मन है और मनसे परे बुद्धि 
है ओर जो बुद्धिसे भी अत्यन्त परे है, वह आत्मा है।। यहा कृष्णको 
सब छोग श्रेष्ठ ज्ञानी, बह्मवेत्ता करके मानते हैं । सो उन्होंने और दुसरे 
सयाने लछोगोंने भी सो इस प्रकारसे आत्माको वुद्धि आदिसे परे ही 
कहा है वा माना है| परन्तु, पर > ब्रह्म, अपर८ जगतकी, आत्मा, 
अनात्माकी, वर्ग, अपवर्गकी, खर्ग, नरककी, ब्रह्म, जगतकी, परा, 
अपराकी इत्यादि दोनों तरफका निश्चय, दृढ़ विश्वास, या प्रतीति 
मान्यता, बुद्धिके बिना तो कुछ भी हो ही नहीं सकती है । बिना 
बुद्धिके यह उन्होंने केसे जाना ओर माना कि, आत्मा है और वह परे 
है। जब वे ऐसा निश्चय करके कहते हैं, तो वह वुद्धिका ही विषय है । 
नहीं तो निुद्धि लोगोंकी मूर्खताका ही वह कथन है। खाली 
कव्पनामात्र है । बिना बुद्धिके यहाँ कुछ कहा, खुना नहीं जा 
सकता है ॥ २६७ ॥ । 
साखीः--- मन बुद्धि वाणी श्रुति कहै । जहाँ न पहुँचे तीन ॥। 
फिरि ताको जानन चहें | ऐसे परम अबीन ॥२६८॥ 
टीका+-- अन्थकर्ता कहते हैं:--- और हे सन्‍्तो !, श्रुति > चेद्‌, 
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वेदान्तमें जो कहा है, सोई गुरुवा लोग कहते हैं कि-- मन, बुद्धि, 
वाणी, ये तीनों भी जहाँ, जिस ठिकानेमें पहुँच नहीं सकते हैं, 
सोई आत्मा, परमात्मा वा परबह्म है। वह तीनों त्रिपुटीसे न्‍्यारा 
अत्यन्त परे, परात्पर ८ परावाचासे भी अति परे जो है, सोई ब्रह्म, 
आत्मा है। ऐसा वर्णन करके प्रथम तो महिमा बढ़ाते-बढ़ाते हदसे बेहद 
कर दिये। फिर पीछेसे, फिरि> अपने कथनसे उलट-पलूट करके, 
ताको > उसी आत्मा वा परमात्मा, ब्रह्मको, मनसे मनन करके, 
वुद्धिसे निश्चय करके और वाणीसे कथन वर्णनके शब्द कह-खुर्न 
करके जानना, समझना, बूझना चाहते हैं, उसके लिये श्रवण, 
मननादि साधना भी करते है, वैसे ही शिष्योंसे भी कराते है, अब 
देखिये ! वे श्रमिक, निर्बुद्धि गुरुवा छोग, ऐसे परमप्रवीण, परम 
चतुर समझदार वा महाधूर्त भये कि-- जो बात पहिले खण्डन, 
निषेध किये थे, पीछेसे सोई बात खीकार करके विधि-विधानसे 
मण्डन करने रंगे, और ऐसे कर ही रहे हैं। ओर तो यह कुछ नहीं 
सिर्फ खार्थ सिद्ध करनेकी डैनकी चालबाजीमात्र हे। उनके कथनमें 
कुछ भी सार नहीं है । मिथ्या धोखामे भूले, भुलाये पड़े हैं । बिना 
पारख वह भूल नहीं मिटती है ॥ २६८ ॥ 
साखीः-- ब्रह्मादद सनकादिको । लागा बअह्म पिशाच ॥ 
नाम रूप मिथ्या कहें । ब्रह्म कहें श्रम साँच ॥२९६॥ . 
टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हैंः-- हे जिज्ञासुओ ! अपरोक्ष 
पारखका बोध न होनेसे प्राचीनकालमें ब्ह्मादि गुरुवा लोग और सन- 
कादि उनके ही चेले लोग जो प्रसिद्ध हुए, उन सबोंके हृद्यमें तो एक 
बड़ा जबरदस्त, ब्रह्म पिशाच ज वाणीका भूत छग गया था। तहा 
संसारी छोग कहते हैं कि-- कोई ब्राह्मणकी दुर्धेटनासे यदि रत्यु ह्दो 
गयी, तो वह अहम -राक्षस होके बुक्षोंमे रहता है। उसीको ब्रह्म-पिशाच 
भी मानते हैं। वह जिसको रूगता है, उसका सत्यानाश ही कर 
डालता है, इत्यादि कल्पना किये हैं। परन्तु सिद्धान्त इसका ऐसा 


[११५८] संयुक्त घट ग्रन्थः || श्रीकबीरपरिचय साखी-- 


न न पट पलक 
घटता है कि-- प्रथम जो कोईने ब्रह्मका माननन्‍्दी किया, सो ब्रह्मवेत्ता 
ब्राह्मण कल्पना, अ्रम घोखाके दुर्घटनासे गिरा, तो निज हंसपदके 
जीवनसे अधबीचमें ही मर गया-- जड़ाध्यासी हो गया। उसके 
आत्मा, वाणी कब्पना, वेद वृक्षमें उँगी रहने रगी। पहले ब्रह्मादि, 
खसनकादि, वेद-चक्षके आदशा-पासमें टहलने गये थे, तो वह ब्रह्म 
पिशाच कढ्पना झपटके उन्होंकों आ छगी, शिरमें चढ़ वबेठी, 
इसीसे उनके विवेक, विचारका सत्यानाश हुआ, तो वे बुद्धि- 
हीन पागलूवत्‌ ही हो गये। तब अक-बकाने झक-झकाने 
लगे, अण्ड-बण्ड बकवाद करने लग गये । उसीके सनकमे वे बोले 
कि-- नाम-रूप, जिगुणात्मक, भाया-जगत्‌, चराचर द्वेत मिथ्या है, 
और एक अद्दगैत ब्रह्म ही सर्वव्यापक सत्य है। इस तरह भ्रमरूप 
कह्पित बह्मको तो सत्य बताये, और सत्य जड़-चेतन्यरूप जगत्‌को 
मिथ्या कह दिये, बेसे ही निश्चय करके मान भी लिये। यदि ऐसा 
ही है,. तो उनका कहा हुआ ब्रह्म यह नाम ओर व्यापक उसका 
रूप यह भी तो मिथ्या ही हुआ। फिर सत्य क्या रहा! भ्रमसे 
ब्रह्ययो सत्य कहनेवाला तथा नाम-रूपको मिथ्या कथन करनेवाला 
चेतन्यजीव तो उससे न्‍यारा सत्य ही रहा। बिना पारख, धोखा- 
धारमें ही गोता लगाये वा लगा रहे है ॥ २६० ॥ 


साखीः-- वर्ण आश्रम गुण तीनिको । कहें बतावे दोष ॥ 
'अहं बह्म अस्मि! कहें। मूढ कहें निज मोष ॥२७०॥ 
टीकाः-- प्रन्थकर्ता कहते हैं:-- ओर हे सन्‍तो ! अद्वेत ब्रह्मवादी 
वेदान्ती छोग, वर्ण >ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य, शुद्रादि, चार वर्ण-- 
३६ जाति आदिको, आश्रम ब्रह्मचर्य, ग्रहस्थ, वानप्रस्थ, ओर 
संन्यास, ये चार आश्रमोको, गुण तीनि 5 रजोगरुण, सत्त्वगुण, तमो- 
गुण, ये तीनगुणोंको नाम, रूपके अन्तर्गत मानके मिथ्या कहते हैं, 
ओर द्वेत होनेसे, उसमें बड़ा दोष बतलाते हैं। कहते हैं, ब्रह्म उक्त 
वर्ण, आश्रम गुण आदिसे परे निलिप्त है। ऐसा कहे उसे निषेध 


अनन्‍्थः ५. ] पारख सिद्धान्त दर्शिनी भ्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित । [११५० | 





करके अन्तमें “अहं ब्रह्मास्मि”-- मैं ब्रह्म हूँ ! ऐसा कहते हैं। उन 
मूढ़ मतिवालोने, में ब्रह्म हूँ", इतना कहने मात्रसे ही अपना; मोषर-- 
मुक्ति या मोक्ष होना मान लिये हैं। यदि ऐसा कहने मातसे ही मुक्ति 
होती; तो फिर सारी दुनियाँ ही में ब्रह्म हूँ ! में ब्रह्म हैँ ! कहके मुक्त 
हो जाती । परन्तु ऐसा होना असम्भव है। बह्यके जो गुण, 
लक्षण ठहराये हैं, सो तो इनमें एक भी नहीं घटते है, तो भी ब्रह्म 
बननेवाले मूढ़ोंको ज़रा भी शर्म नहीं रूगती है। बिलकुल अविवेकी 
दिवाने ही बन गये हैं । ऐसोॉके सह्ञतसे दूर ही रहना चाहिये ॥२७०॥ 
साखीः-- कहें वेदान्त बनायके | सब मतके शिरमोर || 
शब्द विवेकी पारखी | सो चीन्हे वश्चक पोर ॥२७१॥ 

टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हैंः-- हे जिज्ञासुओ ! ब्रह्मा, व्यास, 
वशिष्ठटादि ऋषि-मुनियोंने वेद, उपनिषद्‌, वेदान्तसूत्र, योगवाशिष्टठ 
आदि वेदान्त शास्त्र बनायके कहा है कि-- 
इलोकः-- “ताबद्‌ ग्जन्ति शास्प्राणि जम्बुका विपिने यथा ॥ 

न॒गर्जति महाशक्ति यावत्‌ वेदान्त केशरी ॥? 

- जैसे जज्लम सियारवत्‌ अन्य शास्त्र तबतक गर्जते है, जबतक 
कि, वेदान्तरूप सिंहकी गर्जना नहों होती है ॥ वेदान्ती लोग सब 
मतको खण्डन करके द्वेत मिथ्या बताकर अद्वेतमत कथनकर 
अद्वेतवादकोी ही सब मतोंके ऊपर, शिरमोर- शिरके मुकुटवत्‌ 
श्रेष्ठ वर्णन करते हैं | परन्तु सो, वदश्चक ८ धूत, चालाक) ठग, गुरुवा 
लोगोंकी चालाकी, चालबाजी मात्र हैं। वे सब श्रमिक, पोर 
वाणीके असत्य खिद्धान्तमें तेरनेवाले पाखणडी, लबार, धोखेबाज 
भये हैं। सो उनको पारसखी सत्यन्यायी सन्‍त जो इहाब्दको 
विवेकसे निर्णय करते हैं, वे ही यथार्थ रत्ती-रत्ती उनके पूरे हाल 
भेदको चिद्दते, पहिचानते हैं। वेदान्ती कोग सरासर श्रम भूलमें 
पड़े हैं ॥ २७१ ॥ 


[११६०] - संयुक्त षट्‌ ग्रन्यः |. [ श्रीकचीरपरिचय साखी-- 


'साखीः-- द्रश्ट भई तीहूँ छोककी । मॉँड़ी सकलो मॉँड़ ॥ 
'..' मुरनर मुनि दुलहिन भये । दुल्लाह भई एक रॉड़ ॥२७२॥ 
'. टीका+-- अ्न्थकर्ता कहते हैं:-- ओर हे सन्‍तो ! द्रष्टा नरजीवकी 
सहायता, सहृु, साथसे बाहर वाणी कब्पना ही तीनों लोकके द्रष्टा 
'भयी । तहाँ योगी, ज्ञानी, भक्तोंको तीन मार्ग, तीन सिद्धान्त-- द्वेत, 
अद्वैत, विसिष्ठाद्वैत वाणीसे ही गुरुवा छोगोंने दिखाये, और सर्वे- 
द्रश्ट ब्रह्म, परमात्मा भी वही वाणी कल्पना ही भयी, और मांड़ी ८ 
बेद आदि वाणी ही सकल सिद्धान्तमें, मत, पन्थ, ग्रन्थमें, घटों-घटमें, 
त्रिगुणी मलुष्योंमे, दृढ़ होके बेठी है, मॉड़ > खूब विस्तार होके फेल 
! गयी है, ओर फेल रही है, सब जगह वह टिकी-टिका रही है । उसने 
संसारमे ऐसा उद्ठा चक्र फेरा कि-- एक रॉड़ > एक अकेली राॉड़ 
स्त्रीरूपी वाणी तो खयं मालिक, दुल्लाह -पति, वर, परम पुरुष, 
परमात्मा, एक ब्रह्म, वा खुदा, अछाह, विश्वपति बनके बड़ी श्रेष्ठ 
हो गयी । अब उसी खोटी, कपटी, ब्रह्म वरसे विवाह करनेके लिये 
इधर बहुतेरे दुलूहिन बनके तेयार होते भये। उनमें मुख्य, सुर 
देवता, सात्तविक, ज्ञानी आदि बड़ी बहू भये। नर 5 पुरुष, राजसी 
मनुष्य, सक्त आदि मझोली बहू भये। मुनिल्‍ःतपखी, तामसी, 
योगी आदि छोटी दुलहिन भये। ऐसे वे तीनों नारीवत्‌, अनाड़ी 
बनके वाणीक्ृत ईश्वरादिकोे ही पति भान-मानके महाधोखामे जा पड़े । 

बिना पारख जड़ाध्यासी हो भवबन्धनांमें ही गिर पड़े ॥ २७२ ॥ 
साखीः-- कबीर आतम ज्ञानकी | परी जगतमें शोर ॥ 
जो पूछो केसो आतमा ? तो देवे दाँत निपोर !॥॥२७३॥ 
.._ टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हैं/-- हे नरजीवो! जगत्‌ या 
संसारमें आत्मज्ञान था ब्रह्मज्ञान, अद्वेत मतवाद, वेदान्त सिद्धान्तका 
बड़े जोरं-शोरसे हुल्ड़, हो हल्ला, धूमधाम पड़ी हुयी है। जहाँ 
देखो, तहा आत्मशानकी ही चर्चा, उपदेश, कथांवार्ता, व्याख्या 
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हो रही है। “पएकमेवाद्वितीय॑ं ब्रह्म, अयमात्मा ब्रह्म, सर्व खल्विदं बह्म” 
इत्यादि महावाक्यकी रटन, तोतापढ़ाई हो रही है । सब मनुष्यजीव 
आत्मज्ञानको बड़ा मानकर उधर ही आकर्षित हो रहे हैं । कहा है।-- 
दोहाः-- “ब्रह्मश्षान बिन नारि नर, करहि न दूसर बात ॥ 
कोड़िहु कारण लोभ वश, करहि विप्र गुरु घात ॥तुलखी०॥ 
इस तरह जगतमें बड़ा भारी शोर-गुल होते हुए देख-सुनके 
जब हम उन वेदान्तियोंसे पूछते हैं कि-- अरे भाई ! जरा बताओ 
तो सही, तुम्हारी मानी हुयी आत्मा कैसी है? कहाँ है? उसका 
रूप, रक्ष, आकार, किस प्रकार है? वह ब्रह्म या आत्मा क्‍या चीज 
है? जड़ वा चैतन्य जीवमेसे कौन-सा भाग है ? आत्मा सर्वत्र है, तो 
सबको क्यों नहीं दिखता है ? जब ऐसा शाड्ढा खुनते है, तब घबराय- 
के सिर्फ दाँत ही निपोर देते हैं| अर्थात्‌ ही | ही ! ही | अहा ! आत्मा 
या ब्रह्म अवाच्य मन, बुद्धि, वाणीसे परे चराचरमें पूर्ण व्यापक 
है, अकथनीय, अगस्य है । बस, आगे कुछ श्गा मत करो, ही! ही ! 
ही ! हुस्‌ ! करके हँस-हँसके मुख फाड्के दांत निकालके दिखा देते 
हैं। ज्यादा पूछोगे, तो तुम्हारा ही दाँत डखाडुंके मुख बन्दकर देना 
चाहते हैं । ऐसे बेहदे होते हैं । तो भला ! चह क्या सत्य वस्तु ठहरी, 
कुछ नहीं, मिथ्या धोखामें ही गाफिल पड़े है। बिना विवेक ॥ २७३ ॥ 
साखी/-- चीन्हनको सो चीन्हे नहीं । आतम चीन्‍्हे मृढ़ ॥। 
3 वकिआ। हे 4 
जो पूछो कैसो आतमा १ तब कहे गूँगा गूड़ ॥२७४॥ 
टीका+-- ग्रन्थकर्ता कहते हैं:-- और हे जिज्ञाखुओ ! वे अवि- 
चारी वेदान्ती लोग ऐसे मूढ़मतिके हो गये हैं कि, क्या कह ! देखिये ! 
सबको चीहने, पहिचाननेवाले, जानने, मानने; थापनेवाले प्रत्यक्ष 
आऔैतन्य नरजीव हैं । मलुष्योंने,ही कल्पना करके वेद, कुरान आदि 
चाणी वनाये हैं, और ब्रह्म, ईश्वर, आत्मा, खुदा, देवी, देवता, भूत, 
प्रेत आदि मिथ्या-मानन्दी किये-कराये हैं। सारे कतंव्य मलुष्य 
जीवोंसे ही हो रहा है। ऐसे पत्यक्ष होते हुए भी ,चीहने लायक 


[११६२] संयुक्त घट ग्रन्थ: |. [ श्रीकब्रीरपरिचय साखी-- 


न 2 मल डे डे अल 
निज सत्य चैतन्यजीवके खरूपकों विवेक करके, सो उसे तो चीहढ्ते 
ही नहीं हैं, ओर पारखी साधु गुरुके सत्सज्र-विचार करके पारख 
'बोध प्राप्कर सत्यासत्यको ठीक-ठीकसे पहिचानते भी नहीं हैं । 
डद्टा ये मूढ़ छोग तो आत्मा वा अह्यको चीहना, जानना चाहते हैं । 
ज्ञब आत्माको व्यापक एक मानते है, तब तो वे महामूढ़ ही हो जाते 
है, ओर जो उनसे पूछो कि-- हे ब्रह्मशानी ! तुमने तो आत्माको 
पहिचाना है न? अच्छा ! बताओ तो, वह आत्मा कैसा है ? केसे 
ज्ञाना जाता है ? परिचय करनेके लिये उसके गुण, लक्षण वर्णन 
करो ? तब वे क्या कहते हैं कि-- हे भाई ! सुनो ! असलमे परमात्मा 
“गूँगेके गुड़” के समान अवर्णनीय, अनुभव गम्य है। जसा गूँगाने 
गुड़ खाया हो, तो क्या डसका खाद वह कह सकता है? नहीं । 
तैसे आत्माके बारेमें भी कुछ कहने, खुननेमें नहीं आता हे । तें चुप, 
मैं चुप, फिर सब आत्मा-ही-आत्मा है । इत्यादि मिथ्या बकवाद, 
प्रकाप करके रह जाते हैं, सोई बड़ी भूल महा अज्ञानता है ॥ २७४ ॥ 
साखीः-- ज्यों गूँगेका गूड़ है । पूरवच गुरु उपदेश ॥ 
तो चारि षट अष्टदश । किन्ह यह कहा सन्देश ।||२७५॥ 
टीकाः-- प्रन्थकर्ता कहते हेंः-- हे मनुष्यों ! यदि तुम्हारे 
पूरब ८ प्राचीन समयमें हुए पूर्वांचायं धर्मोपदेशक वेदान्ती गुरुषा 
लछोगाँका उपदेश, शिक्षा, दीक्षाका सार अन्तमें जैसे गूँगेका खाया 
हुआ गुड़के समान ही है, अकथनीय मूक इशारामात्र अवाच्य, अलक्ष, 
'अगम, अगोचर, अथाह, ऐसे ब्रह्म या आत्मा है। तो उन्होंने क्या 
जाने ? ओर तुमने क्या पहिचाना ? क्‍या मालूम हुआ, चस्तु तो कुछ 
भी नहीं ठहरी । जब वह ऐसा है, तो अनुभव भी तो किसी चीजका 
क्या करेंगे ? और अवाच्य ब्रह्म सही है, तब तुम्हारे गुरुवा लोगोंने 
चारचेद, षट्शास्त्र, अठारह पुराण, उपपुराण, चोदह विद्या, ६४ कला, 
और भी अनेकोंवाणी-जालका विस्तार करके यह, सन्देश > खबर, 
समाचार, वाणीका कथन प्रचार उपदेश, फिर किसने, किसको, 
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कैसे कहा ? जब इतने बहुत द्ाब्द कहे, खुने गये, तब “गूँगेके गुड़ 
न्याय ?” शब्दातीत आत्मा कैसे भया ? ऐसे दो तरहके वार्ता करने- 
वाले मिथ्यावादी हैं, बिना पारख वे माया-जालमें अरुओझे पड़े है ॥२७५॥ 


साखीः-- चतुर श्लोकी भागवत । कियो विधिहिं उपदेश ॥ 
जो पूरब शुरु गूँग है। किन्ह यह कहा सन्देश ॥२७६॥ 

टीकाः-- अ्रन्थकर्ता कहते हैं;-- ओर हे जिशासुओ ! भागवत 
पुराणमें लिखा हैः-- एक समय सनकादि चारों भाईयोने ब्रह्माके 
समीप जाके निवृत्ति-मार्गके बारेमे प्रइन किये । ब्रह्माकी बुद्धि प्रवृत्ति 
मार्गगपरायण होनेसे उन्हें कुछ उत्तर नहीं खूझा। तब विष्णुके 
' ध्यान करके स्मरण किये, फिर विष्णु हंस-अवतारका रूप धारण 
करके वहीं प्रगट हुए वा वहाँ आ गये, ओर उसी हंस-रूपसे विष्णुने, 
जो उपदेश ब्रह्माको किये या शिक्षा दिये, सोई चार श्लोकमें 
चतुःइलोकी भागवत कहलाया, सो भा० २।९३२ से ३०तक, ४ इलोक 
कहा है। इस प्रकार प्रथम चार इलोककी भागवत ब्रह्माको विष्णुने ही 
उपदेश किया, फिर ब्रह्मने नारदको ओर नारदने वही चार श्लोक ही 
व्यासको कहा । पश्चात्‌ व्यासने अठारह हजार इलोकोम विस्तारसे 
भागवत ग्रन्थ बनाया, ऐसा ( भा० १५। १३ | ३-९ में ) वर्णन है । 
अब बताओ ! पूर्वाचारय आत्मज्ञानी वा ब्रह्मश्ानी गुरुवा लोग यदि 
आत्मा-अनुभव करके गूँगा ही हो जाते थे, तो फिर यह वेद, 
वेदान्त, भागवत, गीता, आदिके, सन्देश # उपदेश, हाल, खबर, 
यह किसने कहा ? क्‍यों कहा ? किसको, केसे कहा ? जब सन्देश 
कहा, तो मौन, वा मूकताका भक्ञ हुआ कि नहीं? फिर अवाच्य 
ब्रह्म है, कुछ कहनेमें नहीं आता, ऐसा कहनेवाले तुम छोग महा भूूठे 
हुए कि नहीं ? सब बात तो कढपना करके तुम्हारे गुरुओंने कहा 
है, फिर वाणीसे परे कहतेमे तुम्हें लज्जा नहीं आती है ? बिना पारख 
बड़े मूर्ख, पक्षपाती ही बने हैं ॥ २७६ | 


[११६७] संयुक्त घट ग्रन्थः |. [ श्रीकबीरपरिचय साखी--- 





साखीः-- जो पूरब गुरु गूँग है। तो गूँगा शिष्य सब तात | ॥ 
पाँजी यह गुरु शिष्यकी | किन्ह चलाई बात १ ॥२७७॥ 
टीकाः- अ्रन्थकर्ता कहते हैंः-- हे जिज्ञासुओं ! जो यदि 
वेदान्तियोंके मानन्दी अनुसार ही पूर्वाचार्य बड़े-बड़े त्रह्मज्ञानी, 
ऋषि, मुनि, गरुवा लोग आत्मज्ञान होनेपर मोन हो झूँगे ही हुए 
थे, वा पूर्वके सब गरुवा गूँगे, अवाचय हुए है, तो उनके सब 
शिष्य वर्ग भी वैसे ही गूँगे वा मूक ही भये होंगे। नकटा पन्थमे 
सबॉने नाक कटाया था, कानफटा पन्थमे सब लोग कान फड़ाये हुए 
रहते हैं। तेसे ही गरु-गूँगाके पन्थमे चेला सब भी गूँगे ही हांगे । 
यही इसका तात्परय॑ निकलता है। जब ऐसा ही है. तो विना कुछ 
कहे-खुने, समझे-बूझे ही यह गूँगे, गुरु-शिष्योंकी, पॉजी+£€ 
मार्ग, पन्‍थ, पाजीपनाका उद्टा रास्ता, ऐसी वात किसने केसे 
चलाया ? भरे ! वे गरुशिष्य सबके-सब महापाजी, नालायक ही बने 
हैं। निपट मूर्खोंके कथामें “वोले सो पत्ता छावै”, यह शर्त रख, 
अपनी बड़ी हानि कर बेठे थे। बेसे ही आत्मज्षञानी ग्ूँगा होके 
मूर्खतासे अपने हंसपदके हानि ही किये ओर कर रहे है। बिना बोले 
चाले, कहे-सुने, कहीं गरु-शिष्यकी परम्परा, मार्ग-मत, पन्‍्थ, 
थ, नाना सिद्धान्त चल सकता हे? कहीं नहीं। अतः इनके 
कहनी और करनीमें बड़ा अन्तर है, इससे घोखेबाज बनके चोरासी 
योनियोंके केदमें पड़े, ओर पड़ रहे हैं ।| २७७ ॥ 
साखीः-- हिन्दू गुरु गूँगा कहे । मुसलम गोयमगोय ॥ 
कहहिं कबीर जहेंड़े दोऊ। मोह नदीमें सोय ॥२७८॥ 
. टीका+- अन्थकर्ता कहते हैं: और हे मलजुष्यो! वबेदको 
माननेवाले हिन्दू धर्मावलूम्बी छोगोंके गुरुवा ब्रह्मशानी लोग तो 
अपने गुरु, आत्मा, बह्मको, गूँगा>चाणीसे परे, मोन, अवाच्य, 
निःअक्षर कहते हैं। यानी गूँगाके समान अकंथनीय कहे हैं। वेसे 
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ही कुरानमतको माननेवाले मुसलमान लोग भी खुदाकों गोयम- 
गोय 5 कहने, बताने, सुनने, समझनेमें नहीं आता है। गोलमारूसे 
जैसाका-तैसा, अवर्णनीय, शब्दातीत ही कहते हैं। हिन्दू और मुख- 
लमानके खास मानन्दी ईश्वर, खुदा, ब्रह्म, अल्लाहका. सिद्धान्तः 
तो एक सरीखा ही है | आखिरमें वे दोनों ही निश्चय करके कुछ बता 
नहीं सकते हैं। तो भ्ूठ-मूठके खॉँग करके महिमा बढ़ाकर निर्गुण, 
निराकार, बेचून, बेनमून, अवाच्य, गोयमगोय कहके महामोहरूपी 
वाणीके नदीमे गोता लूगाके छिप जाते हैं। सो तो मिथ्या कल्पना 
भ्रम, भूल है। अतः सहुरु श्रीकबीरसाहेबके सत्य निर्णयकों पारखी 
सन्‍त कहते हैं. कि-- बिना पारख अविचारी, पक्षपाती हिन्दू और 
तुरुक दोनों ही मिथ्या घोखामें पड़के जहँड़ा गये । खानी, वाणीके 
महाबन्धनमें पड़के जड़ाध्यासी हो गये। मोह-मूर्खतासे अमके 
नदीमें अचेत होके सोते हैं ? तो बचेंगे केसे ? बहि-बहिके चोरासी 
योनियोके सागरमें पहुँचेंगे, दुःख ही भोगते रहेंगे, बिना विचार॥२७८॥ 
साखीः:--- गोयमगोय गुरु गूगको । जो ऐसो ही न्‍्याव ॥ 
कहहिं कबीर माते सबे। भाँग परी दरियाव ॥२७६॥ 
टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हैंः-- हे मनुष्यों ! इन हिन्दू , तथा 
तुरुक गुरुवा छोगोंका या मतवादियोंका जो ऐसा ही न्याय, निर्णय 
ठहराते हैं. कि-- ब्रह्म वा गुरु गूँगा, मूक, अवाच्य है, तथा खुदा: 
गोयमगोय >- अकथनीय है, कुछ ठहराके कहा नहीं जाता है। तो 
कहो, फिर सार समझ कया निकली ? कुछ नहीं। मिथ्या अ्रममें 
ही पड़े रहे। घोखेके टट्टीके सिवाय सिद्धान्त कुछ भी नहीं ठहरा । 
यदि ऐसे ही निर्णयको वे सत्य मानते हैं, तो समझो बड़े निवुद्धि बने 
हैं, या तो कोई नशा पीये है। जब सब मतवादी उन्मत्त होके 
माते हैं, तभी तो श्रीकबीरसाहेबके सत्य निर्णय पारखी सन्त कहते हैं 
कि-- है सनन्‍्तो ! उसका एक बड़ा कारण है-- द्रियाव समूचेमे 
ही नशीली भाग पड़ गई है, जिसे पी-पीके सब दीवाने हो रहे 


[११६६] संयुक्त घट अन्यः |... [ श्रीकबरीरपरिचय साखी-+- 


है। अर्थात्‌, दरियाव > वेद, शास्त्र, पुराण, कुरान आदिकी वाणी 
कव्पनाकी सारी मानन्दीकी तरक्षोमे, भाग - भ्रम, भूल, भावना, 
धोखाकी जहरीली भाग घोट-घोटके घुली पड़ी हे। सब लोग 
उसे ग्रहण, पान, खीकार, दृढ़ता कर-कराके, माते 5८ उन्मत्त 
पक्षपाती भये, तब पागलूवत्‌ बर्तावकर जड़ाध्यासी हो-होंके मर 
गये, चौरासी योनियोंमें गिर पड़े ॥ २७९ ॥ 
साखीः-- जो पै गोयमगोय है | यह अजन्लाहकी बात॥। 
सीपारा तीस कुरानके । मकरूह होय सब जात ||२८०॥। 
टीकाः- ग्रन्थकर्ता कहते हैः-- हे मतवादी छोगो ! जो तुम्हारे 
मत मानन्दीके अनुसार, पै> यदि यह अछाहमियाँ या खुदातालाकी 
बात द्रअसलमे, गोयमगोय "कुछ कहने लायक ही नहीं, या 
कुछ कहनेमें आता ही नहीं है, और तुम उसे नाना विधिसे कहते 
भी जाते हो, फिर यह तुम्हारी अनसमझ नादानी नहीं तो क्या है ? 
और खुदाकी बात तो गोयमगोय, अथाह हो गयी, फिर तहाँ कुरान- 
सरीफ किसने, क्यों कहा ? तथा कुरानके तीस सिपारा>- तीस अक्षर, 
तीस भागका अध्याय, खण्ड, यह सब भी सरासर, मकरूह - रद्द, भूठा, 
निकस्मा, ना कुछ ठहरके बेकार ही हो जाता है| क्‍योंकि, अलाहके 
रूपरेखा, स्थान आदि तो कुछ बता सकते ही नहीं हो, फिर उसे 
गोयमगोय माने हो, जब वह ऐसा है, तब तीस सीपाराके कुरानको 
खुदाने बनाया, ऐसा कहना झूठा हुआ कि नहीं ? अवच्य भूठा ही 
हुआ ? तैसे ही उधर ईश्वर वा वेद भी भूठा ही ठहरा। यह सब 
मनुष्योकी मन-मानन्दी * कल्पनाका विस्तारमात्र है। पारखी सहुरुके 
सत्सज्ञ करके उसका यथार्थ भेद जानना चाहिये ॥ २८० ॥ 
साखीः-- कबीर गोयमगोय है । जो पे वह अल्लाह | 


परदे नाल रखल सो । कहा कौन सल्लाह || २८१ ॥ 
टीका+--- अन्थकर्ता कहते हैं;-- दे नरजीवो ! जो यदि इन मुसल- 
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मानोके कथन मानन्दी भज्ुसार ही चह अलाहमियाँ या खुदाताला, 
डुनियाका मालिक होके भी वास्तवमें, गोयमगोय > बेचून, बेनमून, 
अथाह, अपार, अकथनीय, वाणीसे परे है। तो चह कहने-सुननेका 
विषयसे रहित हुआ । फिर, रखूल - पाक पेगम्वर, प्रतिनिधि, दुतरूप 
आदम, मूसा, ईशा, मोहस्मद पेगस्बर, इन्होंसे पहाड़के ऊपर कपड़े 
आदिके पर्दाडालके, ओट, आइमें छिपके, नाल मार्ग, इस प्रकारके 
रास्ता, इस्ठाम घमके शिक्षा, उपदेश, सलाह, मसबिरा करके तब 
वहां किसने कहा था ? परदेके राहसे रखूलसे अपने राय, सलाह 
कहनेवाला वह खुदा था कि नहीं ? या तो वह बात भ्कूठी मानो, 
या गोयमगोय कहना मिथ्या जानो | जो बातचीत करके सलाह, 
उपदेश देता है, वह तो देहधारो एक नरज्ीच ही ठहरा । यदि वह 
अवाच्य मूक ही होता, तब तो उसके वचनको तुम्हारे पेगम्बर छोग 
कभी खुन ही नहीं सकते थे । अतः वह कोई चालाक मनुष्य था। 
किन्तु, बिना विचारे मिथ्या धोखेको ही सत्य मान-मानके सुसलूमान 
छोग भूले पड़े हैं ॥ २८१ ॥ ह 
साखीः-- अथे लगाबे शब्दका | शब्द बढ़ावत जाय | 
बातनकी जुरती करें | पण्डित गाल बजाय ।॥।२८२॥ 
टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हैं:-- ओर हे मनुष्यो ! पारखहोन वे 
अक्षररूप वाणीको पढ़े-लिखे हुए विद्वान छोग खाली शब्द समूहका 
ही, नाना प्रकारसे अर्थ लगाते हैं, तहाँ एक दब्दके अनेक शब्द प्रगट 
करके दाब्द जालको विस्तारकर बढ़ाते ही जाते हैं। कब्पना भ्रमका 
पसारा करते ही जाते है, और अक्षर, मात्रा, सन्धि-भाव इत्यादि 
जोड़-जोड़ करके वाणी वनाते है, फिर रोचक, भर्यानक, दब्द > बातोंकी, 
जुरती मिलान, सम्बन्ध करते हैं। इस तरह पण्डित, ज्ञाता, 
समझदार बनके गुरुवा छोग गाल बजाते फिरते है, नाना प्रकारके 
वाणी बोल-वोलके मनमाने सो उपदेश दे रहे है। कुछका-कुछ अर्थका 
अनर्थ करके अबोध मनुष्योंको भ्रुा, भटका रहे है, और कहीं बातोंकी 


[११६८ | संयुक्त घट ग्रन्थः । .[ श्रीकत्रीरपरिचय साखो-- 





जोड़, संग्रह करके पुराण आदि' अन्धथ नाना पद, रचना कर-कराके 
उसका दाब्दार्थ, भावार्थ आदि अर्थ लगाय, वाणी जाल ही खूब: 
बढ़ाये हैं। वही लोगोंको खुनाय-खुनायके पण्डित बनके धूर्ताई 
कर रहे हैं। ऐसे ठगोंको पहिचानके उनके जाल, घेरासे निकलना 
चाहिये, परीक्षक होना चाहिये ॥ २८२ ॥ 
साखीः-- कबीर पण्डित अधूरिया । बात बनायें इलोक | 

बातन अथ लगायके | ठगें सो तीनों लोक |२८३॥ 


टीका+-- अन्थकर्ता कहते हैंः-- हे नरजीवो ! ये वाणीके पण्डित 
छोग सब अधूरे अपूर्ण हैं। क्योंकि, उन्हें निज खरूप पारखका 
बोध तो नहीं है, पारस सखवरूपके स्थिति हुए बिना सब अधूरे ही रहते 
हैं, और अधूरिया इसलिये भी हैं कि-- पॉच मात्रा, खर-सन्धि, 
अक्षर-सन्धि, चिलिज् आदिकी सहायता लिये बिना कोई भी पण्डित 
कुछ भी पद, छन्‍्द्‌, अर्थ आदि प्रगट नहीं कर सकते हैं। मात्रा, 
सन्धि आदि साथ लेके ही, बात 5 वाणी, शब्द, संस्कृत, भाषा, गठ्य 
समूहको तुकबन्दी, छन्दोबद्ध, त्रिष्ठुपछन्द, अनुष्टुप छन्द, भुजड़प्रयात 
छन्द्‌, इत्यादि नाना तरहके इलोक रचना करके प्रन्थ बनाते हैं। संस्क्षत 
मच्य संहितामें चारोवेद बने हैं, उसके भाष्यरूपमें ब्राह्मण अन्थ, 
उपनिषद्‌ आदि बने हैं। सूचरूपमें घट शास्त्र बनाये हैं। इलोकरूपमें 
१८ पुराण आदि नाना ग्रन्थ बनाये हुए हैं। तेसे ही विशेष संस्क्तञ्ष 
पण्डित छोग' बात-बातमें इलोक बनाय देते हैं। परन्तु, उसे सर्व 
जनता समझती नहीं, न समझनेसे जनसमाज प्रसन्न नहीं होते हैं । 
इसलिये खार्थी पण्डित लोग फिर सबको समझानेके लिये बो्- 
चालकी, भाषांकी बाताँमे अर्थ लगाय-लगायके समझाते हैं। इलोक 
बोलकर उसीका अथ बताके बड़े बनना चाहते हैं। इस तरह 
तोनों छोकके मनुष्य, सात्तिक, राजस, तामसी लोगोंको तथा 
योगी, ज्ञानी, भक्तोंको, एवं स्त्री, पुरुष, नपुंसक इत्यादि त्रिगुणी 
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मनुष्योंको भुलाय-भुलायके फँसाके, सो उन सर्बोको खूब गे हैं, 
ओर ठग ही रहे हैं.। धूर्ताई करनेमें पण्डित छोग बड़े प्रवीण बने हैं । 
जीवन धन, हरण करके अबोध लोगोंको नष्-भ्रष्ट किये वा 
कर रहे हैं ॥ २८३ ॥ | 
साखीः-- पण्डित अथें लगावहीं | अनरथ होता जाय ॥ 
कहहिं कबीर अचरज बड़ा। अर्थहि अर्थी खाय ॥२८४॥ 

 शीका+- ग्रन्थकर्ता कहते है।--- और इधर पण्डित लोग तो 
वाणी, शब्द, सूत्र, इलोक आदि कविताओंके बुद्धि, समझ अचुसार 
भाति-भातिसे अर्थ लगाते हैं। पद) पदच्छेद, अन्वय, समास, 
करके अर्थ, शब्दार्थ, भावार्थ, सड्ढे ताथ, व्यज्ञार्थ, लक्षार्थ, ध्वन्यार्थ, 
अर्थापत्त्यार्थ, इलेषार्थ, इत्यादि अनेकों प्रकारसे अर्थ छगाते हैं, 
तहा कर्ता, बह्म, इश्वर, परमात्मा, आदि ठहराके जीवॉको तुच्छ, 
बनाते जाते हैं, कब्पना, अनुमानके महिमा बढ़ा करके गुण गाते 
जाते हैं। इससे, अर्थ - हित, कद्याण होनेके बदले ओर, अनर्थ ८ 
अहित, अकल्याण, भ्रम, भूल, धोखाकी वृद्धि जड़ाध्यास बन्धन ही 
विशेष होता जाता है। कद्पना बढ़के अर्थका सत्यानाश होता 
जाता है। लाभ कुछ भी नहीं होता है। इसीसे सहुरु श्रीकबीर- 
साहेबके सत्य नियणको पारखी सन्‍त कहते हैं कि-- हे सन्‍तो ! 
एक बड़ा भारी आश्चये तो यह हुआ कि-- शब्दके अर्थरूप ब्रह्म, 
आत्मा, इश्वर, खुदा, देवी, देवता, भूत, प्रेत, ऋद्धि, सिद्धि आदिकी 
मिथ्या माननदी, अनुमान, कल्पना, भास, अध्याससे ही, अर्थी ८ 
उसको चाहनेवाले, अर्थ लगानेवाले, चैतन्य नरजीव ही को खा गया, 
भ्रमा, भुला दिया, विवेक, विचारादि सहुणोंको खायके नष्ट-अ्रष्ट 
पतित, जड़ाध्यासी, बद्ध, बना दिया। अतः बिना पारख बड़े-बड़े 
पण्डित भ्रम, चक्रमें पड़के चोौरासी योनियोंको प्राप्त भये, भवबन्धनमें 
पड़ गये, इसीसे . उस खानी, वाणी जालकों त्याग करके पारखी 
सहुरुके सत्सज्षमे लगना चाहिये ॥ २८४ ॥ 

सं० नि० घटू० ७४४-- 
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साखीः-- कबीर अर्थ शब्दमें | शब्द सो जाना जाय ॥ 
अर्थ कौन वस्तु है ! । पण्डित! कहो बुझाय ॥२८५॥| 

टीकाः-- प्रन्थकर्ता कहते हैं+-- हे नरजीवो ! सब वाणी वचन- 
रूप शब्दका अर्थ, टीका, टिप्पणी, तात्पये, वर्णन, कथन, यह सब 
अथ रचना भी शब्दमेंसे कहा, लिखा, सुना जाता है। सो बोल- 
चालके शब्दसे ही मतलब जाना जाता है, यावत्‌ सिद्धान्तके अर्थ 
शब्दर्म प्रगट होकर, फिर शब्द द्वारा ही सबको जाननेमे आता है । 
इस तरहसे अर्थ भी शब्दका विषय हुआ। अब उसके अतिरिक्त 
और, अर्थ > ध्येंय, मतलरूब, ब्रह्म, आत्मा, ईश्वरादि जो शब्दसे ही 
कहते हो, उनकी प्राप्ति करना चाहिये, ब्रह्ममे तदाकार होना चाहिये, 
इत्यादि विशेष कथन जो करते हो, तो यह खुलासा करके बताओ 
कि-- वह मुख्य अर्थ कोनसा वस्तु है? जड़ है कि-- चैतन्य है ! 
और कहाँ है? कैसा है? केसे जाना वा पहिचाना जाता है? 
हे पण्डित ! में तुमसे पूछता हूँ ! इसका भेद अच्छी तरहसे समझा- 
बुझाके कहो ! तुम उसको केसे मानते हो ? फिर में उस बारेमें 
निर्णय करके सत्य-सारकों समझा दूँगा। अरे भाई ! वास्तवमें 
वह अर्थ कोई वस्तु नहीं है, सिर्फ मनके मानन्दी, श्रम, घोखामात्र 
है, ऐसा जानो ॥ २८५ ॥ 
साखीः-- श्रुति कहे शब्द आकाश गुण । अर्थहि हाय अकाश ॥ 

सने घरका पाहुना। भोजन भया उपास ॥२८६॥ 

टीका+-- अन्थकर्ता कहते हैंः-- ओर हे मलुष्यो !, श्रुति ८ चेदमें 
तो कहा है कि--- शब्द, यह आकाश तत्त्वके गुण या विषय है । तब 
तो उस शब्द द्वारा वर्णन किया हुआ-अर्थ भी शुल्य सारहीन आकाश 
ही हुआ या होयगा । जब वही सिद्धान्त ठहरा, तो जैसे कोई अपने 
म्रित्रके घर, पाहुनार मेहमान होनेको गया, तो वहाँ घर खूना पड़ा 
_ हुआ था, कोई नहीं थे। रात भर पड़ा रहा, परन्तु, भोजन नहीं 


की, 
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न लक कल कल 
भया, यानी खानेको कुछ नहीं मिला, तो भूखे उपवास ही रहना 
पड़ा। फिर निराश होके लौट पड़ा, कार्य सिद्ध नहीं हुआ । तैसे 
ही सिद्धान्तमें प्रणवरूप डें“कार दाब्दको, “शब्द बह्मः ठहरा करके 
वेदान्तियाँने माना है। परन्तु वेदमें शब्दको निराकार आकाशका 
समुण बताया है, और अर्थ करके पाँच मात्राओंको विभक्त करके, 
पिण्ड-ब्रह्माण्डमं आत्मा वा ब्रह्मकों पूर्ण व्यापक आकाशवत्‌ ही 
निराकार, निर्मुण ठहराया हैं। तब फिर वह हाब्द उसका अर्थ 
ब्रह्म भी खास आकाशरूप अवस्तु मिथ्या धोखा ही ठहरा। फिर 
हाथमे तो सार कुछ नहीं आया | खूने घर ८शुन्‍्य, निराकार ब्रह्म, 
ईश्वरादिसे मित्रता करके उसके घर आकाश वा ब्रह्माण्डमे स्थिति 
ठहराव करनेको नरजीच पाहुना या अभ्यागत होके ध्यान, धारणा, 
समाधि लगाके गये । परन्तु मित्र तो कबके मर चुके थे, तो उनसे 
कुछ भेट-मुलाकात नहीं हुयी । अज्ञान-मोहकी रात्रिमें वहीं ठहरे, 
किन्तु, मुक्तिरूपी भोजन देनेकी कोई नहीं आया। इसलिये, 
उपास ८ भूखे, पारखहीन, जड़ाध्यासी हो, भवबन्धनोंमें ही पड़े रहे । 
फिर देह छूटनेपर निराश हो, चौरासी योनियोंके चक्रमें ही उलठके 
चले गये | बिना पारख मुक्तिका,कार्य सिद्ध नहीं हुआ ॥ २८८ ॥ 
साखीः--- जेर जबर औ पेश करि । यह जो मतन बनाय ॥ 
यह करीमने जो कहा । मोलना गाल बजाय ॥२८७॥ 
टीकाः-- अ्रन्थकर्ता कहते हैं:-- हे जिज्ञाखुओ ! जैसे हिल्दू 
लोगोंने पाँच मात्रा लगाके वाणीका विस्तार किये हैं। तैसे ही 
मुस्लिमोंने भी अर्बी, उ्दँ-भाषामें तीन मात्रा लुगाक़े शब्दोंका विस्तार 
किये हैं। शब्द-अक्षरके ऊपर-नीचे और पाईको बिन्दु रूगाके 
तिरछी रूकीर खींच देते हैं, सो उसे ही उदूँमे मात्रा मानते हैं। 
जैसेः-- जेर 5 ( | ) ऐसा खड़ी पाईके नीचे एक बिन्दुवाला छोटी 
इकारकी मात्रा माना है। जबर( ६.) ऐसा अछग अधेचन्द्राकारमें 
नीचे-ऊपर दो बिन्दु रखते हैं, उसे जबर कहते हैं। वह अकारकी 


[११७२] संयुक्त पट ग्रन्‍्थः |. [ श्रीकबीरपरिचय साखी-- 





छोटी मात्रा माना है। और, पेश ( ४ ) ऐसा अर्थ चन्द्राकारके ऊपर 
एक और नीचे तीन बिन्दु रखते हैं, वह ऊपरमें छोटी डकारकी 
मात्रा माना है। इस प्रकारसे जेर, जबर, ओर पेश लगा करके अक्षरोंमे 
पाई, मात्रा, बिन्दु, आदि छगा करके यह जो मुखलमानोंने अलग ही, 
मतन - उर्दू, अर्बी भाषाकी वाणी वा नाना मतोंके बहुविधि शब्द जो 
बनाये हैं, सो मनुष्योंके कल्पनाका जाल जीवोको बन्धनदायी ही हे ! 
फ़ान्तु यह कुरान आदिकी वाणीकों, करीम > खुदा, अल्लाह, 
परमेश्वरने बनाया है, ऐसा तुरुक लोगोंने जो कहा है, ओर कहते 
हैं, सो असत्य है। ऐसे ही भूठ-समूठका पर्दा , छगाय-लूगाय करके, 
मोंलना ८ मोलबी, मुसलमानोंके पण्डितोंने अपने मतलबके लिये गाल 
बजाया है । अर्थात्‌ मात्राएँ छगाके जो कुछ भी कुरान आदिकी वाणी 
: बनाये हैं, सो तो मोलबियोंके कर्तव्यका ही खेल है । परन्तु स्वार्थी 
मोलनाओंने भूठ ही गाल बजाय-बजाय बकवाद करके ऐसा ढिंढोरा 
पीट दिये कि-- यह कुरान-शरीफ करीम बरुश खुदाने जो कहा 
है, सो सब मुसलमानोंने मानो। सुन्नत कराओ, रोजा, बाँहु, निमाज 
पढ़ो, पाँच वक्त खुदाकों सलाम करो, मोलबियोंकों भेट-पूजा 
चढ़ाके पालन-पोषण करो, इत्यादि खाथियोंने कहके दुनियाँकों श्रमा, 
भुला रखा है । बिना विचार सब उसीमें अचेत पड़े है ॥ २८७ ॥ 
साखीः--- कबीर मायने मतनके | मतन सो जाना जाय ।॥| 
मायने कोन वस्तु हे ? हजरत ! कहो बुकाय ॥र२८८॥ 

टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हैं:-- ओर हे नरज़ीवो !, मतनके 
कुरानके वाणियोके, अथवा अनेक मत-मतान्‍्तरोंके शब्दोंका, मायने 
अर्थ, मतलब, भाव, तात्पय॑, भाने जो कुछ है, सो तो, मतन 5 उसी-उसी 
वाणियोंसे ही जाना, समझा-बूझा जात है। शब्दसे खुदा, अकाह कहा, 
सो शब्दरूप वाणीके भीतर ही जाना गया वा जाना, माना ज्ञाता है । 
फिर तुम, मायने > शब्दार्थसे खुदाको श्रेष्ठ मालिक ठहराते हो; तो वह 
माने, मतलब, अर्थ, और ही कोई अछाह माना हुआ कौन-सा चस्तु 
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है ? कहा पर, कैसा है ? क्या तुम उसे जानते हो ? कभी कहीं देखा, 
पहिचाना है? चह मायने क्या चीज है? कहाँ है ?, हे हजरत +-- 
बुजुर्ग, मोलबी मियां ! तुरुकांमे तुम लोग श्रेष्ठ बने हो, तो इस 
बातका मर्म अच्छी तरहसे समझा, बुझाके कहो ! नहीं कह सकते 
हो, तो मिथ्या धोखा, पक्षकों छोड़ करके पारखी सन्तोंकी सत्सज् 
विचार करते रहो, तब असली भेद्को जान पाओगे। नहीं तो 
व्यर्थमे मनुष्य जन्म बिताकर चोरासी योनियामे दुःख भोगनेको 
जाओगे ॥ २८८ ॥ । 
साखीः--- मीयाँ मतन बढ़ावहीं | माने वार न पार ॥ 
मतन सखुन चीन्हे बिना । मीयाँ भये खुबार ॥२८६॥ 
टीकाः-- भ्रन्थकर्ता कहते हेंः-- हे मलुष्यो ! मुसलमानोंमे 
मीया - काजी, मोलबो लोग तो कुरान आदिकी, मतन “नाना वाणी 
कल्पना हो विस्तार करके बहुत-बहुत बढ़ाये और बढ़ाते जाते हैं । 
भर्थात्‌ मुसलमानोंमे बड़े-बूढ़े श्रेष्ठ मान्य छोगोंकोी 'मीयॉजी” कहते 
हैं। वे तो सिफ वाणी कब्पना ही बढ़ा-बढ़ाके उसे पढ़ते-पढ़ाते 
द करते जाते हैं। उस वाणीकी माने या अर्थका तो कहीं 
वार-पार ठिकाना ही नहीं लूमता है। क्‍योंकि , वे लोग खुदा-ताला 
या अल्लाह मियाकोी वारा-पारले रहित अपार, अथाह, बेचून, 
बेनसून, गोयमगोय मानते हैं। जड़ ओर चेतन्यमें खुदाका कहों 
भी पता नहीं रूगता है। असली खुद, खुदायको तो थे जानते ही 
नहीं हैं | नाहकका मिथ्या भ्रम-कव्पनामें धोखेसे पड़े हैं। मतनर- 
मत-मतान्तरोंकी वाणी; सखुन --शब्दका विस्तार, सो सब मनुष्यकृत 
वाणी जाल जीवोको बन्धन ही है, ऐसा विवेक करके चीन्हें बिना 
खुदाका बनाया हुआ कुरान आदि वाणी समझके, भ्रम, चक्रमे भूलकर, 
नानाकर्म, कुकर्म करके, मीया > मुसलमानोंके ब्रड़े, बूढ़े छोग, 
काजी, मौलबी आदि हंस पदसे पतित, नष्ट-भ्रष्ट हो, खुबार-- 
खराब, जड़ाध्यासी, बेंकामके हो गये। उनके साथ-साथमे धोखा 
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पड़के सब मुसलमानलोग भी खराब, पथश्रष्ट, पतित हुए और हो रहे 
हैं । अध्यासवश चौरासी योनियोंके कैद, अन्धेरी कोठरीमें पड़े, और 
-कैदी बनके डसी बन्दीखानेमें ज्ञा रहे है ॥ २८५ ॥ अर 
साखीः--- कहहिं कबीर कहु मीयाँ । में पूछत हों जोन १॥ 
इलिल्लाह तो मतन भया । इसके मायने कोन ? ॥२६०॥ 
टीकाः-- अ्न्थकर्ता कहते है।--- ओर सहुरु श्रोकबीरसाहेबके 
पारखबोधके ज्ञाता पारखी सन्‍त यहापर उन्हीं मुसलमानोौंके गुरुवा 
लोगोंसे प्रकश्ष करके कहते हैं कि-- दुराग्रही, हठी, अकड़वाज 
हे भीयाँ > काजी, भोलबी लोगो ! में जो तुमसे पूछता हूँ, सो खुलासा 
करके यथार्थ कहो कि-- इलिल्लाह -“लाहे छाहे, इलिलाह हूल, 
मोहस्मदुर॑सुलिलाहः ।” इत्यादि तुम्हारे पाँच कलमाके मन्प्र तो 
सिर्फ, मतन 5 वाणी या कब्पनाके दब्दमात्र ही साबित भया। 
फिर इसके खास, मायने > मतलब, अर्थ, भाव, माने, प्रयोजन कौन 
है? क्या हुआ ? अछाह, खुदा जो कुछ भी पुकारके कहते हो, सो तो 
शब्द मात्र ही ठहरता है, वह वस्तु क्या है? केसा, कहाँ है ? तुमने 
कभी उसे देखे भी हो? देखा ही नहीं, तो केसे पहिचानोगे ? 
'नाहक धोखामें पड़के शब्दकी कल्पनामें क्‍यों भूल रहे हो ? चह कुछ 
भी काम नहीं आयगा, पीछे पछताओगे । यदि अपना हित चाहते हो, 
तो अभी चेतो, सत्सक्ृु-विचारमें रूगकर जीवन सुधार करो | २९५० ॥| 
साखीः-- कबीर मायने मतनके | मतन कहे जो कोय ॥ 


यहि दोनोंमें को बड़ा? । हजरत! कहिये सोय ॥२६१॥ 

टीका+-- अन्थकर्ता कहते हेंः-- हे नरजीवो !, मतनके > दाब्द 

था नाना वाणियोंके, मायने ८ माने,, अर्थ, भाव, मतरूब तो, जब 
कोई शाब्दोंको कहते हैं, तब उसके बादमें ही अर्थ होता है । अर्थात्‌ 
वाणी कहनेवाला कोई मनुष्य न हो, तो आप-ही-आप वाणी कहींसे 
नहीं आ सकती है। जो दाब्द कहता है; उसके माने भी वही बताता 
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है, और जो कोई जैसा-जैसा शब्द कहता है, तेसा-तैसा उसका 
अर्थ भी साथ ही होता है। एक दब्दका कर्ता नरजीव, दूसरा शब्द 
और अर्थ । यही दोनोंमे बड़ा, श्रेष्ठ, मान्य, कोन है ? हे हजरत ! 
तुम किसको बड़ा मानते हो ? सोई खुलासा करके कहिये ? क्योंकि, 
खुदा, अल्लाह आदि शब्द, और पाँच कलूमा आदि अर्थ, तो वाणीके 
विषय हुआ, जो कोई वाणी कहते हैं, उन्हीं मनुष्योंसे वह प्रगढ 
होती है। मनुष्य न होयेँ, तो और वाणी वा अर्थ कहनेवाला कोन है ? 
हे भाई ! मुसलमानों ! सोई खुलासा करके कहो कि-- इन दोनोंमे 
कौन बड़ा होना चाहिये ? विचार करो, नरजीव न होते, तो वाणी 
कहाँसे बसती ? अतः जीव ही बड़ा श्रेष्ठ है, ऐसा जानो ॥ २९१ ॥ 
साखीः-- कबीर मारी अन्लाहकी। ताको कहे हराम ॥ 
हलाल कहे अपनी मारी | यह नादान कलाम ॥२६२॥ 
टीकाः-- ग्रन्थकर्ता कहते हैं:-- ओर हे नरजीवो । ये सुसलमान 
लोग स्वार्थी जिभ्या लम्पट, बड़े काल कसाई बने हैं। इनमें जरा 
भी दया, विचार नहीं है । खुदाको जरेंजरेमें भरा हुआ पूर्ण कहते 
हैं, फिः उसी बातको वे अपने ही नहीं मानते हैं। क्योंकि, ञ्ञो 
प्राणी, पशु, पक्षी, गाय, भैंस, बकरा, भेड़ें, मुर्गी, बतक, कबूतर 
आदि अपने कार गतिसे आयु पूर्ण होनेपर खयं मर जाते हैं । 
उसे वे खुदाकी या अलाहकी मारी हुई समझते हैं, अजगेबसे 
खुदाके पैगाम या फर्मान आके वह मरा कहते हैं। इस तरह खय॑ 
मरे हुए पशु, पक्षियौंको मुसलमान लोग, हराम 5 खराब, अपविच्न, 
व्यर्थ, व्याज्य कहते हैं । उनको वे खाते भी नहीं, कहीं फेंक देते या 
गाड़ देते हैं, और अपने हाथसे क्रूर निर्दंयी होकर कष्ट दे-देकर 
गाय आदिको छुरीसे रगड्-रगढ़ करके मार डालते है। ऐसे हिसा 
करके अपनी मारे हुए को वे, हलाल- अच्छा, पवित्र, पाक, ठीक, 
ग्रहण करने योग्य कहके प्राणियोंको मार-मारके राक्षस बनके 
मांस खाते हैं। यही देखो !, नादान र मूर्ख छोगोंकी फेसी मूखंता 
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भरी, कलाम ८ खोटी वाणी है। बिलकुल शैतान, काल ही बने हें । 
ये खुदासे भी बढ़कर अपने कामको समझनेवाले खुदाके बागको 
उजाड़नेवाले ओर खुदाके ही गलेमें छुरी फेरनेवाले अल्ाहके कितने 
बड़े भारी दुश्मन बने हैं। वे छली, कपटी, खार्थी बने हैँ, खुदाके 
नामसे दुनियाकों श्रमाकर अपना उल्लू सीधा कर रहे है, भादानीका 
शब्द बोल रहे हैं, बिना विचार ॥ २९२ ॥ 


साखी;--- अपनी बोली आपसो । होत नहीं पहिचान ॥ 
कहहिं कबीर समुर्भ नहीं । मोह महा बलवान ॥२६३॥ 


टीकाः-- ग्रन्थकर्ता कहते हैंः-- हे जिज्ञासुओं ! नरजीव अपने 
ही नाना मानन्दी करके, बोली->वाणी या शब्द बोलते हैं । पहिले 
तो बड़े बननेके लिये कथन तो अच्छी ही करते हैं। फिर निगुंण, 
निराकार, बेचून, बेनमून, ब्रह्म, परमात्मा, अछाहको मानते हैं। 
'सो. शब्द तो वस्तुका निषेध करता हैं। किन्तु, उन अविवेकियोंको 
अपनी ही बोलीके अर्थकी पहिचान नहीं होती हैं, कुछका कुछ ही 
मानके अनर्थ कर बेठते हैं। सहुरु श्रीकबीरसाहेबका कहा हुआ 
सत्य निर्णय, जड़ चेतनके भेदको तो वे समझते नहीं हैं, इसीस बाणी 
कट्पनासे प्रगट होनेवाला ईश्वर, खुदा आदि घोखाका मोह बड़ा 
बलवान हो रहा है ॥ अथवा पहले तो अपने ही बोले कि, भात्मा या 
ख़ुदा घट-घटमे रमा हुआ व्यापक है। फिर जिभ्या खादके कारणसे 
पश्च, पक्षियोंकी उन्हीं देवताओंके नामसे हिसा, चलिदान, हलाल, 
हत्या कर-कराके प्रसन्न होके, मांस खाते हैं । वे राक्षसोको अपनी 
पूर्व चचनका कुछ भी पहिचान नहीं होता है। सबमे परमात्मा 
सा खुदा है, तो ये हत्या भी उसी ,इृष्टरेवचकी ही होगी, बड़ा उब्ठा 
काम हो जायगा, यह' तो कुछ भी नहीं समझते हैं। सहुरु कहते 
हैं“ विषय भोग स्वार्थका भोह' बड़ा बंलवान हो गया है । उसने 
स्रंब 'मतवादियांकों पछाड़के जीत लिया है ॥ 
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अथवा हंस जीवंकी अपनी शुद्ध बोली तो ग़ुरुमुख निर्णयकी सार- 
शब्दकी थी। परन्तु पारखपर रक्त न होनेसे, सो अपने ही बोली आपसे 
पहिचान नहीं होती हे; और सहुरू श्रीकबीरसाहेबने जो सत्य 
निणय कहे है, उसे पारखी सन्‍्ताके सत्सकृू-विचार करके तो ठीक- 
ठीक नहीं समझते हैं। ओर .मनमाने वैसा चलते है। मनमुखी 
होके भटकते हैं। मनके मानन्दी खानी, वाणीके पक्ष, मोह, काम, 
क्रोधादि विकार ही महाबलूवान होके जीवके पीछे पड़ी है। इसीसे 
जीव जड़ाध्यासी होके भवबन्धनोंमें बन्धे पड़े हैं ॥ २५३ ॥ 


साखी;-- कारण लिड़् स्थूल जीव । विश्व तेजस प्राज्ञ ईंश।। 
त्रिविधि हिंडोला उमयजन। भूलहिं बिस्वाबोस ॥२६४॥ 


टीका+-- अन्थकर्ता कहते हैंः-- ओर हे सन्‍तो | स्थूलछ, सूक्ष्म, 
कारण, ये तीन देह, तथा अन्नमय, प्राणमय, मनोमय, ये तीनों 
कोशोंका भोक्ता बद्ध अज्ञानी, अविद्याश्नसित जीवको माने हैं, ओर 
विराट, हिरण्यगर्भ, अव्याकृत ये तीन देहके. विश्व, तेजस, प्राश, 
ये तीनोंका अभिमानी चतुर्थ प्रत्यगात्म, अभिमानधारी; ज्ञानमय 
कोशका भोक्ता, 'श्ञानी, ईश्वरकों साक्षी ठहराये हैं। स्थूल, विश्व, 
विराट, एक समान है। सूक्ष्म, तेजस, हिरण्यगर्भ, एक समान 
है । कारण, प्राश, अव्याकृत, एक समान है। यही त्रिविधि, तीन- 
तीन प्रकारकी त्रिपुटी, हिण्डोला > मूलनामे, उमय जन > जीव, 
ईश्वर; ज्ञानी, अज्ञानी; गुरु, शिष्य; सिद्ध, साधक; ऐसे दो-दो जने 
रूटकके, बिसख्वाबीस ८ पक्का, सब प्रकारसे भवबन्धनोंमे हो पड़के 
बद्ध होकर भूले, और अभीतक भूल ही रहे हैं। चौरासी योनियोंके 
चक्रमे नीचे-ऊपर, दुःखी-सुखी हो रहे हैं। बिना पारख पश्चकोश, 
पञ्चविषयके प्रपश्चोंमे पड़के सब ज्ीच जन्म, मरण, गर्भवासमें जा- 
आकर त्रिविधिताप आदिके ढुस्सह दुःख सह रहे हैं | कोई पारखी 
ही उससे न्यारे हो रहते है ॥ २०४ ॥ 


[११७८] सयुक्त षट ग्रन्थः |. [ श्रीकबीरपरिचय साखी+- 


साखीः-- जीव ईशमें भेद बहु | कहत सयाने लोय ॥ 
बिना जीवकी ईशता । कहु पण्डित किमि होय १ ॥२६ ५॥ 

टीकाः- श्रन्थकर्ता कहते हैं।-- हे नरजीवो ! प्रथमके, सयाने ८ 
बड़े, बूढ़े, श्रेष्ठ कहलानेचाले, ब्ह्मादि, सनकादि, वशिष्ठ, व्यास, 
गौतमादि, गुरुवा छोग कहते हैं कि-- जीव ओर ईंइवरमें बहुत 
बड़ा भारी भेद है | जीवको अतल्पज्ञ, अल्पशक्तिमान्‌, परिछिन्न, 
अविद्याग्नखित, प्रतिबिम्ब, अंश, बद्ध, माया जालमें फंसा हुआ 
माने हैं। ओर ईश्वरको सर्वज्ष, सर्वशक्तिमान, एक, अविद्यासे रहित, 
बिम्ब, अंशी, मुक्त, मायासे परे ऐसा ठहराये हैं। यही सब कल्पित 
कथन करके बहुत भेद बताये हैं। परन्तु, जीव चैतन्यसे जो रहित 
होता है, सो जड़, मुर्दा, निर्जीव कहलाता है, उसमेंसे कोई पुरुषार्थ 
हो ही नहीं सकता है । इसीसे जीवके रहे बिना, ईइवरकी ईशता 
शक्ति कहाँ, कैसे रहेगी ? ज्ञान, श्री, ब्ह्माण्डता, यश विद्या, और 
बल, ये षट्गुण-ऐश्वय निर्जीवर्मे कहाँ हो सकती है? कहीं नहीं । 
अतः जीवमें ही वह षट्गुण घटते हैं। हे परिडत ! जीवको छोड़के 
दूसरा कोई ईशर केसे ? कहाँपर हो सकता है ? फिर इसका यथार्थ 
निर्णय करके कहो ? क्या तुम्हारे ईश्वरमें जीव नहीं है? तो फिर निर्जीच 
ही होगा ? फिर उसमें ईंशताकी सिद्धि केसे हो सकती है ? मिथ्या 
अ्रम, भूलको छोड़ो, सत्सज्ञ विचार करके यथार्थ बातकोी समकी॥२५५।॥ 
साखीः--- जागृत अव्याकृत बरण । तीहूँ पुर देत देखाय ॥ 

क्‍ सो अव्या सुपुप्तिडों । अबरण होय रहाय ॥२६६॥ 

टीकाः-- ग्न्थकर्ता कहते हैं:-- ओर हे सन्‍तो ! जाग्रत्‌ अवस्थामें 
मनुष्य जीव, अव्याकृत 5 मन मायासे 'ऋवपना किया हुआ, बरण ८ 
वर्ण, अक्षर-समूह, वाणियोंको, पढ़ते, सुनते, गुनते, दृढ़ करते हैं । 
उसीसे नानासिद्धान्त कथन करके कायम करते हैं। सो इसी 
प्रकार, तीहूँपुर > तीन दाहर, तीन छोकरूप, त्रिगुणी मलुष्य, ज्ञानी, 
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योगी, भक्तोंमे भी चही वाणी कल्पना त्रिकाण्ड, तीन सिद्धान्त होके 
दिखायी दे रही है। अथवा जाग्रतमे कस्पनाकृत अक्षरोंकी मानन्दी 
स्वीकार करके ब्रह्मज्ञानी बने, तो उन्हें तीनों छोक चराचरमें एक 
ब्रह्म ही भ्रमसे दिखाई देती है। सो माननदी मिथ्या भास ही है। 
परन्तु सो, अव्या 5 माया, वाणी, कब्पनाकी अध्यास इधर जाग्नत्से 
लेकर सखम्त, सुषुप्तितक अज्ञानरूपसे आवरणकर शॉन्यमें रय होके रहती 
है । फिर समय पायके उठा करती है । ओर डघर सो वाणी विद्या 
मायाकी मानन्दी जा्मत्‌ कर्म मार्गले लेकर, खश्न उपासना मार्गे तथा 
शान सुषुप्ति योग, ज्ञान, विज्ञान मार्गतक, अवरण > निःअक्षर, 
निगुण बह दढ़॒हो रहा है। सो सब मनकी थोखा है, बिना 
पारख सब उसीमें भूले पड़े हैं। परख करके, सो शभ्रमकों 
मिटाना चाहिये ॥ २९६ ॥ 


साखीः--- कबीर वेदान्ती कहत हैं । अबरण आतम रूप ।। 
अब यह अबरण बोध दे । डारत भ्रम तम कूप ॥२६७॥ 


टीका+-- ग्रन्थकर्ता कहते हें:-- हे नरजीवो ! अद्वेत ब्लह्मचादी 
वेदान्ती छोग ऐसा कहते हैं कि-- आत्मा या ब्रह्मका खरूप, 
अबरण # निःअक्षर, शब्दातीत,  अवर्णनीय, अगपः अगोचर, 
निराकार, निर्गुण, सर्वव्यापक है। ऐसे ही ठहराके निश्चय करते, 
कराते हैं । परन्तु वह तो मिथ्या धोखा है । तो भी अबके वेदान्ती 
वही उपरोक्त कथन यह अवरण, अवाच्य, निः्थ्क्षर, माना हुआ 
आत्मा या ब्रह्मका उपदेश ठहराव वर्णरूप अक्षर समूह वाणी कथन 
द्वारा ही बोध दे-दे करके अनुमान, कव्पनाकी ही इढ़ कर-कराके 
मनुष्योंको भ्रमाकर, तम कूप ल्‍# महाअश्ञान गाफिलीका गड्डा अन्धेरी 
कूआ धोखेमें ढकेलके चौरासी योनियोंके गर्भकूपमें डाल देते हैं। 
और वे सबको भ्रम-भूलकी तम-कूपमें खेंच-खेंचके डालर ही रहे हैं । 
इस तरह अपना-पराया अहित ही कर रहे हैं ॥ २०९७ || 


[११८०५] संयुक्त घट ग्रन्थः ।.[ श्रीकबीरपरिचय साखी--- 





साखीः-- कबीर अबरण चीन्हें नहीं | वर्शहि अबरण होय ॥ 
अबरण जाने वस्तु कछ । मूरव कहिये सोय ॥२६८॥ 
टीकाः-- ग्रन्थकर्ता कहते है:-- ओर हे मलुष्यो ! थे अबोध, 
अविवेकी नरजीव, अबरण > निः्अक्षर, निराकार, निर्मुण माना 
हुआ ब्रह्म, आत्मा, ईश्वरादि, जो कि-- कोई वस्तु नहीं है, मनकी 
ही कल्पनामात्र है, सो उसे परख करके चीन्हते, पहिचानते तो 
नहीं हैं। भ्रूठ मूठ ही उसे सत्य मान रहे है। देखो ! वर्ण + अक्षर 
जो है, उसे मेट-मिटा देनेपर, नाश होनेपर शून्य हो जतता है, 
चही अवर्ण दशब्दसे रहित अवस्तु, अभाव होता है । अक्षर समूहसे 
चाणी होती है, उसे मिटा देनेसे निःअक्षर, खाली शून्य, हो जाता 
है। एक तो भाव होता है, डसीकी अपेक्षासे दूसरा अभाव कहा 
जाता है, सो निषेध है, कोई वस्तु नहीं ठहरता है'। चार तत्त्वको 
अपेक्षासे पाचवा शून्य आकाश कहा है। तेसे चर्णके अपक्षासे 
भवर्ण, जगतके अपेक्षासे ब्रह्म, आत्मादि माना है। परन्तु, चाणीके 
कव्पनामात्र होनेसे वह मिथ्या हे, ओर जो कोई मतचादों मलुष्य 
अबरण ८ अक्षरसे रहित, शब्दातीत, अवणनीय माना हुआ ब्रह्म, आत्मा, 
ईश्वर, परमात्मा, खुदा आदिको कुछ सत्य वस्तु श्रेष्ठ, उत्तम पदार्थ, 
अलौकिक परमतत्त्व इत्यादि असुमान करके मनकी भावनास जो 
ऐसा जानते हैं या मानते हैं, अथवा उसे जानना, साक्षात्कार करना, 
तदाकार होना चाहते हैं, वेले लोग विवेक, विचारसेहीन अनसमझ्न 
बेपारखी होनेसे निपठ-सूर्ख ही कहलाते हैं | चाहे वे पढ़ें-लिखे हों, वा 
अनपढ़े हों, तो भी पठित मूर्ख वा, अपठित मूर्ख ही कहे जाते हैं । 
कव्पनाको ही सत्य वस्तु माननेचाले मू्ख नहीं तो कौन हैं !। अतः 
पारख विचार करके सत्यासत्यके भेदकी यथाथ जानना चाहिये ॥२५८॥ 
साखीः-- मायाको दुइ अदज्भ है। अवरण बरण स्वरूप ॥ 
भानु प्रकाशी बरणमें | अवरण राति अनूप ॥२९६॥ 
टीका:-- ग्न्थकर्ता कहते हेँ:-- हे सन्‍तो !, भायाको माया 
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कौन है कि-- मन, तन, वाणी, कट्पना, गुरूवा, मानन्‍्दी इत्यादि 
माया हैं। उसी मायाके मुख्य, दो अज्ञ दो भाग वा दो खण्ड हे |. 
एक वरण 5 अक्षर-समूहका भाव शब्द खरूप है। दूसरा, अवरण 
निःक्षर, शब्दातीत, अवाच्य, अभाष, ब्रह्म, ईश्वरादिकी कब्पित्त 
खरूप है। उसमें, भानु प्रकाशी ८ सूर्यवत्‌ ज्ञान-गुणका प्रकाशी, 
नरजीव सर्वेसाक्षी दशाकी अनुभव अक्षरोंमें वाणीसे बर्णन करते 
हैं, सो ज्ञानी कहलाते हैं। ओर दूसरे, अवरण > निःअक्षर, अखिन्त्य,. 
अगस्य, चराचरमें व्यापकः विज्ञान ब्रह्म कोई, अनूप - उपमासे रहित: 
मानन्दी करते हैं, सो राति महा गाफिलो अन्धकार भ्रम-चक्रमे 
पड़े हैं। बिना पारख ज्ञान, विज्ञानकी भावना करके जीक- सब 
भवबन्धनोंमे ही जकड़े पड़े हैं। अर्थात्‌ अवरण वा वरण, अक्षर, 
निःअक्षर, ये दोनोंका खरूप वही मन-मायाके दो अह्ञ हैं। चरणमे 
भाल प्रकाशी 5 ज्ञान, सर्वसाक्षीपनाका उजियाला दिखाते हैं, आत्माको: 
साक्षी कहते है, और अवरणमें जाके, अनूपम राति > विज्ञानपद 
व्यापक ब्रद्यकी मानन्दी कर बैठते हैं। दोनों तरहसे जड़ाध्यासी 
होके चौरासी योनियोके चक्रमें ही,गिर पड़ते हैं, बिना पारख ॥२९०॥. 
साखीः-- नित्य कहत हैं आतमा । अनित्य कहत हैं देह ॥ 
यह दोनोंमें को तरे ? कबीर अचम्भा येह ॥३००॥ 
टीका/-- अ्रन्थकर्ता कहते हैं:-- और हे जिज्ञासुओ ! वेदान्ती 
लोग आत्माको नित्यतृप्त, नित्यमुक्त, निरामय, निरखन, निगुंण, 
निराकार, परिपृर्ण, सच्चिदानन्द इत्यादि विशेषण छगाके ब्रिकाछा- 
बाध्य, आत्मा, नित्य, एकरस है, ऐसा कहते हैं, ओर दूखरे पक्षमें 
घारीरको अनित्य, नाशवान, मिथ्या, प्रतीतिमात्र, असत्य, मायाके. 
उपाधि श्रममात्रसे खड़ा है,' ऐसा कहते हैं। तहाँ “ब्रह्म सत्य 
जगन्मिथ्या जीवो ब्रह्नेचनापर”-- ब्रह्म सत्य है, जगत्‌ भूठ वा 
मिथ्या है, त्रह्मसे जीव कोई दूसरा नहीं है। यह सिद्धान्त स्थापना, 
करते हैं। उसमें, कबीर ८हे नरजीचो ! एक यही आशय होता हैः 


[११८२] संयुक्त पट अन्थः |. [ श्रीकचीरपरिचय साखी-- 


कि-- नित्य आत्मा, अनित्य देह, यही दोनोंमे कौन, केसे तरेगार- 
कौन पार उतरके मुक्त कक ? क्योंकि, मुक्त आत्माकों वन्धन नहीं 
है, ओर हो सकता भ्री नहीं है। तथा अनित्य. शरीर तीन 
कालमे कभी मुक्त हो नहीं सकती है| फिर मुक्तिके लिये बरह्मश्ञान 
वेना-लेना, व्यरथे, निष्फल हुआ कि नहीं? यह अचम्भा देखो तो 
सही ! जो बात असम्भव है, सोई करनेमे तत्पर हुए या हो रहे हैं । 
कितनी उल्टी समझवाले हैं। जगत्‌ मिथ्या है, तो फिर तरना- 
तराना क्‍या होगा ? कुछ नहीं । अतः यह बात सरासर अम-भूलकी 
है, इससे किसीका कल्याण नहीं होता है। पारखी साधु गुरुकी 
सत्सड्रमें परखकर वह भ्रम-भूलको मिटाना चाहिये ॥ ३०० ॥ 


साखीः-- तक्वमसि पद तीन जो । कहें सबे सुख भोन ॥ 
पूरब किन्ह उतपति किया ? सुनेसी पण्डित कौन ? ॥३०१॥ 
टीकाः-- श्रन्थकर्ता कहते हैंः-- हे जिज्ञासुओ ! सब अद्वेत- 
बादी वेदान्तीछोग “तत्वमसि??-- यह सामवेदके महावाक्यमें जो 
तीन पद है, सोई कहते हैं, तहा-- त्वंपदवाच्य जीव, तत्पद्‌- 
वाच्य ईश्वर और दोनोंकी एकता असिपद लरूक्ष अद्य मानकर 
तू वह त्रह्म है? ऐसा गुरुवा छोगोंने कहा, उसीको शिप्य “अहं 
ब्रह्मास्सि” में ब्रह्म हैँ? कहे, तो द्वेतका बाध होके अद्वैत अदह्यखरूप 
ही हो जावेगा। फिर तीन पद्‌ मिंटके एक पद आत्मा ही सर्चा 
घिष्ठान रह जावेगा । सोई सच्चिदानन्द सुखखरूपका भवन, कल्याण 
चा मुक्तिका घर माने हैं। यानी तीनों पद जो हैं, सो तत्त्वमसिकरे 
लक्षांश विचारसे एक परमतत्तव आत्मामे मिलके खुखका भण्डार- 
रूप महान खुख, परमानन्दको प्राप्त हो जाते हैं, ऐसा सब बल्लश्ञानों 
छोगोंने कहे ओर कह रहे हैँ। तो हे * आत्मज्ञानी ! यह भेद कहो 
फि-- पूरब > स्वृष्टि उत्पत्तिके पूर्चमे जब एक ही ब्रह्म था, तब यह 
तत्‌, त्वें, असि, ऐसे तीन पदको किसने उत्पन्न किया ? एक आत्मा 
सत्य है, यह किसने जाना? भमहावाक्यरूप वाणी बेदकों किसने 
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पैदा किया? क्यों किसके वास्ते उत्पन्न किया? दुःख नहीं था, 
तो खुख काहेका होगा? एक आत्मामें कौन शब्द कद्देगा ? कोन 
खुनेगा ! कोन मूर्ख होगा? कौन पण्डित होगा? बिना दैतके 
आत्मज्ञान कहने-सुननेवाला ऐसा पण्डित भी कौन होगा? हे: 
पण्डित ! इसका भेद बताओ, क्या बात है? दुःख बिना खुखका- 
भास होता ही नहीं है। अतः जगत सदासे ही था। तत्त्वमसि यह 
जो कहा, सो तो मलुष्यकी ही कल्पना है ॥ ३०१ ॥ 
साखीः-- जैसे मनोराजमें | विविधि मनोरथ होय ॥। क्‍ 
तैसे बहुत प्रकाके | मतवादी सब कोय ॥ ३०२॥. 
टीका/-- ग्रन्थकर्ता कहते हैंः:-- हे मनुष्यो ! जैसे सूक्ष्म देहकी, 
मनोराजमे - मनकी सत्ता, सद्जभव्प-विकत्पमें विविधि मनोरथ होते 
रहते हैं। अर्थात्‌ नाना प्रकारके मनका तरह्लन, कब्पना, चाह, आशा, 
तृष्णा, इच्छा, वासना, काम, क्रोध, लोभ, मोहादि विकारकी ज्ञोर 
चञ्जलता होती ही रहती है। मन कभी स्थिर नहीं रहता है। 
कुछ-न-कुछ सड्डूल्प किया करता है। शेखचिल्लीके समान मन 
अपना मनोरथ लम्बान्बोड़ा बढ़ाया ही करता है, परन्तु, फायदा 
कुछ नहीं होता है। तेसे ही संसारमें षट दर्शान-- ९६ पाखण्डोसे 
ले करके सहस्नों मतवाद जो फेले हैं, उनमें सब कोई मतवादियोंकी 
भी वही हाल है। बहुत प्रकारके मतवाद, वाणी-जाल बढ़ायके 
मनोराज्यमें ही, दोड़ गा रहे हैं। सबके-सब पक्के शेखचिद्धी 
बने हैं। मन-कद्पनासे कोई एक जगतकर्ता खुख-दुःखोंका दाता 
परमेश्वर ब्रह्म, खुदा आदिको मानके उनके प्राप्तिसि मनोकामना 
पूर्ण होनेकी भूठी आशा लगा रहे हैं। चार फल, चार मुक्ति, सात 
सर, ऋद्धि-सिद्धि करामात, मन्च सामर्थ्य आदिकी मिथ्या महिमा 
बढ़ाय, उसके प्राप्तिके लिये, जप, तप, बत, उपवास, भक्ति, योग, 
ध्यान, शान, इत्यादिकी नाना साथना करने-करानेमे लगे है। अनेकों 
वाणी बनाके भूंठी आशा, भरोसा दे करके बहुविधि. मतवाद 
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बढ़ाये हैं। भास, अध्यास, अनुमान, कव्पनामें ही सब कोई फँसे 
पड़े हैं। अतणव पारखी साधु गुरुके सत्सज्ञद्वारा खानी, वाणीको 
ठीक तरहसे परख करके नन्‍्यारा होकर पारखपदमें स्थिर होना 
चाहिये ॥ ३०२ ॥ कि | 
साखी।--- कबीर निगुरा नरनकों | संशय कबहूँ न जाय ॥ 
संशय छूटे गशुरुकपा | तासु बिमुख जहँड़ाय ॥३०३॥ 
टीका:+-- ग्रन्थकर्ता कहते हैं:-- हे नरजीबो ! संखारमें जो 
कोई पारखी सहुरुके गुरुमुख पारखबोधसे रहित, माजुषरूपमें 
जीव हैं, वे निगुरा-गुरुबिमुखी कहलाते हैं। ऐसे निगुरा नर- 
जीवोंकी, संशय >- भ्रम, दुचिधा, कव्पना, ब्रह्म, ईश्वर, खुदा 
आदिकी भूठी मानन्दी, सन्देह, नहीं मिटती है, ओर कोन सत्य है ? 
जगत्‌ दिखता है, ब्रह्म नहीं दिखता है, तो क्या निश्चय करना 
चाहिये ? इत्यादि भ्रम-भूल कभी भी उनके हृदयसे निवृत्त होके 
नहीं जाती है, क्‍योंकि, ख्यं चीन्हनेकी तो उसे शक्ति नहीं है, 
पारखी सहुरुका बोध नहीं लिया है, या लेता नहीं है, इसलिये ऐसे 
निगुरे लोगोंका संशय कदापि छूट नहीं सकता है। वह भ्रम-भूल, 
छूटनेका तो एक ही रास्ता हे। जिज्ञासु बनके शुद्ध भावसे सत्य- 
न्‍्यायी, बन्दीछोर पारखी सहुरुकी दीरणागत होना, अभिमान गलित 
करके प्रेम-भावसे सेवा-टहलू, वन्‍्दगी, ओर सत्सक्लन-विचार करते 
रहना चाहिये | जिससे पारखी सहुरुकी महान कृपाइष्टि होगी, आप 
सब खानी, वाणीकी जाल-जञ्ञाल कसर-खोट एक-एक करके रत्ती-रक्ती 
परखायके भेद बता देवेंगे। तब यथार्थ पारख सरूपका सत्यशान 
प्रात होकर जिजशाखुओंका सकल संशय, श्रम, धोखा छूट जायगा, 
ओर निजस्वरूपकी स्थिति अपरोक्ष फारख होनेसे जीवन्मुक्ति हो 
जायगी । यह सब सहुरुकी दयासे ही होता है, और जो मनुष्य ऐसे 
बन्दीछोर पारखली सहुरुके तरफसे विमुख होकर, विरोधी, पक्षपाती, 
हठी, शठी, मतवादी बने रहते हैं। वे खानी, वाणीके महाजालूँमें 
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सब प्रकारसे जहँड़ायके बद्ध होकर जड़ाध्यासी बन गाफिलीसे 
बारस्वार चोरासी योनियाम ही भटक-भटककर उुस्सह' दुःख भोगा 
करते हैं। अतः गुरुमुखी हो करके पारखबोध लेके अपना जीवन- 
सुधार, हित, कल्याण, करना चाहिये ॥ ३०३ ॥ ह 
साखी:-- जेता ज्ञान जग देखिये । होत सबनको अन्त ॥ 
वस्तु प्रढ़य ना गहत है । सो कबीर निज सन्‍्त ॥३०४॥ 
टीक्राः-- ग्रन्थकर्ता कहते हैँ:-- और हे खसनन्‍तो ! एक पारण 
सत्य शानकों छोड़ करके ओर अनेकों ज्ञान, मत, पन्थ, अन्थ, नाना 
सिद्धान्त खानी और चाणीका विस्तार ज़गतमें जितने भी ज्ञान-- 
जानने, देखने, सुनने, आदि पश्च विषय सददृश ग्रहण करनेमें 
आते हैं। आप तटस्थ होके विवेक दृष्टिसे देखिये ! सो उन सबोका 
ही अन्त, नाश, रूय, परिणाम बदल, फेरफार, उलूट-परूट, 
शान्त ओर विनाश ही होता है। कोई भी मोटी, झीनी विषय 
शुद्ध एकरस, अखण्ड होके ठहरे नहीं रहता है। पारख कसोटी- 
पर कसनेपर सारे मतवादियोंका ज्ञान खण्डित, भ्रम, - खोदा ही 
ठहर जाता है। इसलिये ब्रह्म, आत्मा, खुदा, नास्तिक तत्त्ववाद 
आदि सब ही अखत्य होनेसे अन्तमें नष्ट-अष्ट हो जाते हैं। उसे 
माननेवाले जड़ाध्यासी होके महावन्धनमभें ही पड़ जाते हैं। और 
प्रत्य >नाशवान, परिणामी वस्तु, जड़ चार तत्त्वोके कार्य पदाथ 
तथा पञ्ञ॒ विषय एवं विपरीत भावना वाणीकी कहल्पित मानन्दी 
देहके भास, अध्यास इत्यादि प्रलय होनेवाली वस्तुकी तथा कभी-न- 
कभी बिगनेचाली चीजको ममता, माननन्‍्दी; टिकायके जो प्रहंण 
नहीं करते हैं। परख-परखके सब माननन्‍्दी वासनाओंको हटाते 
रहते हैं.। जाग्रत्‌ सावधान होके मनके द्रष्टा हो रहते हैं। हंसदेहके 
सहुण-लक्षण रहनी-रहस्यको सर्वाज्ञसे जिन्होंने धारण कर 
लिया है, सोई नरजीव कायावीर कबीर प्रथम पारखी सहुरुके 
पारखबोधको पूर्णतासे अपरोक्ष धारण करके निञ्ञ चैतन्य हंस 
सं० नि० घटू० ७५-- 
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सरूपमें स्थित, शान्त, निर्चिकार, निर्भ्नान्त, निर्वन्धथ, अटल, 
अचल, जीवन्मुक्त हो जाते हैं। सो ऐसे ही पारखी सन्‍त नरजीवोका 
बन्धन छुड़ाकर मुक्ति देनेवाले होते हैं। सत्सह्ल द्वारा सहुरुको 
पहिचान करके उनके ही शरण-सत्सज्मे लगकर अपना कल्याण 
करना चाहिये ॥ ३०४ ॥ 
साखीः--जिम्या फिरे अनन्त गली । बरणि न सके पुनि ताहि॥ 
सुर नर मुनि पीर ओलिया। सकलों मारे जाहि ॥३०५॥ 

टीका*- ग्रन्थकर्ता कहते हैंः-- हे जिज्ञासुओ ! कब्पित वाणी 
बोल-बोलके मुखमें ज्ञिभ्या फटाफद-फटाफद्‌ फिरती हैं, सो नर- 
जीवोको, अनन्त गली 5 नानामत, नाना पन्थोम वा अने की सिद्धान्तोम 
लेके घूमता, फिरता, भटकता, भटकाता, रहता है। ग्रुरुवा झोगोंने 
अंसंख्यों वाणी बोले है । बहुतेरे भ्न्थोमे लिखे भी हैं। वाणी कव्पना- 
का वारा-पार नहीं रछूगता है। बड़बड़-बड़बड़ मिथ्या वात बालके 
जिभ्या हिलाया-फिराया करते हैं । बीजक, साखी ८७ म॑ कहा हैः-- 
साखीः-- “४ प्राणी तो जिभ्या डिगा | छिन-छिन बोल कुबोल ॥ 

मनके घाले भरमत फिरे। कालहि देत हिण्डोल ॥? 

इस प्रकार अनन्त वाणी जाल बिछे हुए गली-कूचियोंम जीच 
रसनाके साथमे फिरफिरा रहे हैं। अनेकों सिद्धान्त, मतवाद 
स्थापित किये हैं । फिर अन्तमें उसी वाणीकृत ब्रह्म, आत्मा, परमेश्वर 
आदिको वर्णन करके भी कहते हैं कि-- उसका पूर्णभेद वर्णन 
हो नहीं सकता है। 'नेति-नेति श्रुति, उसके अन्त नहीं, इतना ही 
मंहिमामात्र नहीं, अकथनीय, मन, वुद्धि, चाणीसे परे परमात्मा हैं, 
और इससे ज्यादा कुछ कहा नहीं जा सकता हैं, ऐसा कहके घोखामें 
गरगाफ हो जाते हैं। इसीसे उस अम-चक्रमें पड़के, सुरदेंचता, 
सतोगुणी मनुष्य, ज्ञानी छोग, नर रजोगुणी मनुष्य, कर्मी, भक्त- 
लोग, मुनि शीरू मनन करनेवाले तमोगुणी मनुष्य, योगी, तपखी 
लोग और, पीर मुखलमानोंके गुरुवा लोग, औलिया > सिद्ध, फकीर 


अन्थः ५. ] पारखं सिंडान्त दंशिनी भ्रम विध्ंशिनी सरल टीका सहित । [११८७] 





लोग, पेगस्वर, इत्यादि सम्पूर्ण बिना पारख खानी-वाणीमें जा-जाके : 
मारे जाते हैं। यानी श्रमिक जड़ाध्यासी होकर भवबन्धनोंमें पड़के 
दुःख ही भोगते रहते हैं ओर अभी अनेकों कष्ट, क्लेश भोग ही रहे 
हैं। गुरु पारख पाये बिना ऐसे ही दुर्गति होती रहती है ॥ ३०५ ॥ 
साखीः-- अष्टावकर देवदत्त जो । गर्भदि करें वेदान्त ॥ क्‍ 
अवतरे पुनि गर्भमें | जन्म भया पुनि अन्त ॥३०६॥ 
टीका+-- भ्रन्थकर्ता कहते हैं:-- ओर हे सनन्‍तो ! गुरुचा लोग जो 
कहते हैं, सोई बात महाभारत, और पुराणोंमे भी लिखा है कि-- 
कहोड़ मुनिका पुत्र, अधश्यवक्र & जन्मते ही जिसका आठों अक् ठेढ़ा 
था, इसीसे रूप माफिक उसका अष्टाचक्र नाम पड़ा। तथा देषदत्त 
वा वामदेव यह भी किसी ऋषिका पुत्र था। ओर शुकदेव, व्यास 
मुनिका पुत्र था। उन्होंने माताके गर्भवासमें रहते वक्तमें ही, . 
वेदान्त -- उपनिषद्‌ ब्रह्मविद्या, आत्मज्ञानका कथन, उच्चारण किया , 
था, ऐसा कहते हैं। जब अश्शवक्र, देवदत आदिको गभमें ही 
ब्रह्मगोध हो गया था, जिससे उन्‍होंने गर्भमे ही वेदान्तका कथन 
किये। यदि यह बात ठीक है। तो वहींसे मुक्त क्‍यों न हो गये १ 
फिर वन्धनको ग्रहण या खीकार करके गर्भमेसे अवतार चारण 
करके, अवतरै-क्यों उत्पन्न हुऐ. ? ज़ब देह धारण करके आये, तब 
गर्भमे ज्ञान कहाँ हुआ ? पीछे डन्होंका जन्म हुआ, बालक, युवा, . 
और चूद्ध अवस्था हुईं, फिर अन्तमें मरण होकर नाश हो गये। पीछे 
फिर चोरासी योनियाके गर्भवासमें ही गये | क्‍योंकि, में सर्वेव्यापक . 
त्रह्म हैँ ! यह गये या हड्लारको जीतेतक पकड़े रहे । इस्रीसे शरीर 
छोड़के चौरासी योनियोंमे ही गये । अब कहो, बह्मज्ञान होनेका कया 
विशेषता हुआ ? आवागमन तो छूटा ही नहीं । जन्मलेके विषयोंमें न 
भूले हों, ऐसा भी नहीं । महाभारत आदि पुराणोंमें तो ऐसा छिखा है 
कि-- अष्टाचक्र, देवदत्त, चामदेव, और शुकदेव आदि सब भी ग्ृहस्थ 
हुए थे, उन सबोके सन्‍्तान भी कई एक उत्पन्न हुए थे। अतः ये 


[१ १८८] संयुक्त षट ग्रन्थः | [ श्रीकबीरपरिचय साखी-+- 


खानी, वाणीमें फँसके भूले-भुलाके जड़ाध्यासी ही हुए थे। गर्भमें 
ही ज्ञान कथन होना, असम्भव है। किन्तु, गर्व (हड्लार) में रहके चाणी 
कथन किया होगा; यह न समझके ऐसे मिथ्या मानन्दी करनेवाले 
जन्म-मरणादि चक्रसे कभी छूट नहीं सकते हैं, यह निश्चय है ॥३०६॥ 
0 थे 
साखीः-- पूरव दोऊ चैतन्य रहे । मया किमि गर्भ निवास ॥ 
उपनिषद कहि पितु मातुसी। जगत बीज क्रिमि नाश ।)३०७॥ 
टीकाः-- अ्रन्थकर्ता कहते हैं:-- ओर, पूरब > प्रथम जब वे, दोऊ ८ 
अष्टाचक्र तथा देवदत्त ये दोनों चेतन्य आत्मा, शुद्ध, चुद्ध, मुक्त रहे, 
वा पूर्ण बह्मबोधवाले रहे; तो बताओ! गर्भमें उन्हें निवास ही 
क्यों भया ? आत्मा व्यापक था, तो एकदेशी गभवासके बन्धनमें 
क्यों, केसे, कहाँसे आया ? जब बन्धनमे पड़े, तो मुक्त आत्मा केसे 
ठहरा ? और उन्‍होंने अपने माता-पितासे गर्भवासमें रहतेमें और 
बाहर आ करके भी, उपनिषद्‌ ८ बह्मविद्या, आत्मकज्ञान वर्णन करके 
कहा कि-- में आत्मा हूँ, शुद्ध, वुद्ध, मुक्त हूँ, सर्वब्यापक, परिपूर्ण 
ब्रह्म, सर्वाधिष्ठान है । तुम, हम, ओर जगत्‌ सब एक अद्वेत बह्म 
ही है। “एकोब्रह्म द्वितीयोनास्ति” | अब विचार करिये! ऐसे धोखेका 
कथन, मिथ्या मानन्दीसे, जगत्‌के बीज, वासना, जड़ाध्यास, 
आवागमन केसे नाश होगा? कभी न होगा। बह्य बना, तो 
जगतके मूल कारण ही हुआ, सब सूक्ष्मबीज वासना उनके हृदयमें 
रहीं । फिर वह समय पायके उगेगा ही। ऐसे ब्रह्मज्ञान तो महा 
भ्रम मिथ्या धोखा है । उसे माननेवाले बारम्बार चौरासी योनियोंके 
चक्रमें ही पड़े ओर एड़ते रहेंगे। अतः परख करके भ्रमको हटाना 
चाहिये, जड़-चेतनके भेदको अच्छी तरहसे जानना चाहिये ॥ ३०७ ॥ 
साखीः-- द्रष्टा साक्षी वन करे | छाज न मारत गाल ।॥ 


जगको साक्षी बनत हैं | सो कहि मयो न त्रिकाल ॥ ३०८॥ 
 टीका+-- अन्थकर्ता कहते हैं।-- हे जिज्ञासुओ ! बरह्मशानी लोग 


प्रन्थः ४ | पारख सिद्धान्त दर्शिनी भ्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित। [११८५] 





ब्रह्म या आत्माको सर्व द्रष्टा, सर्वसाक्षी, सर्वश्, त्रिकालश, चैतन्य, 
कह करके वर्णन किये ओर कर रहे हैं। ऐसे-ऐसे वाणी, बकवाद 
करके गाल मारते हैं, यानी कहनेमें बड़े पण्डित, चतुर वक्ता बने हैं ॥ 
परन्तु, ऐसे गाल मारनेमे, बकने-झकनेमे उन्हें जरा-सी भी राज, 
शरम, सड्»ोच नहीं होता है, बड़े बेहया, निर्लज़् बने है। क्योंकि-+ 
जिस जगतके वे द्रष्टा या साक्षी बनते हैं, सो तो उनके मत, सिद्धान्तमें 
भूत, भविष्य, वर्तमान ये च्रिकालमें कभी सत्य भया ही नहीं है; जगत 
त्रिकालमे असत्य, मिथ्या प्रतीतिमात्र है, ऐसा कहते है ? तो एकमे 
साक्षी कैसे बनेगा? जब द्वेत सत्य होवे, तब तो साक्षी हो सकता है । 
एक आत्माके सिवाय दूसरा कुछ मानते ही नहीं है, तो साक्षी 
किसके बनते हैं ? इसलिये इनके असम्भव कंथन दोषसे पूर्ण हे । 
जड़-चैतन्य, नानात्व जगत्‌ होनेपर तहा जड़के साक्षी पृथक्‌ जीव 
द्रष्टा हो सकते हैं। जगत्‌ त्रिकालमें नहीं हे, नहीं हुआ हे वा नहीं 
होगा, एक अद्वेत ब्रह्म सत्य है; ऐसा. कहते है, तो कहो भला! 
जगतका साक्षी कौन, कैसे बनता है ? ऐसे विपरीत बात, बन ही नहीं 
सकती है । बिना पारख वे मिथ्या धोखामे पड़े है ॥ ३०८ ॥ 


साखी।--- सकल आचाये कहत हैं | जग मिथ्या दरशाय ॥ 
मिथ्या माहि दरशको | व्यापक कहें बनाय ॥३०९॥ 
टीकाः-- अ्न्थकर्ता कहते हें:-- ओर हे. सन्‍तो ! बेद-वेदान्तके 
आचार्य, त्रिदेच, सनकादि, वशिष्ठ, व्यासादि, याज्षवव्क्‍य, शकह्डरा- 
चाय इत्यादि सब कोईने युक्ति-प्रयुक्तिसे ज़गवको भिथ्या दरशाय 
करके एक भरद्गैत बह्मयको सत्य कहे ओर कहते है। “रज्जुसर्पचत्‌ , 
शरश शक्ल, खपुष्पवत' जगत्‌ मिथ्या है, प्रतीतिमात्र अ्रम है, इत्यादि 
अ्रकारसे जोर छगाके जगत पदार्थकों मिथ्या दिखाके मिखाते है, 
ड्वैतको खण्डन करते हैं। फिर कल्पित वाणी बनाय-बनायके कहते 
हैं. कि--- मिंथ्या जगतमें ही द्र्गा, दश॒य, दर्शन, होता है, ओर सर्वत्र 


[११५०] संयुक्त घट बन्थः |. [ श्रीकवीरपरिचय साखी-- 


2 27 अमल कलर निल रमन न कल अप अर कलर कट ले आपकी मिली टली नमक जी ट कर 
' परिपूर्ण व्यापक ब्रह्म एक है। अंब देखिये ! ये कौन्‌ विचारकी 
बात है? पहिले तो एक सत्य और एक मिथ्या कहनेसे द्वत ठहर ही 
-गया। जड़-चेतन दो हुए बिना देखना-दिखाना, जानना-जनाना, 
'कहना-सुनना - कुछ होता ही नहीं है। दृश्य हुए बिना द्रष्टा केसे 
'होगा ? व्याप्य पदार्थ न हो, तो व्यापक किसमें होगा ? इस तरहसे 
'विचेक करिये, तो वेदान्तियोंका कथन-- जगत्‌ मिथ्या दरशाना॥ 
फिर उसी मिथ्यामे बह्मका दर्शान कराना, वाणी बनायके व्यापक 
कहना, यह सब पागलोंकी बकवाद मात्र है। उसमें कुछ सार 
विचार नहीं है । बिना पारख, भ्रम-भूलमे ही पड़े है ॥ ३०० ॥ 


साखीः-- कबीर द्रष्टके निरूपते | दे द्रश्टा तब होय ॥ 
द कहहिं कबीर कहु पण्डिता ! द्रश एक कि दोय १ ॥३१०॥ 


टीकाः-- ग्रन्थकर्ता कहते हैं:-- हे नरजीबवो ! जब चेदान्ती 
लोग आत्मा या ब्ह्मको द्रष्टा वतलाते हैं। तब द्रष्टाका निरूपण, 
कथन, प्रतिपादन करनेसे तहा एक, तो निरूपण करनेवाला द्र॒ष्टा 
चैतन्य नरजीव हुआ, जिसने कि-- ब्रह्म, ईश्वरादिको देखा या 
माना, और दूसरा, चही प्रतिपादन किया हुआ ब्रह्म, आत्मा आदि 
द्रष्टा माना गया। ऐसे दो द्ृषश्ा साबित हुए | फिर एक दृश्य हुआ, तो 
: दुसरा द्रष्टा हुआ, जो कुछ भी निरूपण करोगे, तहाँ, एकके वजाय 
दो-दो ही ठहरता जायगा। अतः सहुरु श्रीकबीरसाहेबके सत्य 
निणयको पारखी सन्‍त कहते हैं किः--हे पण्डित ! बुद्धिमान ! 
अब निर्णय करके कहो कि-- खंखारमें द्रष्टा एक है कि दो हैं ? तुम 
कैसा मानते हो ? एक कहोंगे, तो निरूपण करना मिथ्या हुआ । 
दो कहोगे, तो अद्वेत मतका खण्डन हो गया। इस कारण, इन 
ब्रह्मवगादियोंका कथन सब व्यर्थ असत्य है। द्रष्टा, दृश्य, दर्शन 
यह तीनों भिन्न-भिन्न हैं, वह कभी एक हो नहीं सकता है | बह्म तो 
अम. है। अतः चैतन्य जीव. ही सत्य हैं, ऐसा जानत्ता चाहिये ॥३१०॥ 





प्रन्यः ४. | पारख सिद्धान्त दर्शिनी भ्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित । [११९१] 


साखीः-- कबीर साक्षीके निरूपते | हे चेतन तब होय ॥ 


कहहिं कबीर कहु पण्डिता ! चेतन एक कि दोय १॥३११॥ 

ठीका।-- अन्थकर्ता कहते है;-- ओर हे नरजीवो ! वैसे ही एक 
साक्षीके, निरूपण > वर्णन, कथन, प्रतिपादन, ठहराव करनेसे तब 
भी चेतन्य दो ही हो जाते हैं । एक, तो यह निरूपण करनेवाला, 
चैतन्य जीव साक्षी कि-- जिसने वाणी, विषय आदि सबको जाना, 
पहिचाना, समझा, बूझा, ओर दूसरा, वह प्रतिपादित ब्रह्म, आत्मा, 
ईश्वरादि जगतके साक्षी ठहराया हुआ बना। इस तरह एक जीव , 
चैतन्य, दूसरा ब्रह्म चैतन्य, दो ही साबित हुण। अतः सहुरु 
श्रीकवीरसाहेवके सत्य निर्णयको पारखी सन्‍त कहते है कि-- 
हे पण्डित! अब सोच-विचारके कहो, संसारमे चेतन्य एक है कि, दो 
है? तुम कैसे मानते हो ? एक ब्रह्म चेतन्य कहोगे, तो सो वह 
तुम्हारे मनके भ्रममात्र होनेसे अखंत्य हे। और तुम कहनेवाले 
उससे न्‍यारे साबित हुए ही । यहा तुम्हारा पूर्व प्रतिपादन मिथ्या 
हुआ। यदि दो चेतन होना कबूल करोगे, तो अद्वेत मत नष्ट हो 
ज्ञायगा । नानात्वसहित द्वेत हो सिद्ध होगा। इसलिये यहां तो 
अनन्त चेतन्य जीव प्रत्यक्ष ही सत्य हैं। अतः एक ब्रह्म निरूपण 
किया हुआ सर्वथा मिथ्या है, ऐसा जानो ॥ ३११-॥ 
साखीः-- कबीर व्यापकके निरूपते। हे व्यापक तब होय ॥ 

कहहिं कबीर कहु पण्डिता ! व्यापक एक कि दोय १॥३१२॥ 

टीका+- अ्रन्थकर्ता कहते हैं।-- ओर हे नरजीवो ! तेसे ही 
एक व्यापकके निरूपण करनेसे तब भी दो व्यापक हो जाते हैं। 
पक, तो निरूपण करनेवाला जो खयं कब्पनासे व्यापक होके जानता 
भया। दूसरा, जिसे उसने माना, सो ब्रह्म, परमात्मा, परमेश्वरादि 
व्यापक ठहराया । तब इस तरीकेसे व्यापक भी दो-दो हो गये। 
अथवा एक व्याप, दूसरा व्यापक हुआ | बिना व्याप्यरूप एकदेशीय 
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पदार्थके हुए व्यांपकरूप सर्वदेशी हो ही नहीं सकता है, और एक, 
आका व्यापक कहा है, दूसरा, ईश्वर व्यापक, तीसरा, ब्रह्म व्यापक 
माने हैं । विचार करिये ! एक जगहमें तीन तरहके व्यापक भी केसे 
समायेंगे। एक शून्य है, दूसरा वैसे ही शूल्य, वहाँ, कहाँसे, केसे 
आयेगा ? फिर रहेगा कैसे ! इसी तरहसे आकाशको व्यापक मानके 
उसमें और ब्रह्म, ईश्वरादिको व्यापक कहना भी महा भूल हैं। 
एक व्यापक कहा कि-- तो वहीं दो व्यापक हो जाते हैं। अतः 
सहुरु श्रीकबीरसाहेबके सत्य निर्णयको पारखी सन्त कहते हैं कि--- 
हे पणिडत ! बुद्धिमान लोगो ! कहो तो भरता ! व्यापक एक हे कि, 
दो है ? तुम केंसा मानते हो ? एक कहोगे, तो तुम्हारा निरूपण 
करना सरासर भूठा हुआ। यदि दो व्यापक मानोगे, तो वह 
असम्भव बात होगी, फिर अद्वेत मत भी खण्डन हो जायगा। 
वास्तवमें तुम्हारा व्यापक माना हुआ ही असत्य भूल है। सखंसारमें 
कोई पदाथ कहींपर व्यापक है ही नहीं हे । पारखी सहुरुके सत्सह 
द्वारा इसका यथार्थ भेद्‌ जानना चाहिये ॥ ३१२ ॥ 
पु ग्रे कक ऋ३क 
साखी/-- छो आचाय छो शास्रके । कीन्हों शास्त्र प्रचार ॥ 
कोन शास्त्र वे पढ़िके ? कीन्हों शाख्र विचार ॥३१३॥ 
टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हैंः-- हे मनुष्यो ! पहिके भारतवर्षमें 
हिन्दु-समाजके पूर्वाचार्य षद्शास्र प्रगट करते, पटऋषि, मुनि मुख्य 
हुए हैं। उनमे--१. भीमांसा शास्त्रके आचार्य जैमिनी हुए | उन्होंने 
' कमवादका प्रचार किया है। २. वैशेषिक शासत्रके आचार्य कणाद 
भये। काल वा समयवाद प्रधान उन्होंने किया है। ३. न्‍्यायशास्तरक 
आचार्य गौतम भये। एक ईश्वर कर्तावादका उन्होंने प्रचार किया 
'है। ४. पातखल-योगशास्त्रके आचाय॑ पातञ्जली हुए । ज्योतिस्वरूप 
ईश्वर दंशन करानेबाला योगवाद उन्होंने प्रचार किया है । 
५, सांख्यशास््रके आचाये कपिल मुनि हुए। तो उन्होंने प्रकृति, 
धुरुष विवेकवादसे कल्याण होनेका प्रचार किया है। और <. वेदान्त 
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शासत्रके आचार्य व्यास हुए । उन्होंने एक अद्वेत ब्रह्मयवादकों सत्य 
अहराके प्रचार किया है। इस प्रकार षद॒शास््रोको' बनानेवाले 

ददर्शन षट्वादको माननेवाले छेः आचार्य प्रसिद्ध भये है । उन्होंने 
उपरोक्त षदट्शा(त्र अपने-अपने बुद्धि, विचार, कल्पनासे बनाय- 
कर निजञ-निजः सिद्धान्तको जनतामें जोर-शोरसे प्रचार किये 
हैं। अपने-अपने मतको युक्ति-प्रयुक्तिति सत्य बताकर तके 
वितकसे अन्य मतवादको मिथ्या बताये हैं। अब बताइये ! प्रथम 
सो वह षट्शास्त्र तो रहा हो नहीं, फिर उन्होंने ओर कौनसा शास्त्र, 
पढ़, खुन, गुन करके विचार किया ? ओर उसीमें मिलता-ज्ुछूता 
हुआ अपना शास्त्र बनाये ? जब षद्शास्त्र ही नहीं था, तो क्‍या 
पढ़के विचार करते ? इसीसे मालूम ,हुआ कि-- उन खबोंने जैसा 
जैसा मन-मानन्दी कल्पना दृढ़ हुआ, वैसा-वैसा ही वाणी लिखके 
शास्त्र बना दिये हैं। अतः वह पारखियोंकों प्रमाणिक नहीं हो 
सकती है। खाली भ्रम कल्पनाका ही पसारा किये हैं। मुख्य सार 
उसमें कुछ नहीं है, अतः सो त्याज्य है ॥ ३१३ ॥ 
साखीः-- कबीर व्यास वेदान्तमें । मिथ्यावादी होय ॥ 

है तासो दीसे नहीं । ताहि निरूपे सोय ॥३१४॥ 
टीका+-- अन्थकर्ता कहते हैः--- ओर हे नरजीवो ! वेद्व्यास 

जो ब्रह्मज्ञानियोंमें श्रेष्ठ, ब्रह्मनिष्ठ, विद्वान माने गये है । वेदान्त सूचके 
कर्ता वे वेदान्तके आचार्य ही कहलाते हैं। उन्होंने वेदान्त ग्रन्थ, 
अह्मसअ, उत्तरमीमांसा अन्थमे बहुत प्रकारसे एक अद्वेत ब्रह्म 
सत्य, चराचर जगत्‌ म्गजरूवत्‌ आन्तिमानत्र मिथ्या यही प्रतिपादन 
करके अपने बुद्धिमत्ता दरशाय, सम्पूर्ण बल अद्वेत खिद्ध करनेमें ही 
लगाया है। परन्तु, सत्यन्याय निर्णयसे देखिये ! तो उनके अद्वेल 
कथन विलकुल भूठ होनेसे वे ब्रह्मगादी सरासर मिथ्यावादी हुण 
हैं । क्‍योंकि, जब उन्हें द्वेत भासता ही नहीं था। तो अनन्‍्थ लिखने 
धचार करने, सिद्धान्त स्थापित करने, शाखस्रार्थ करने, इत्यादि 


[१९४] : संयुक्त घट ग्रन्थ: ।..[ श्रीकब्ीरपरिचय साखी-- 


कार्यम विशेष परिश्रम, क्यों उठाये ? एक ही है, तो निरूपण किसके 
लिये कया चीजका किये ? पक्षपातक्रे मारे मिथ्यावादी बने, तो 
कुछ जरा भी विवेक, विचार रहा ही नहीं । ओर जो जीव चैतन्य 
इस देहमें प्रत्यक्ष सत्य है, उसको तो विवेक करके देखते ही नहीं । 
जड़, चेतन न्यारा-न्यारा है, विचार दश्टिसे उसे भी नहीं देखते हैं । 
जो ब्रह्म कहते है, सो तो किसीको कहीं पर भी कुछ दिखता ही 
नहीं । जो वस्तु कुछ नहीं है, उसे ही बह्म, परमात्मा, निराकार, 
निर्मुण, व्यापक, कहके निरूपण करते हैं, उसे ही श्रेष्ठ माने हैं । 
इससे वे मिथ्यावादी श्रमिक हो जहँड़ा गये हैं ॥ ३१४ ॥ 
साखी/-- मुखिया गोनी लक्षणा | वाणी वरणें तीन || 
कहहिं कबीर यह वेखरी । चीन्हे सो परवीन ॥॥३१५॥ 

टीकाः-- अ्रन्थकर्ता कहते हैः-- हे सन्‍तो ! ग़ुरुवा लोगोंने 
शास्त्र प्रमाणसे तीन प्रकारके शब्द कहे हैं:-- तहाँ, मुग्यया - मुख्य 
प्रधान ब्रह्म सिद्धान्तकी वाणीको यथार्थ वाणी कहे हैं । गोनी - गौण, 
मध्यम बीचकी उपमा देके कथन किया हुआ वाणीको स्थूल 
व्यवहारिक कहते हैं। और तीखरा, रूक्षणा ८ भाग-त्याग-लक्षणा 
लगाके जीवकी अल्पज्ञता एकदेशीय भावकरो छोड़ देना और 
ईश्वरकी सर्वशता सर्वदेशीय भावकों भी छोड़ देना, इन दोनों उपाधि 
भागको त्यागकर दोनोंकी चेतनतामें लक्ष लगाना, तब॑ तो सो वही 
एक ब्रह्म ही है, दूसरा, द्वेत कुछ नहीं है। इस तरह थद्वेत भ्रह्म सिद्धान्त 
ठंहराते है'। ऐसे तीन प्रकारके वाणी जाल वर्णन किये हैं । वही, 
मुखिया > ब्रह्ममुख है। लक्षणा 5 मायामुख है । गौनी ८ जीवमुख है । 
सोई तीन मुखकी वाणी सारे संसारमें चर्णन किये, और कर रहे हैं । 
वह सब जीवोको भ्रमा-सुलाकर बाँधनेवाला कठिन जाल ही है। अतः 
सहुरु श्रीकबीरसाहेबके सत्य निर्णयको, पारखी सन्त कहते हैं कि--- 
चह सब, चैखरी वाणी > मुखसे निकले हुए बोल-चालके दाब्दुजाल 
ही लिखके रखे हैं । परा, पदयन्ती, मध्यमा ये, तीनों वाचाके भाव 
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चैखरी वाचासे ही निकलती है। सो सब तीनों वाणी बैखरीका ही 

विकार है। पारखी सहुरुके सत्सक्ञ द्वारा गुरुमुख वाणी सारशब्दसे 
सार, अखसार, जड़, चेतन, बन्ध, मुक्ति आदिके भेदको यथार्थ रीतिसे 
जो चीन्हते, परखते है, सोई प्रवीण पारखी, चतुर, बुद्धिमान, होकर 
अपना हित-कल्याण करते हैं। वाणी ज्ञालले निकलके, हंसपदमें 
स्थिति कायम करके मुक्त हो जाते हैं ॥ ३१० ॥ 


साखी।-- जबते ब्राह्मण जन्मिया | तबते परा घन लोप ।। 
दया अक्षर कबहूँ नहीं । इन्हते कोन बिछोप १॥३१६॥ 


टीकाः-- ग्रन्थकर्ता कहते हैं।-- ओर हे मलुष्यो ! जबसे यह 

जीव त्राह्मणके घरमें जाके जन्म लिया है, तभीसे उस जीवका ओर 
दूसरे यजमानोंकी भी, धन जीवन धन, चेतन खरूपकी बोध 
सत्य, विचारादि हंस गुण-लक्षणादि उत्तम धन एकदम छुछ, खुप्त, 
गायब हो गया, दूसरेके हाथ पड़ गया। सबसे श्रेष्ठ चैतन्य जीव 
है, जीवके ऊपर कोई शिव मालिक नहीं है, यह समझ नहीं पड़ा । 
सीसे अपना मूल धन छोप हो गया, दयाका अक्षरद्ः पालम उनसे 
कभी नहीं होता है । दया अक्षरकों तो वे कुछ समझते ही नहीं है । 
नाना यज्ञ-याग करायके वहां धमके नामसे जीव-हिला ही करते 
कराते है, तहा सहुरुने बीजक में, कहे हैः-- 
“घम करे जहा जीव बधतु हैं। अकमे करे मोरे भाई ! ॥ ५॥ 
जो तोहराको ब्राह्मण कहिये | तो काको कहिये कसाई ॥? बी० शब्द ४६॥ 
“कहहि कबीर सुनो हो सन्‍्तो ! कलिमा ब्राह्मण खोटे ॥” बी० दब्द ११॥ 
“बड़ सो पापी आहि गुमानी । पाखण्डरूप छलेड नर जानी ॥१॥ 
यावनरूप छलेड बलिसौजा । ब्राह्मण कीन्ह कोनको काजा ? ॥२॥ 
ब्राह्मण ही सब कीन्ही चोरी | ब्राह्मण ही को हागरू खोरी ॥३॥ 
ब्राह्मण कीन्हों वेद-पुराणा | कैसेहुके मोहि, मालुष जाना ॥४॥” 
ह ॥ बीज्ञक, रमैनी १४ ॥ 


[११९६ संयुक्त घ८ अन्थः ।..[ भीकवीरपरिचय साखी-- 





इसलिये दया अक्षरकों तो वें कभी पालन करते ही नहीं है । 
फिर कहिये इन लछोगोंसे ओर बढ़ करके, बिछोप # नीच, निदंयीपन 
पकड़नेवाला क्रूर दुष्ट कोन होगा? अतः ब्राह्मण छोग ज्यादे ही निर्देयी, 
घातकी, खार्थी, प्रपश्नी होते है । अथवाः-- 

इलोकः-- “जन्मनाज्ञायते शुद्रः संस्कारोद्दिज डच्यते ॥ 

वेदभ्यासी भये विप्र ब्रह्म जानाति ब्राह्मण: ॥” 

इस प्रमाणसे जबसे ब्रह्मज्ञानी ब्राह्मणकी उत्पत्ति तथा ब्रह्मश्ञानका 
प्रकाश हुआ, तबसे धनरूप चेतन जीवके ऊपर आवरण भ्रम, भूल, 
“धोखाका पर्दा पड़ा, विवेक-विचारका लोप हो गया । सबको एक ब्रह्म 
मानके विधि-निषेधको छोड़ दिये। अक्षररूप अधिनाशी जीवपर 
उन्होंने बड़ी निर्दया किये । अब उनसे निज-पर दया धम्मका पान 
कभी भी नहीं होता हे । कहिये ! फिर इन्होंसे कोन, किसका क्‍या 
हित॑, भलाई या कल्याण होगा? कुछ नहीं, इनसे ज्यादे निर्दयी, निववुद्धि 
गाफिल तो कोई दिखते भी नहीं हैं। अतः इन अवियारी ब्राह्षण 
समाज ओर ब्ह्यज्ञानियोंके कुसज्ञसे दूर रहनेमें ही भलाई है ॥३१६॥ 
साखीः-- कबीर ज्ञान कृष्णकी गीता । पढा चाहें लोग ॥ 

कृष्ण कोन गीता पढ़िके । कीन्ह गीता संयोग ॥|३१७॥ 

टीका+-- भ्रन्थकर्ता कहते हैं:-- हे नरजीवो ! संसारमें सब 
हिन्दू सम्प्रदायके मनुष्य लोग ब्रह्मज्ञान, विज्ञान बोध प्राप्तिके लिये-- 
कृष्णने कथन करके महाभारत युद्धके शुरूमे जो बात अर्जुनको 
सुनाया था, सो श्रीमद्भगवत्‌ गीता नामके पुस्तकको पढ़-पढ़, पढ़ा- 
पढ़ाके ब्रह्मशानी हो, सब लोग. अपना कल्याण करना चाहते हैं। उसके 
लिये प्रयल्ल कर रहे है | ग्रहस्थ, भक्त, साधु-सनन्‍्त आदि ऋृष्णके गीता- 
को माननेवाले बहुत लोग हैं। वे रात-दिन गीता पढ़-पढ़ाके रटकर 
'कण्ठांग्न कर लेते हैं। उससे आत्मश्ान प्राप्त करके मुक्त दोना चाहते 
हैं। तहाँ उन छोगांसे प्रश्न होता है कि-- जरे ! भूले हुये मलुप्यो ! 
क्तुम छोग गीतांके भरोसे क्‍या धोखेम पड़ रहे हो ? यह बात बताओ | 


हे 
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कि, कृष्णने कोन-सा गीता पढ़के फिर इस गीताको शब्द संयोग करके 
कहे थे, या बनाये थे ? तब पहिले कोई गीता तो थी नहीं, गीता 
पढ़े बिना ज्ञान होता नहीं, ऐसा तुम छोग समझते हो, तो कृष्णने” 
पहिले कोई भी गीता नामक प्रुस्तक पढ़ा नहीं, तब उसे ज्ञान हुआ 
ही नहीं होगा । अज्ञान या विज्ञानके भ्रममें पड़के जो वाणी खार्थ 
साधनके लिये, युद्ध करायके महान जीव-हत्या करानेके लिये 
अपने मतलबके वास्ते युद्ध स्थलमे जो बात अर्जुनको कृष्णने कही: 
है, सो उसीको तुम छोग बड़ा गीता मान-मानके भूल रहे हो॥। 
कष्णाजुन सम्बादभे वह गीताकी पद रचना, तो व्यास कृत कहलाता 
है। फिर कहो ! कृष्णने और कौन गीता पढ़के इस गीताकी संयोग 
एकत्र किये ? आखिरमें वह ऋष्णके मनकी कल्पना वाणी-जाल ही तो 
ठहरी । बिना पारख वह गीता कहने, सुनने, लिखनेवाले क्रमशः कृष्ण, 
अजुन, व्यास, आदिके ही कल्याण, मुक्ति उससे नहीं भयी, जड़ा- 
ध्यासी ब्रह्म हो, जगत्रूप हो रहे । फिर तुम छोगोंकी मुक्ति उससे 
केसे, कहांसे होगी ? कदापि नहीं होगी । अतः उस श्रम, धोखाको 
त्यागके पारखी सहुरुके सत्सकु करके जीवन सुधार करो॥ ३१७ ॥ 


साखीः-- जगत सगाई त्यों लही । चीन्हत नाहीं कीय ॥ 
ज्यों तेलीके बठः सक्गञ | कुम्मइनी सति होय ॥३१८॥, 


टीका+-- अन्थकर्ता कहते हैः-- ओर हे सन्‍तो! यथार्थ भेद 
सत्य-सारकी परख करके तो ये मतवादी लोग कोई भी चौन्हते 
पहिचानते नहीं हैं । जगतमे घूर्तोंके कहनेसे भूठ-मूठकी सगाई-प्रीति,. 
तैसे ही पकड़े हैं कि-- जैसे एक तेलीका मोटा-ताजा बेल था, 
पक दिन वह बेल अचानकर्म ही मर गया | उस वक्त दूसरे गाँवकी 
कम्हारकी स्त्री उस गाँवमें वर्ततन वेचनेकोी आयी थी। तब दो-चार 
धूर्तोने उसके मसखरी, मज्ञाक उड़ानेके लिये भ्ूठ ही उससे आके 
कह दिया कि-- काकी ! देखो ! यह तेलीका बेल तुम्हारे पूर्वजन्मका 


[११०९८] संयुक्त षट्‌ ग्रन्ः।..[ श्रीकबरीर॒परिचय साखी-- 


खसम था, मरते समयमें इसने तुम्हारा बहुत याद क्रिया था, 
संयोगसे तुम आ गयी हो, अब जैसा ठीक जान पड़े, वेसा करो, 
इत्यादि वचन उन ५ | ७ धू्तोंकी सुन करके उस भोली-भाली कुम्हा- 
'रिनने भी अन्धविश्वास करके तेलीके स्तक बेलको अपने पूर्व जन्मका 
'पति मान लिया, ओर विलाप करके चिता बनाय, उसी बेलके साथ 
सती हो गयी, चिताके अश्विमें जल मरी, बिना विचार प्राण गँसाई ॥ 
और दूसरी घटनामें एक तेलीका बछड़ा खो गया, तो उसी कुम्हारिन- 
के बहिनने अपने घर लेजाके बाँध ली | तेली उसे हूँढ़ता हुआ आया, 
उसके घरमें अपना बछड़ा बँधा देखके तकरार करके खोलने छमा, 
कुम्हारिन बोली-- अरे भले मनुष्य ! जरा मेरी वात खुन ! यह 
बछड़ा मेरा पूर्वजन्मका पुत्र या खसम था, सो मेरे पास आप हो 
आ गया है, सो इसे में तुम्हें ले जाने नहीं दूँगी | दख ! अमुक तेलीके 
बैल मरा, तो मेरी बहिन सती हो गयी थी कि नहीं ? वह सत्य था, 
तो यह भी खत्य है। तेली बोला-- यह कैसे हो सकता है ?। 
कुम्हारिनने साक्षी-पुरावाके लिये गाँवके ८। १० छोगांको पट्टी पढ़ा 
'छाई, उन सबोने आके साक्षी-पुरावा दे दिया कि, यह बछड़ा इसीका 
पूर्वजन्मका सस्‍्बन्धी था, इसे तुम नहीं के जा सकते हो, जाओ ! 
इत्यादि कहा, डाटा, तब वह विचारा तेली धूर्ताके पाले पड़के 
अपना-सा मुँह लेके खाली हाथ लौट पड़ा ॥ इसी प्रकार धू्॑ गुरुचा 
लोगोंके दाव, पेंच, वाणी-जारूमे पड़के ज़गतूमे अबोध मनुष्योंने ब्रह्म, 
'परमात्मा, खुदा, दश अवतार आदिको अपने पूर्व जन्मके मालिक, 
'पति, अंशी, अधिष्ठान, कारण मान-मानके तेसे ही मिथ्या सगाई, ' 
प्रेमका सम्बन्ध स्थापिंत करके, नाना साथनोंका कष्ट सहनकर 
पश्चा्मि आदिम जलकर जड़ाध्यासी होक़े मर रहे हैं, बिना पारख उस 
भ्रम-धोखाको कोई भी चीन्‍्हते नहीं हैं। तेली >गुरुवा छोगोंक्रे, 
बैल > वाणीके सह्में, कुम्मश्नी > भक्त छोग सती हुए या हो रहे हैं, 
“बिन्ना विदेक ॥ ३१८ ॥ 


प्रन्थः ५. | पारख सिद्धान्त दर्शिनी भ्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित । [११९५०] 





साखीः-- छिन माहीं जग सत्य करे । छिनमें मिथ्या भास ॥ 
दुइ मड़वाके श्वान ज्यों | काँकत परा उपास ॥३१६॥ 
टीका+-- अ्रन्थकर्ता कहते हें+-- हे सन्‍्तो ! ये श्रमिक वेदान्ती 
लोग क्षणभरमे तो जगतूमे सब पदार्थ सत्य प्रतीत करके गुरू बनके 
उपदेश देते. हैं, शान साधना, करते-कराते हैं, पढ़ते-पढ़ाते हैं । 
सत्य ही समझके सब काय॑े करते फिरते हैं, और कभी क्षणभरमें 
ही “एकोत्रह्म, अहं ब्रह्मास्मि” आदि वाणीका नशा भ्रम चढ़ायके 
जगतको मिथ्या भास प्रतीतिमात्र बतछाते है, द्वेतको श्रम भासमात्र 
समझते हैं। कभी खत्यका भास, कभी असत्यका भास, जगत- 
चिषे उन्हें होता रहता हे। कोई एक निश्चय नहीं कर पाते हैं । 
“दुविधामें दोनों गया। माया मिली न राम”-- ऐसी हाल' उनकी 
हो गयी | जैसे एक समय दो जगह विवाह आदि उत्सवका मँड़वा 
लगा था। तो वहाँ भोज, भण्डारा होते हुए एक कुत्ताने देखा। 
वह चञ्चल पशु एक जगह स्थिर होके रहता नहीं था, दोनों जगहाँका 
भोजन खाने, पत्ते चाटनेकी आशा, तृष्णासे क्षण-क्षणमें इधर-उधर 
झाकता फिरता था, तबतक दोनों जगहकी पहकुत उठी, पत्तल फेंके गये, 
दूसरे कुत्ते आके पत्तल चाट गये | ये झाँकनेवाला कुत्ता उपासमें ही 
पड़ा, भूखे ही रह गया। “घोबीका कुंत्ता न घरका न घाटका?” अगर 
वह कुत्ता कहीं एक जगह भी बेठा रहता, तो कुछ-न-कुछ खानेको 
पाता ही। परन्तु, उसे थेय॑ कहाँसे आवे? बड़ी डबल आशामें 
पड़ा था, दोनों जगहाँका माल उड़ाना चाहता था, इसीसे घड़ीमे 
दोड़के उधर मीलों दूरको चला जाता था, फिर क्षणभरमें ही छोटके 
इधर आ जाता था। इसी दो तरफकी दोड़मे उसे खानेको कुछ 
नहीं मिला, तो उपवासमें ही भूखे रहना पड़ा । इसी तरहसे त्रह्म- 
ज्ञानी लोगोंकी भी दुदशा होती है। वे क्षणमें ही कभी तो जगतको 
सत्य कथन करते हैं, और कभी मिथ्या भास बताके निषेध करते 
हैं, ओर कभी जगत देहके मँड़वामें विषयानन्द चाहते हैं, और 


[१२००] . संयुक्त घट ग्रेन्‍्थः । | श्रीकचीरपरिचय साखी-- 


कभी इससे भी बड़ा आनन्द प्राप्तिकी आशासे वाणीको मँड़वामे 
ब्ह्मानन्द, परमानन्दकी, तृष्णाके अनुमान, कब्पनामें दोड़ पड़ते है। 
तहाँ पिण्ड, ब्रह्माण्ड, ब्रह्म, जगत, ओर खानी, वाणी, सुध्म, स्थूल, 
प्रवृत्ति, निव्त्ति इत्यादि दोत्फी द्वैत, अद्वेतकी बड़ी मँड़्वामें झाँकते- 
झाँकते थकित हुए, हाथमें मुक्तिर्पी भोजन कुछ नहीं आया। 
नाहक आयु -बिताके, उपास>जड़ाध्यासी हो चौरासी योनियोके 
दुशखमें ही पड़े रहे, बिना पारख । अतः ऐसे भ्रमिक मिथ्या मानन्दी- 
को त्यागकर पारख विचार करना चाहिये ॥ ३१५० ॥ 
साखीः -- काल-काल सब कोइ कहे । काल न चीन्हे कोय ॥ 
कालरूप है कल्पना | करते उपजा सोय ॥३२०॥ 
टीका+- अ्रन्थकर्ता कहते हेंः-- हे सन्‍तो ! संसारमें सब कोई 
काल-काल पुकारते, चिल्लाते हुए कालको बड़ा मानते हैं, और कणादने 
तो वैदेषिक शास्त्र बनाके कालरूप समयको ही ब्रह्म, परमात्मा 
ठहराये हैं। बेपारखी छोग कोई भी असली कालको चीन्हते, 
पहिचानते नहीं । देखिये ! काल, अकाल, महाकाल, खुकाल, दुकाल, 
विकराल, भूतकाल, वर्तमानकाल, भविष्यतकाल, प्रातःकार, 
मध्याह्काल, सायंकाल, शुभकाल, अशुभकाल, जन्मकाल, जीवन- 
काल, मसुत्यु-अन्तकाल, इत्यादि अनेकों प्रसज्ञ-समयको ही सब कोई 
मनुष्य काल है, महाकारूके आधीनमें सब कार्य होता है। कालको 
कोई जीत नहीं सकता है, एक परमात्मा ही कालसे परे हैं, वे जो 
चाहें, सो कर सकते हैं, उन्‍्हींका ध्यान, स्मरण किया करो, इत्यादि 
अविचारकी बात तो सब कोई कहा करते हैं। परन्तु, उससे भी 
जबरदस्त एक भयद्भरकाल है, जो सब जीवबॉका सत्यानाश करता 
है, उसे बिना पारख कोई भी चीन्हते नहीं हैं। इसीसे धोखेमें 
पड़के मारे जा रहे हैं। सुनो ! वह काल कौन है? में बता देता हूँ ! 
कल्पना, मानन्दी, मिथ्या पक्ष जो है, सोई कालका असली काला 
खरूप है, और दूसरा कोई क्ालका खरूप नहीं है। जड़ प्ररृतिकी 
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बाह्य-बह्माएडका समय, ओर कर्माचुसार पिण्ड-देहादिका समय तो 
होते रहते हैं। उससे जीवोकी उतनी विशेष कोई हानि नहीं होती है | 
परन्तु, कल्पना, भ्रम, भूल, अध्याससे तो बड़ी भारी हानि होती है, 
अनेकों जन्मोतक ढुःख भोगते रहना पड़ता है; ओर, करते ८ चैतन्य 
जीव कर्ताके कर्तव्यसे तन, मन, सम्बन्धका हाथसे ही सोई कब्पना, 
जड़ाध्यास भूलसे उत्पन्न होता है, हुआ है, और हो रहा है | उसीकी 
फेरामे पड़के सब जीव आवागमन चोरासी योनियोंमें नाना दुःख 
भोग रहे हैं । अतः अभी उसे गुरु निर्णयको समझकर पारख बोधसे 
मिदाना चाहिये ॥ ३२० ॥ 
साखी:-- करते उपजा काल सोई । चढ़ा सबनके शीश ॥ 
कहहिं कबीर कोइ ना लखे । माने करि जगदीश ॥३२१॥ 
टीकाः-- अ्रन्थकर्ता कहते हैं:---ओर हे जिज्ञासुओ !, करते > कर्ता, 
चैतन्य नरजीवका कर्तव्यरूपी हाथ वा, साथसे जो-जो कल्पना, अनु- 
मान, भास, अध्यास, भ्रम, भूल, वासनादि उत्पन्न हुआ, सोई महाकाल 
बड़ाघात, हानि करनेवाला हेै। सो ऐसा प्रचण्ड निकला कि-- 
नरजीवोंसे कल्पना उत्पन्न होते ही उछल-कूदके एक झपाटेमे ही सब 
मनष्योंके शिरपश चढ़ बैठा, और सबोकी चोटी या शिर पकड़कर 
हा-तहाँ फिराने, भठकाने रूगा । अथवा सबके अन्तःकरणमें वह 
कव्पना आरूढ़ होके चढ़ा, तो वही श्रेष्ठ बन बेठा। सबको नीच 
बनाके नचाने लगा । अतः सहुरु श्रीकवीरसाहेबके सत्य निर्णयको 
जाननेवाले पारखी सन्‍त पारख-दइष्टिसे ऐसे विपरीत देख करके 
कहते हैं कि-- हे सन्‍तो ! ऐसे अनर्थंकों भी विवेक-दृष्टि न होनेसे 
कोई रखते नहीं हैं; जञानते-पहिचानते नहीं है । अन्धे बने है, इससे 
उसके सखरूपको कोई देखते ही नहीं हैं, बट्कि उल्दे ही कल्पना करके 
मनके मानन्दी, भ्रम 'कल्पनाको ही जगतकर्ता, सुख-दुःखका दाता, 
सर्वशक्तिमान कोई एक जगदीशखर, परबह्य, परमात्मा, खुदा, अल्ाह, 
पेसा समझ. करके माने हैं, और उसे ही मानते जाते हैं। अमिक- 
सं० नि० पटु० ७६-- 
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छोग कर्ता- ईश्वरवादी बने हैं । अपने चेतन्य-खरूपको तो कुछ 
पहिचानते नहीं हैं। कोई एक जगदीश्वर मनकी कल्पनाको अपना 
मालिक मान करके डसीका भरोसाकर, आशा छगाके महाधोखामें 
पड़े हैं। अतणव सुसुक्षुओंकी चाहिये कि-- पारखी सत्यन्यायी 
सन्‍तोंके सत्सहृू-विचारमे लगकर खत्यासत्यकोी यथार्थ पहिचान 
करें। श्रम-भूलकों मिटा करके निज चैतन्य-सवरूपमें स्थिति कर सब 
बन्धनोसे रहित होना चाहिये ॥ ३२१ ॥ 
साखी;-- जेहिते सब जग ऊपजा । सोई सबनकी आदि ॥ 
ताकी पारख ना करी | गये कबीरा बादि ॥३२२॥ 
टीका+-- अन्थकर्ता कहते हैं:-- हे जिज्ञासुओ ! वास्तचर्म यह 
चराचर जगत्‌ सम्पूर्ण तो उत्पत्ति-प्रलयसे रहित अनादि स्वतःसिद्ध 
है। इसके लिये उत्पत्तिकर्ता माननेकी तो कोई आवश्यकता ही नहीं 
है। ५ अदि माना भी तो वह असम्मव होनेसे व्यर्थ मिथ्या होगा। 
यहा, जग जन्म, मरण होनेवाला शरीरसे तात्पर्य हैं। जिस 
चैतन्य जीवसे सारे संसारमें अध्यासयुक्त चारों खानियोमे अनकों 
शरीर उत्पन्न हुआ है, और नरबेह वा भनुप्य-खानीमेंसे जीव चतुर 
बनके वेद, शास्त्र, पुराण, कुरान आदि लाना विद्या, नाना कछा- 
कोशल आदिको रचना करके प्रगट किये हैं । ब्रह्म, ईइवर, ख़ुदा 
आदिकी मानन्‍्दी कल्पना करके प्रगट किये है। इस प्रकार चार्स 
खानी, चारों वाणी जगतमे जिससे उत्पन्न हुआ है, और हो रहा 
है, सोई चैतन्य जीव उन सबके प्रथम सत्य होनेसे आदि पुरुष 
सनातन नित्य अविनाशी अखण्ड है। ब्रह्म आदिके खब सिद्धान्तोंको 
मजुष्य जीवोने ही श्रमसे प्रगट किया है, अतः जीव ही स्ोंकी 
आदि है। परन्तु, उसकी यथार्थ निर्णयसे पारख या परीक्षा न 
करके मनमाने देसे धोखेमें पड़कर छेत, अद्वेत, -चिसिशद्वैत, खुदा, 
आदि मिथ्या कल्पनाको ही सत्य मान-मनाकर, कबीरा> मतवादी 
: अमिक नरजीब बिना पारख, बकवादी बंन, जड़ाध्यासी हो गये, उनके 
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मनुष्य जन्म व्यर्थ ही चला गया। अध्यासवश चोरासी योनियोके 
चक्रमें चले गये ओर जा रहे हैं। अतः जड़, चैतन्य, सत्य, मिथ्या, 
सार, असार इृत्यादिका विवेकलसे यथार्थ पारख करके स्वरूपस्थिति 
करना चाहिये ॥ ३२२ ॥ 


साखीः-- बल्लेते जय ऊपजा । कहत सयाने लोग ॥ 

ताहि ब्रह्मकोी त्याग बिनु । जगत न त्यागन योग ॥॥३२३॥ 

टीका+-- श्रन्थकर्ता कहते हैंः--- और हे सन्‍तो ! पारखहीन 
सयाने कहलानेवाले श्रमिक गशुरूुवा छोग सब तो ऐसा कहते हैं 
कि-- यह सारा चराचर जगत्‌ एक परब्रह्म, परमात्माके इच्छा- 
मातसे ही उत्पन्न भया है। प्रथम कुछ नहीं था, एक ब्रक्म ही 
निराकार-निर्मण था। उसने सखाभाविक सहज लीलासे इच्छा 
प्रगट किया-- “एकोह बहुस्याम्‌”-- में एकसे अनेक जगत्रूपमें 
प्रगट हो जाऊँ ! बस, सारा जगत्‌ झट-पट उत्पन्न हो गया। तहाँ 
बहमसे पुरुष, प्रकृति, महत्तत्त्व, हड्लार, जिगुण, सकल संसार, क्रमशः 
उत्पन्न होके फेल गये हैं, ओर जब कभी ब्रह्म प्रलय करनेकी 
इच्छा करेगा, तो सब सूष्टिकी महाप्रलयय हो जञायगी। इस तरह 
जगतकी उत्पत्ति-- प्रलयकी आदि कारण एक ब्रह्मको ही माने है । 
सो सयाने ऋषि, मुनि, पगिडत, लोगोंने कहा हुआ वचन वेद, 
उपनिषद्‌, ब्रह्मसूच, शास्त्र, पुराण, आदिमें बहुत जगह लिखा है, उस 
बातको सब जानते हैं । अब यहाँ विचार करिये कि-- ब्रह्म तो उत्पत्ति- 
प्रल्य होते रहनेका घर, आवागमनका मूल-कारण ही ठहरा। फ़िर 
जगतको त्यागके ज्ञान साधना द्वारा जो त्रह्म भी बना, तो भी मुक्ति 
नहीं होगी । क्योकि, ब्रह्म फिर भी इच्छा करके सब ब्रह्मशानियोंको 
ढकेलके जगत्‌ चोरासी योनियाँमें ही लाके गिरायेगा, और ब्रह्मको 
व्यापक बताके ब्रह्म होनेके लिये जगतको त्यागना चाहते हैं, यह कितनी 
मूर्खता और अनसमझ है। अरे भाई ! उसी.अमरूप ब्रह्मको, तथा 
मन, वचन, फर्मकी मानन्दीको सर्वेथा त्यागे बिना, जगत्‌ त्यागने योग्य 
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कोई हो ही नहीं सकता है । बिना विचार न कभी जगतका त्याग 
होता है? न मुक्ति प्राप्िकी, योग ८ संयोग-सम्बन्ध ही होता है । 
ब्रह्मकी कव्पना छोड़े बिना जीवका कल्याण हो ही नहीं सकता हे । 
अतः ब्रह्म-प्रमको ही परखके दिलसे हटाना चाहिये ॥ ३२३ ॥ 
साखीः--- अ्रक्म जगतका बीज है । जो नहिं ताको त्याग ॥ 
जगत ब्रह्ममें लीन है। कहहु कोन वेराग ? ॥३२४॥ 
टीकाः-- ग्रन्थकर्ता कहते हैः-- हे जिज्ञासु जीवो ! सब प्रकारसे 
ब्रह्म तो इस जगत्‌का तथा जन्म, मरणाद्का, वीज 5 मूल कारण 
सूक्ष्म चासना अध्यासरूप बीज ही बना है। ऐसा होनेपर भी तुम 
छोग जो उस ब्रह्म-श्रम मानन्दीको परखके नहीं त्यागोगे, तो अवश्य 
चौरासी योनियोंके चक्रमें ही पड़े रहोगे, भव-वन्धनोंसे कभी 
छुटकारा नहीं होगा। क्योंकि, वेद, वेदान्त आदिके प्रमाणसे तो 
यह सारा दश्य-अदृश्य चराचर जगत्‌ उसी एक ब्रह्म अधिष्ठानमें ही, 
लीन ८ विलय होके घुला-मिला हुआ एकाकार हो रहा है। सर्वत्र 
जगतमे ब्रह्मको परिपूर्ण व्यापक माने हैं। जैसे बीजमें त्रक्षका छय 
रहता है, फिर समय पायके स्थूलाकार होके उत्पन्न हो जाता है । तैसे 
बीजरूप तब्रह्ममें वृक्षरूप जगत्‌ छीन है, तो फिर उसमेंसे भी समय 
पायके इच्छा ध्रगट होकर विराटरूप जगत्‌ उत्पन्न हो जायगा, 
और तुम ब्रह्म बनके भी चोरासी योनियामे ही पड़े रहोगे । अब कहो 
तो भला ! कोन-सा त्याग-वबैराग्य हुआ, त्याग-बैराग्य किया हुआ फल 
भी कौन-सा अच्छा मिला? जन्म, मरणादि न छूटनेसे सब ही साधनाएँ 
निष्फल व्यर्थ हो गयी । अतः उस भ्रमको परखके त्यागो ॥ ३२२४ ॥ 
प्राखीः-- चन्द्र सूय निजकिरणको । त्याग कौन विधिकीन १ ॥ 
जाकी किरण ताहिमें | उपजि होत पुनि लीन ॥३२४॥ 
टीकाः-- ग्रन्थकर्ता कहते हैं:-- ओर हे ब्रह्मचादी ! यदि तुम 
ऐसा कहो कि-- बह, ईशर, सर्वशक्तिमान होनेसे जगत्‌ उत्पत्ति करके 
भी उससे निलिंप हो न्‍्यारा ही रहते हैं। परमात्मा असइ् है, उसे 
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जाननेसे ४ हे। तो सुनो ! तुम्हारा कथन ही अनर्थ है। 
जैसे चन्द्रमा ओर सूर्य्यादि ग्रह प्रकाशवान हैं, सो उनके खरूपसे 
ही किरण प्रकाश होता है। इसलिये वे अपने किरण प्रकाशको 
किस प्रकारसे कब त्याग कर सकेंगे ? कभी त्याग .नहीं कर सकेंगे । 
गुण-गुणीका नित्य सम्बन्ध होता है, सो कभी छूट नहीं सकता 
है। यदि सूर्य अपने किरणसे रहित होवे, तो सूर्य नामका पदार्थ 
ही कुछ न रहे, सारा धुन्द-अँधेरा ही हो जावे । किन्तु, ऐसा होना 
असम्भव है । अतः भ्रह, नक्षत्र, तारागणादि ज्िन-जिनकी जैसी-जैसी 
किरण प्रकाश है, सो उसीमें ही सदाकाल सखतः नित्य बना रहता 
है। पृथ्वी आदिकी आड्रूप छाया हटनेपर सूर्थ आदिका उद्य, 
प्रकाशकी उत्पत्ति होता हुआ सदृश और सामको अस्त होनेपर 
फिर उसीमें छय हुआ सरीखा दिखता है। परन्तु, उनसे कभी 
किरण भिन्न होकर उदय-अस्त नहीं होता है । सदा एक-सा प्रकाशित 
ही रहते हैं । सूर्य तो खयं प्रकाशी तेज-पुञ्ररूप है। इसी प्रकार 
सिद्धान्तमें, चन्द्र 5 योगी, सूर्य > ब्रह्मझानी, निज्ञ किरणको ८ अपने 
अद्वेत व्यापक सिद्धान्त प्रकाशकों किस प्रकारसे त्याग करेंगे, या 
कर सकेंगे। ब्रह्म कभी जगतसे न्‍्यारा हो ही नहीं सकता है, तो 
निर्लिपत, असह् कहना ही गरूत है। जिस ब्रह्मकी किरणरूप यह 
जगत्‌ सब ही होना माते हैं, सो उसीमे ही सदा बना रहेगा । जगत 
उत्पन्न होके फिर त्रह्ममे लीन होता है कहते है, सो भूठा बकवादमात्र 
है । ऐसा ही है, तो फिर अद्वेतमतका खण्डन हो गया। द्वेतमें दी 
उत्पत्ति, छय होती हैं, एकमे ऐसा हो ही नहीं सकता है। अतः 
च्रह्ममादी सदा आवागमनमें ही पड़े रहेंगे। ब्रह्म बनके चारखानीमे 
भटकते रहेगे, बिना पारख ॥ ३४० ॥ 
साखीः-- सब आचाये शब्दको | विषय कहें सघुझाय ॥ 
ऋ्ह्म आत्मा शब्द विषय । कहत नमूढ़ छजाय ॥३२६॥ 
दीका/-- प्रन्थकर्ता कहते हैं।-- हे मनुष्यो ! वेद-वेदान्तके* 


[१२०६] संयुक्त षट्‌ ग्रन्यः ।.[ श्रीकब्रीरपरिचय साखी-- 
ज्ञाता ऋषि, मुनि, पण्डित, शासत्री आदि खब कोई मतबादी 
आचायोंने उपदेश, व्याख्यान, शिक्षा, प्रश्नोत्तर आदि द्वारा भली- 
भाँति समझा-बुझा करके शब्दरूप वाणीको कानका विषय जड़, 
नाशवान, विकारी ही कहे हैं । कितनोंने शब्दको निराकार 
आकाशका शुण वा विषय माने हैं। पशञ्चविषयोंमें पहिला विषय 
शब्द है। जबकी पाँचों विषय जीवको वन्धन हैं, तब फिर उसी 
विषयरूप शब्द विषयसे उच्चारण करके कहा, सुना हुआ ब्रह्म, 
परत्रह्म, आत्मा, परमात्मा, परमेश्वर, 3“कार इत्यादि सब भी 
तो खास शब्द विषय ही होनेसे बन्धनकारी ही हुआ, किन्तु, उसे 
मुक्तिदायी शब्दातीत, निःअक्षर, अवाच्य ब्रह्म इत्यादि झूठ मूठकी 
वाक्य कहनेमे, इन अविवेकी मूढ़ छोगोंकों जरा भी लज्जा नहीं 
आती है। बड़े बेहया, निर्लज् बने हैं। मूढ़ बनके उल्टी-सीधी बकनेमें 
भी वे नहीं लजाते हैं । दाब्द्‌ विषय है, यह निश्चय हुआ, फिर 
ब्रह्मश्ञान, आत्मज्ञान आदि जो कुछ भी कहते-सुनाते है, सो भी तो 
शब्द विषय होनेसे त्याज्य ही हुआ। वह विषय नहों है, सबसे 
परे निर्विषय ब्रह्म, आत्मा हे, ऐसा कहनेमें मूढ़, निर्वुद्धि-जनोंको 
रूज़ा, शरम, सह्लीच भी कुछ नहीं होता हैे। अपने तो अभर्म ड्बे 
और दूसरोंको भी डुबा रहे हैं, बिना विचार ॥ ३२६ ॥ 
साखी;-- कारण ईंइबर जगतका | कहत निरन्तर वेद | 
वो अविनाशी ये नसुर ।कहो पण्डित ! यह भेद ।।३२७॥ 

टीका+-- भ्रन्थकर्ता कहते हैं:-- और हे सन्‍्तो ! चराचर सम्पूर्ण 
जगतका मूल कारण (एक परमेश्वर या ब्रह्म-परमात्मा ही, निरन्तर < 
सदाकाल, हरहमेशासे सबका आदि कारण है। ऐसा वचेदमें कहा 
है। सोई बात वेदवादी हमेशासे कहते चले आ रहे हैं। अभी भी 
वेद-वेदान्त. पढ़-पढ़ाके गुरुवा लोग ऐसा ही कहते हैं, और सब 
जगतका मुख्य कारण तथा कर्ता भी एक इईद्वरकों ही सबल-ब्रह्म 
हैहरा रहे हैं| परन्तु, उसमें कारण माना हुआ ब्रह्म, ईश्वरादिको तो 
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अविनाशी, अखण्ड, नित्य, सत्य कहते हैं, और उसीका कार्य यह 
सारा जगत्‌को, नखुर८ नइवर, नाशवान, खण्ड-खण्ड, अनित्य, 
असत्य, मिथ्या आआन्तिसे प्रतीति होनेवाला मात्र अवस्तु ठहराते 
हैं। कारणके अनुसार कार्य होते हैं। कारणसे विपरीत गुणवाला 
कोई भी काय नहीं हो सकता है । फिर ईइवर अविनाशी, जगत्‌ 
विनाशी, ऐसी उल्टी भावना करके क्यों माना है? हे पण्डित ! 
इसका यथार्थे भेद खुलासा करके कहो ! तुम छोग इस बारेमें क्‍या, 
केसा समझते हो ? कार्य साकार और कारण निराकार, निर्गुण 
कभी, कहीं ऐसा नहीं हो सकता है। इससे ब्रह्म, इश्चरादि माना 
हुआ कारण भी साकार एकदेशीय ही ठहरेंगे। अरे भाई ! निराकार, 
निर्गुण, जो हे, सो अवस्तु है, उससे कहीं कार्य उत्पन्न हो सकता 
हैं? कदापि नहीं। फिर ज़गत्‌ कायका कारण, निराकार इशवरादि 
माना हुआ भिथ्या हुआ; कि नहीं ? ये श्रमिक पण्डित |! इसका 
क्या भेद कहेंगे ? कुछ नहीं । अतणव पारख निर्णयकों ही ग्रहण 
करना चाहिये ॥ ३२२७ ॥ 


साखी।-- कारण ईश्वर अनीह कहें | कारजरूप  देखाय ॥ 

यह जो अज्ञ दृश्टान्त है| पण्डित ! कहो बुझाय ॥ ३ २८॥| 

टीकाः-- अ्न्थकर्ता कहते हेंः-- हे मनुष्यों ! ये श्रमिक ईइवर- 

वादी लोग जगत्‌का मूल कारण ईश्वरकों मानके उसको, अनीह 
इच्छा, स्फ्रणा, चासनासे रहित, अकृयस्वरूप कहते हैं; और 
कार्यरूप जगत जड़-चेतन्य चस्तुको देखायके गुरुवालोग कहते है 
कि-- इसी जगत्‌का चह ईइबर कारण है। झ्राष्टिके प्रथममें एक 
ही वार इच्छा करके जगत्‌ उत्पञ्न कर, फिर इश्वर निरिच्छ ही 
रहता है। जिसे कार्य कहते हैं, वह जगत्‌ तो दिखता है, परन्तु, 
कारण माना हुआ ईश्वरका कहीं पता ही नहीं हैं। यह जो ईइ्वर- 
वादीने कारण-कार्यका दृष्शान्त दिया है, सो अज्ञ न अज्ञानी, मूढ़, 
निर्वुद्धियोंकी समझ है। हे पण्डित ! यदि तुम्हें समझ-बोध होय, 


[१२०८] संयुक्त पट ग्न्थः |. [ श्रीकब्रीरपरिचय साखी-- 





तो ठीक-ठीक, समझा-बुझाके कहो, क्या बात है ? तुम क्या मानते 
हो ? तुम नहीं कह सकते हो, तो सुनो ! कारण-कार्य दोनों जड़में 
होता है, -चेतनमें नहीं होता है। जीव सब तो इच्छा करके ही 
कार्य-कर्म करते हैं, तो भी खय॑ जीव-खरूपके परिणाम-कार्य नहीं 
होता है। फिर इच्छारहित ईश्वर जगत॒के कारण केसे होगा? 
कार्य रूप जगत्‌ दिखता है, तो कारणरूप ईइवर क्यों नहीं दिखता 
है ?. यह जो दृष्टान्त दिये हो, सो अज्ञानताका द्योतक है। सिद्धान्तमें 
वह बिलकुल नहीं घटता है। यदि असली भेद जानना चाहते हो, 
तो पारखी सन्‍्तोंके सत्सज्व-विचार करो, तब कुछ सारासार 
समझोगे, बूझोगे । नहीं तो घोखेमे ही पड़े रहोगे ॥ ३२५८ ॥ 
साखीः--- जगत प्दारथ बूकते | ईश अनीह वखान ॥ 
दिनकर उदय अम्धेर होय | यहि उलुकका ज्ञान ॥३२६॥ 
टीकाः-- घन्थकर्ता कहते हैं:-- और हे सनन्‍तो ! जगतमे जड़- 
चैतन्य भिन्न-भिन्न पदार्थ देखते, जानते-वूझते हुए, जेसी-जेसी मनमें 
कब्पना हुईं, तैसी-तैसी गुरुवा लोगोने कब्पना करके वेदादि नाना 
वाणी बनाये हैं, फिर जहाँ उनकी समझ रुकी, अकल गुम हुयी, 
तहाँ ईइवरको, अनीह -- इच्छासेरहित वर्णन किये, ओर पद-शब्दके, 
पदारथ > वाणीके अर्थ वूझते-बूझ्मते जब कुछ भी समझने-बूझने में 
नहीं आया, तब 'नेति-नेति श्रुति" कहके ब्रक्मष, आत्मा, ईश्वरादिको 
शून्य, इच्छछा, क्रियासे रहित, निर्मुण, निराकार ही मान लिये है। 
चही वर्णन वेद-वेदान्तमे किये हैं। यह तो ऐसा हुआ कि-- 
उल्दूक 5 उल्लू , घू-घू, पक्षीको, दिनकर 5 खूय॑ उदय होनेसे प्रकाश 
होते ही दिखनेके बदले ओर अन्धकार हो जाता है। तो दिनको 
ही वह रात्रि मानता है, ओर राजिके'अन्धेराको ही वह दिन समझता 
है। उल्लूओंका ऐसे ही उल्टा ज्ञान-अज्ञान होता है। तेैसे ही पढ़- 
गुन करके, समझ-बूझके सत्यवोध होना चाहिये, विद्याके प्रकाश 
होनेपरए अविद्या, अज्ञानका विनाश होना, भ्रम छूटना चाहिये। 
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मनुष्यको वुद्धिमान्‌ होके जड़-चेतन्य, सारासारका निर्णयसे पहिचान- 
कर हंस सत्यज्ञानी होना चाहिये था; परन्तु, उससे एकदम 
विपरीत होना, सूर्यवत्‌ चैतन्य जीवके साक्षी ज्ञानका प्रकाश 
ही महाभन्धेर गाफिली होना, चराचरमें एक ईश्वरकों व्यापक, 
निरीच्छ मानना, भ्रम-भूलमे पड़ना, अब्वैत कथन करेंना, यही, 
डउछ्ूक 5 उल्लू अच्धे वेदान्तियोंका ब्रह्मश्ञान धोखाका घर है । परखके 
इस भ्रम-जारूसे न्‍्यारा होना चाहिये ॥ ३२९५ ॥ 
साखीः-- कबीर मोह पिनाक जग । शुरु बिन टूटत नाहिं ॥ 

सुर नर मुनि तोरन लगे । छूवत अधिक गरुवाहिं ॥३३०॥ 

टीकाः-- ग्रन्थकर्ता कहते हैंः-- हे नरजीयों ! जगत्‌ यासंखारमे, 

मोह पिनाक > वाणी ओर खानीकी माया-मोह आसक्तिरूपी बलिष्ट 
घनुषकी डोरीमे सब छटके, अरुझे पड़े हैं। अथवा, मोहकी पीनक 
अफीमके नशेमें चूर, बेभान हो, सबलोग मारे जा रहे हैं। सो मोह 
धनुपकी डोरी, जाल तथा विषय, ब्रह्म सम्बन्धी नशा पारखी सहुरु- 
की कृपा दृष्टिसे अपरोक्ष पारखबोंध पक्का हुए बिना कदापि किसीकी 
भी टूटती या छूटती नहीं है । वह बड़ी मजबूत डोरी है, गुरुबोधके 
खड्गसे काटनेपर ही वह टूट सकती है। पारखी सह्ुरुकी शरण 
सत्सकृषमे आये बिना ही उधर खुर, नर, मुनि उसे तोड़नेका प्रयल 
करने रूगे। झुर 5 सतोगुणी ज्ञानी, ज्ञानमार्गकी साधना 
करने लगे। नर-रजोगुणी कर्मी, भक्त छोग कमे, उपासनाकी 
साथना करने छगे। मुनि >-तमोशुणी योगी, तपस्री छोग योग, 
तपस्यादिके साधना करने रंगे। इस प्रकारसे माया-मोह, बन्धनको 
तोड़-ताड़कर मुक्ति प्राप्तिका प्रयल्ल करने लगे । किन्तु, वाणी, 
कल्पनाको छुकर स्पर्श करते-ही भ्रम, भूलका बोझा ओर भी ज्यादा 
हो गया। में ब्रह्म हैँ, जगत सब एक अद्वेत ब्रह्म है, कहके जड़ा- 
ध्यासी, गाफिल हो गये। इस तरह अधिक-अधिक वा विशेष- 
विशेष भ्रम बढ़ाके गुरुषवा लोग भ्रमिक हो गये | बन्धनोसे छूटनेके 


के दे 
[१२१०] संयुक्त घट ग्रन्थः ।..[ श्रीकत्रीरपरिचय साखी-- 
बदले ओर महाबन्धनोंमे जकड़ पड़े । विना पारख चोरासी 
योनियोके चक्रमें ही गिर पड़े। अतः परखके उससे न्यारा हो 
रहना चाहिये ॥ ३३० ॥ 


साखीः-- कबीर लघुको गुरु कहे । गुरु लघु कहें बनाय ॥ 
यह अविचारा देखिके | कबिरा नाहिं लजाय ॥३३१॥ 


टीकाः-- भ्रन्थकर्ता कहते हैं।-- हे नरजीयो! ये पारखहीन 
अविचारी गुरुवालोग धूर्त उल्ही समझवाले हैं। क्योंकि, लघु -- 
छोटा, तुच्छ- तत्वका भास, मनकी मानन्दीरूप कल्पित ब्रह्म, आत्मा, 
परमात्मा, ईश्वर, खुदा आदि जो कोई बस्तु नहीं है, अतः मिथ्या 
ही है; उसीको, गुरु 5 वजनदार, अतिशय श्रेष्ठ, प्रकाशी, चैतन्य, 
सार पदार्थ कहते हैं, ओर गुरुको ८ ज्ञानप्रकाशी चैतन्य स्वरूप 
जीव, जो सबका गुरु, सर्वश्रेष्ठ सत्य वस्तु हे, उसको तो तुच्छ 
बत्ताय-बनायके, लघु - छोटा, अंश, कारये, प्रतिविमस्ब, अव्पक्ष, बद्ध, 
मायाग्रसित, पराधीन, इत्यादि कथन कह करके ओछा बनाले हैं। 
देखिये ! ठग लोगोने केसे उलट-पलट कर दिये हैं, असत्यको सत्य 
ओर सत्यको असत्य वना दिये हैं। चैसे ही उल्टा शान समझा- 
समझा करके लोगोंको भ्रमा, भुला दिये है। यह ऐसा अविंचार 
अविवेक, मूखताका कथन बर्ताव देख-खुन करके भी, कविरार- 
अवोध नरजीव ओर गुरुवा छोग कुछ भी असत्यसे लछज़ाते-शर्माते 
नहीं है, जरा भी संकोच नहीं करते हैं। मिथ्या भास, अध्यासको 
ही पकड़-पकड़ाके जड़ाध्यासी हुए ओर हो रहे हैं । अतः हितेच्छकोंने 
उस चोखा, भ्रम, मानन्दीको त्याग देना चाहिये ॥ ३३१ 


साखी।--- साधू ऐसा चाहिये । ज्यों मोतीमें आब ॥ 
उतरे तो फिरि नहिं चढ़े । अनादर होय रहाब ॥ ३३२ ॥ 
टीक/४-- अन्थकर्ता कहते हैं।-- हे सन्‍्तो ! साथुकों ऐसा होना 


अथः ५. | पारख सिद्धान्त द्शिनी प्रम विध्यंशिनी सरल टीका सहित । [१२११] 


चाहिये कि-- जैसे मोती रलमें आब पानी रहता है, चैसा शुद्ध, श्रेष्ठ 
हो रहना चाहिये । अर्थात्‌ मुमुश्ठु, वेराग्यवान, पूर्ण त्यागी, विरक्त 
होकर पारखी साधु गुरुके ही गुरुमुख वाणी सारशब्दको श्रवण 
मननादि करके सारासार, जड़-चेतन्यके निर्णय विवेक करता रहै। 
ओर सत्य, विचार, शील, दया, थेय, विवेक, गुरुभक्ति, दृढ़ वैराग्य, 
इन सहुण हंस रहनी-रहस्यको हृदयमें पूर्ण दढ़तासे धारण करे। 
पारख बोध सहित स्वरूप स्थितिकर प्रथम अपना कब्याण करे, 
फिर अन्य जिज्ञासुओंको भी पारखबोध रलखाकर हित करे। इस 
तरह निज-पर हितकारी साथुकों होना चाहिये। मोती सरीखा 
शुद्ध निर्मे होके शुरुपदके मर्यादामें ठहरे रहना चाहिये; ओर 
संसारके विषय खानी, वाणीको विषरूप समझके बल्यानन्द, विषया- 
नन्‍्दोकी भानन्दीकी-घरके सरीढ़ीमे बन्धन दोष देख-देखके जब, 
उतरे > पृथक्‌ वा न्‍्यारा होवे, तब तो फिर जीवन पयेन्‍त कभी 
किसी कारणसे भी निज हंसपद्से उलट करके कव्पना, अनुमान, 
विषयादिमं कभी भी नहीं चढ़े || सदा सावधान हो रहे । संसारी. 
विपयासक्त लोग तथा भेषधारी पशक्षपाती गुरुवा लोगोंका सद्ज, 
कुसडसे न्‍्यारा हो, बल्कि उनसे, अनादर- अभाव, अप्रेम ही होके. 
रहे । किन्तु, उनके आदरमें पड़के अपने जीवको खानी, वाणीके 
बन्धनोंमे कभी न डाले । निराश वत॑मानमे रहना चाहिये ॥ अथवा, 
भोतीयें पानी रहता है, तब उसकी इज्जत होती है । पानी उतरनेपर. 
काँच बराबर भी नहीं समझा जाता है। तेसे ही साधुमे भी सह्डण 
रहनी पारख होनेपर ही श्रेष्ठता होती हे। उसके बिना तुच्छ पतित 
समझा जाता है। अतः खाधुने हंस रहनीसे कभी नहीं चूकना 
चाहिये । यदि कोई पुरुष साध्चुपद्से उतरा, ख्री-विषयादिमं फसके 
बिगड़ा, तो फिर वह साधुपदमें नहीं चढ़ सकता है। जीतेतक 
अनाव्रका कुपात्र होके जगतमें रहता है. इसलिये कभी साधुपदसे 
उतरना नहीं चाहिये ॥ ३३२ ॥ 


[१२१२] संयुक्त घट गत्थः |. श्रीकत्रीरपरिचय साखी--- 





साखीः--- जाननको कहे आतमा । बहु विधि ग्रन्थ पुकारि ॥। 
कहहिं कबीर जस भेड़िपर | जोलहिनि कियो गोहारि ॥ ३३ ३॥ 

टीकाः- ग्रन्थकर्ता कहते हैं:-- ओर हे सन्‍तो ! ये वदान्ती 
भ्रमिक गुरुवा लछोगोने वेद, शास्त्र, आदि वहुत प्रकारके भ्न्थ वनायके 
पुकार-पुकार करके कहते है कि-- हे भाश्यो। एक आत्माकों ही 
सर्वश्रेष्ठ जानना चाहिये, ओर आत्माको अद्वेत सर्वोपरि पृण 
व्यापक मानना चाहिये। इत्यादि उपदेश करते है। अतः सहुर 
श्रीकबीरसाहेबके सत्य निर्णयकों पारखी सन्‍त कहते हैं कि-- 
देखिये ! यह तो ऐसा नतीजा भया कि-- जैसे एक जोल्हाकी स्त्री 
अनाड़ी-मूर्ख थी, उसने कभी जज्ञडी जानवर देखा नहीं था, नाम 
जरूर सुना था कि- जज़लोंमे बड़े-बड़े वाघर, सिंह, भाल्ठ , आदि 
हिसकी जानवर होते है । एक समय वह खेतपर काम कर रही थी, 
उसे संयोगसे वहीं पासमें एक भेड़ी वा भेड़िया दिखायी दिया । उसे 
जोलाहिनीने बड़ा भारी पराक्रमी ज्ञानवर सिंह वा बाघ ही समझके 
घबराकर जोर-जोरसे चिल्लाकर पुकारा करने लगी-- भरे ! दोड़ारे ! 
दोड़ो | थहा तो ववर-शेर वा वाघ निकल आया हैं । मुझे इससे 
बचाओ, यह तो मुझे मारना चाहता है, इत्यादि । उसी पगलीके 
समझ, दुर्दशाके नाई ब्रह्मज्ञानियोंका भी हाल हुआ है । जोलहिनी < 
जी कव्पनाको अहण किया, सो गुरुवा लोग, जस > खुयश, प्रशंसा 
प्राप्तिके वास्ते, भेड़िपर - अज्ञानी लोगोंके ऊपर सर्वश्रे छ होके, गोहारि 
हुर-हुर ! अरे होरे ! हा ! जगत्‌ मिथ्या है, ब्रह्म सत्य है, होरे ! हाँ 
इसीको निश्चय करके मानो | ऐसे कहकर मिथ्या भ्रमसे भूल-भुलेयाके 
चक्रमे गाफिल पड़े हैं ॥ ३३३ ॥ 


साखीः-- कबीर बेंगके मारते | जोलहा रोबे पुकारि ॥ 


विकल भया दुहुंदिश फिरे । कीजे राम जोहारि ॥३३४॥ 
: टीका+- अन्थकर्ता कहते हैं:-- हे नरजीवो ! जैसे कोई अनाड़ी 


ग्रन्थ; ५ ] पारख सिद्धान्त दर्शिनी भ्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित। [१५१३] 





मूर्ख जोलाहा तालाबमें हाथ, मुख घोनेको गया था, वहाँ एक मेढक 
उछलके उसे लात मारके भागा। इतनेमें, बेंग - मेढकके मारते ही 
जोलाहा घबरायके उसे बड़ा भारी जन्तु समझके भयभीत हो 
पुकार-पुकारके रोने, चिल्लाने लगा, और हे राम ! हे खुदा ! मुझे 
इस जन्‍तुके पञ्नेसे बचाइये ! गोहार है ! मदत करो !! मदत करो !! 
पुकारता हुआ, अपने इशष्टदेवकी मनोती, बिनती, प्रणाम आदि करने 
लगा, और व्याकुल होता हुआ दशों दिशामे भागते फिरने लगा। 
उसको घैये ही न आवे, अन्तमें वह पागल होके मर गया। मूर्ख॑ताके 
कारण अम-भूलसे ऐसे ही हानी हो जाती है ॥ सिद्धान्तमें, कबीर - 

नरजीव या मनुष्योंको, बेगके ८ व्यज्ञ-चचन, ठेढ़ी, अनूठी, भूठी बात 
कि-- कोई एक डे“कार ब्रह्म, पिणड-ब्रह्माण्डमें व्यापक है, सो तू ही 
है, यानी तू ही प्रणव ब्रह्म है । ऐसा भ्रम कल्पनाका चोट या प्रहार 
हृदयमें मारते दृढ़ करते-कराते ही अचेत हो गये। सोई व्यक्न वचन: 
गुरुवा लोग मारते हैं, तो जीचोंकी जानपना साक्षीप्दूपर अध्वरणरूप' 
पर्दा डाल देते हैं। जिससे सब भ्रम चक्रमें पड़ जाते है, और, जोलहा - 

जो कटपना धोखाको लहा, भूलको प्राप्त भया, सो श्रमिक गुरूवा लोग, 
नाना ग्रन्थ, पन्‍थ बनाय-बनायके ऊँचे खरसे अन्य मनुष्योंको पुकार- 
पुकार करके खूब रोते हैं> मुख खोलके नाना भातिसे डपदेश 
देते हैं। यही उनका रोना-कराहना है। भ्रमके मारे सब गुरुवा 
लोग साथ ही उनके शिष्य वर्ग अज्ञानी मनुष्य छोग भी संखारमें 
द्ैत, सुख-दुःख, तचरयताप, आदिको देखके अत्यन्त व्याकुछ भंये, तो 
इससे अपनी रक्षा, बचावके लिये, दुष्ुँदिश # खानी, वाणीके 
दोनों दिशामें फिरने रूगे । अथवा दशों द्शिमे तीर्थयात्रा करके 
भरकते फिरने लगे। कोई ज्नारवेद, षद्शासत्र यही दश दिश्यामे 
उलर-पलटके वाणी पढ़-पढ़के कव्पनामें फेरा लगा रहे हैं। अपने- 
अपने इष्टदेव, राम ईश्वर, परमात्मा, खुदा आदिकी, जोहारि- 

बन्‍्दना, विनय, झुक-झुकके सलाम, आदि कर-करके हे भगवान्‌ [ 


[१२१४] संयुक्त पट ग्रन्थ: । | श्रीकवीरपरिचय साखी--- 





हमारी रक्षा कीजिये ! चोरासी योनियोंके दुःखोंसे वचाइये ! हम 
आपके शरण है ! शरण हैं ! इत्यादि प्रार्थना कर रहे हैँ। परन्तु 
ईश्वर, खुदा आदि सब मनकी कव्पना है; वह किसीकी रक्षा नहीं 
करता. है । जड़ाध्यासी हो, ज्ञीव सब वारम्वार जन्‍म, मरणादि 
चौरासी योनियोके दुःख ही भोगा करते हैं ॥ २३३४ ॥ 
साखी!-- माया तीन ग्रकारकी । ताहि करो पहिचान ॥ 
क्‍ द्रष्टा आग्रही निवंचनी | तीजो तुच्छा जान ॥३१५॥ 
टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हैं: ओर हे सन्‍्तो ! संसारमें मुख्य 
माया तीन प्रकारकी हैं; उसे पारखी साथु गुरुके सत्सकृ-विचार 
करके अच्छी तरहसे पहिचान कीजिये। संक्षेप त्रिविधि मायाका 
लक्षण में यहाँ बता देता हैं, सुनिये |! एक, द्रष्टा माया 5 द्वत धतिपादन 
करती है। दूसरी, आत्रह्ली माया -विसिष्ठादरत बतल्ठाती हैं। 
तीसरी, निर्वचनी माया ८ भद्वेत ठहराती है । ये तीनों चाणी कविपित 
भाया जाल भवबन्धनम फ्सानेवाली होनेसे तुच्छ, मिकम्मी ओभोर 
त्याज्य हैं। अथवा एक गशुरूवा माया है, दूसरी स्त्री माया है, तीसरी 
मन माया है । ये तीनों तुच्छ, कुटिल-खभावचाले है. । वे नरजीबॉको 
खानी, धाणी जालाँम ही ले जाके अरुझा कर भटकाते रहते हैं । 
बिना पारस इन माया-जालोंसे छूटना अत्यन्त कठिन है । 
उसे ठीक-ठीकसे पहिचान करके त्याग कर दुर हो, न्यारा हो 
रहना चाहिये ॥ ३३५ ॥ 


साखीः-- निर्वेचनी अह्वेत है। हत सो द्रश् जान ॥ 
तीजे विशिष्ट मानते | साधुन हिये प्रमान ॥३३६॥ 


दीका।--- भ्रन्थकर्ता कहते हैँः-- है सन्‍तो | और उसकी खुलासा 
बात सुनिये ! शुरूुवा छोगोंने वाणी कब्पनासे जो अद्वैत सिद्धान्त 
उहराया है, सोई, निर्वचनी ८ वचनसे परे, अवाच्य, मन, वुद्धि, 
चाणीसे परे, निर्गुण, निरञ्नन, निराकार, सर्वव्यापक, बद्य, भद्गैत 


प्रन्थः ५. | पारख सिद्धान्त दर्शिनी प्रम विध्वंशिनी सरल दीका सहित। [१२१०] 





माना है। यह पहिले नम्बरकी माया जाल है। द्वष्टा माया सोई 
द्वेतवाद है। ईशवरको सर्वद्रण्टा साक्षी, सर्वश्ञ मान करके जीवको 
उसीका अंश माने हैं । ईश्वर खामी, जीवको सेवक, दाख, बताके 
सेव्य-सेवक भावसे भक्ति, उपासना करते-कराते हैं। वेष्णव भक्त 
लोग सब द्वेतवादको मानते हैं। यह' मायाकी जारू-जज्जाल ही है 
ऐसा जानिये। ओर तीखरी, आश्रही> विसिष्टद्वेतवादको मानते 
हैं। इंश्वर, जीव, मूंछप्रकति-माया, इन तीनोंको अनादि नित्य 
माननेवाले आर्यसम्राजी, रामानुजी आदि, विसिष्टाद्वेववादी कहलाते 
हं। द्वेत-अद्वेत दोनों ही भागके कण्पना विकार जिसमें मिल गया, 
सोईं विशिए्ट-अद्वेत कहल्लाया । वेद प्रमाणसे षट्दर्शनोंके बहुत सारे 
साध्षओने या सिद्ध-साधकोने उसी तीन मतवादको ही खत्य सार 
मानकर हृदयमें धारण कर लिये हैं। परन्तु, बिना पारख वे सब 
धोखेमे पड़े है। वह तो माया गुरुवा छोगोंकी वाणी जाल कब्पना 
मात्र है। उसे मानकर किसीकी मुक्ति नहीं हो सकती है । अतः 
पारख वोधको ही ग्रहण ओर धारण करना चाहिये ॥ ३१६ ॥ 
साखीः--- यह सरस्वती शिरफ्र चढ़ी । भई सबहिं शिरताज ॥ 

कहहिं कबीर चीन्हे बिना । माथे भार विराज ॥३३७॥ 

टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हैं।-- हे सन्‍तो ! यह सरसखती देवी, 

बह्माके पुत्री ख्री-जातिकी है, परन्तु वही, सरखती > वाणी, विद्या, 
कला बनके सब ब्रह्मादि, सनकादि, वशिष्ठ, पराशर, व्यास, 
वाल्मिकी, सप्कतषि, अठासी हजार ऋषि, मुनि, ओर एक लाख 
अस्सी हजार पेगम्बर, पीर; ओलिया, योगी, ज्ञानी, विज्ञानी, भक्त, 
कर्मी, इत्यादि सब पुरुषोंके शिरपर डछल-कूदके छलाह्ञ भारके 
चढी, तो वाणी कट्पनाके- नाथ- सबके नाकमें नाथके उन सबोको 
बैल बनायी, अपने अधीन करी । विधि-निषेधके हुकुममें चलाने 
रूगी, और सबोके मध्यमें, शिरताज 5 शिरके मुकुट्वत्‌ श्रेष्ठ 
शिरोमणि सर्वमान्य होती भयी, अतः सहुरु श्रीकबीरसाहेबके सत्य- 


[१२१६] संयुक्त घट ग्रन्थः । .[ श्रीकब्रीरपरिचय साखौ-- 


निर्णयको पारखी सन्त कहते है-- देखिये! पारख झानसे जड़-चेतन्य, 
सार-असार, सत्य-मिथ्याको यथार्थ चीन्हे, पहिचाने बिना, ओर 
वाणी, खानीके जाल-बन्धनोंको जाने बिना, उसीका वोझा, नाना- 
साधनाओंका भार, अनेक मत, पन्‍्थ, ग्रन्थोका भ्रम, कबल्पनाका, 
बिषयोका ही महासार उन सखबोंके, माथे -शिरमे वा हृदयमे दृढ़ 
होके विराजमान हो रही है। अर्थात्‌ निज पारख खरूपको न चीन्‍्हके 
वाणी, ब्रह्म, जगत्‌ विषयादिका बोझा ही सबोंने शिरमें ढो रहे हैं । 
जड़ाध्यासका भार सब जीवोंके हृदयमें बैठा है। इसीसे सब बेहाल 
दुखी हो चोरासी योनियोंमे मठक रहे हैं। मुमुक्ुओंने उन सब बोझाओं- 
को उतारके फेंकना चाहिये । पारखबोधको ही लेना चाहिये॥ रे३७ ॥ 
साखीः-- एक कर्म है बोवना | उपजै बीज बहुत ॥ 
एक कम है भूंजना | उदय न अंकुर खत ॥ रशे३े८ ॥ 
. टीका+- ग्रन्थकर्ता कहते हैं:--- ओर हे सन्‍तो ! संसारमें 
नरजोवोसे या मनुष्योंसे मुख्य दो प्रकारके कमे होते हैँ। जेसे 
इदृष्टान्तमें एक, वह कमे है, जो खेतमें ज्ञाके बीज वो देते हैं। जिससे 
एक-एक बीजसे च्क्ष सहित अनेक-अनेक बीज होकर वहुत सारी 
फसल ओर बीज उत्पन्न हो जाते हैं, ओर दूसरा, एक वह कर्म है, 
जो भट्टीमे चर्तेन चढ़ाके अनाजोंके बीजोकों भूँज देना, जला देना, 
होता है। जिससे चाहे फिर वह खेतमें थी पड़ा रहे, तो भी अंकुरके 
सूत्रमात्र भी उत्पन्न नहीं हो सकता है । वह दोनों कर्म ही कहलाते 
हैं, किन्तु, दोनोंका फल न्यारा-न्यारा विपरीत होते हैं, उसी प्रकार 
सिद्धान्तमें संसाररूपी खेत है, जीव कृशान है, सो काया महलूमें रहकर 
व्यवहार करता है। तहाँ एक कमे तो विषय-सोग करके चासना 
बीज. बोनेक़ा होता है, जिससे एक विप्रय चासनासे और भी बहुत-सी 
वासनाएँ उत्पन्न होती जाती हैं। जैसे एक ग्रहस्थ पुरुष, खत्रीके साथ 
मैथुन या भग-सोग | करके वीयकों गर्भ-क्षेत्रम बो-देता है, उससे 
सन्‍्तान . उत्पन्न होते है, उसकी शाखाएँ बहुत बढ़ जाती हैं, और 
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इधर पुरुषके वासना, आसक्ति भी ज्यादा ही बढ़ जाती है, वही 
महावन्धनमे बाधके जीवको चौरासी योनियोंमे ले जाता है, जितने 
ख्रियोंसे भोग किया है, उतने ख्रियोंके द्वारा बार-बार अनेकों बार 
जन्म लेते रहते है, और दूसरा, एक कर्म विवेक-चैराग्यको धारण 
करके त्यागी, ब्रह्मचारी होके मन, वचन, कर्मसे विषय वासलासे 
रहित होकर सच्चे विरक्त होना, वह ज्ञानाप्निसे वासना बीजकों 
मूँजना है। वैराग्य अभ्यासके परिपक्त होनेपर उस त्यागी पुरुषके 
हृदयमें पारखबोधके प्रतापसे विषय-चासनाका अंकुर जरा-सा 
सूतमात्र भी उदय होने नहीं पाता है। इसीसे वे जीत ही निर्बन्ध 
मुक्त हो जाते हैं। निराश वर्तमानमे आयु बिता देते है. 

अथवा और एक वह कमे है-- जगतकर्ता ईश्वर, ब्रह्म, खुदादि 
मानकर उसके प्राप्तिकी आशा, चार फल, चार मुक्ति, सात खर्ग 
इत्याविकस्पना कर ऋद्धि, सिद्धि प्राप्ति आदिकी आशा, तृष्णा, भरोसा, 
बढ़ाकर कमें, उपासना, शान, विज्ञान आदिकी नाना साथना . 
करना, सो वासना, संस्कार बीजको बोनेवाला कमे है। उससे 
अध्यास बहुत बढ़के चोरासी योनियाोमे ही वे सब बारम्बार उपजते 
ग्हते हैं। ओर दूसरे तरफ जो पारखी सहुरुकी शरणागत होकर 
परीक्षा करके विधेक अस्विसे उन्न सब कल्पित मानन्दी बीजोंको 
भूँज देते हैं। अपरोक्ष गुरु पारखबोधसे सब सारासारको जान जाते 
हैं । इसीसे उनके हृदयमें, खूत-शुद्ध चेतन्य जीवॉको जन्म, मर- 
णादिम ले जानेवाला अध्यासका अंकुर थोड़ा भी उत्पन्न होता 
नहीं । अतः वे पारखी सन्‍त जीचन्मुक्त हो जाते हैं। सोई बनाना 
चाहिये ॥ ३३८ ॥ 


साखी;-- ईसामसि जो कहत हो । पुत्र खुदाके आहिं ॥ 
ख्री बिन पुत्र न ऊपजे । यह प्रसिद्ध जग माहिं ॥३३६॥ 
टीका+- ग्रन्थकर्ता कहते हैं:-- हे इसाई लोगो ! तुम छोग जो 
सं० नि० घटू० ७७-- 
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ईंसामसीह या ईशुखिष्टको खास खुदाके पुत्र हे, खुदाने उन्हें मनुष्याक 
कल्याण करनेके वास्ते भेजा था, ऐसा जो कहते हो |! तो खुनो ! तुम 
छोग खुदाको कैसा मानते हो ? कोई देहधारी मलुप्य राजाके समान 
मानते हो? कि, देहरहित निराकार, निर्मण समझते हो ? देहधारी खुदा 
होवे, तो टीक है, फिर उसके महिमा करनेकी कुछ आवश्यकता ही . 
नहीं। यदि उसे बिना देहके मानते हो, तो उसके पुत्र होना असस्भच 
बात है। ओर ख्ली-पुरुष, दोनोंके सम्बन्ध-मेथुन हुए बिना, तो कहीं 
किसीके पुत्र उत्पन्न होते ही नहीं | ख्लीकी गर्भवासमें होकर योनिद्धारा 
ही सब पुत्र उत्पन्न हुए और पेदा होते हैं, यह बात तो जगतूमें 
प्रसिद्ध या जाहिर ही है। फिर कहो क्या बात हैं ? इंसामसीह 
कोन-सा खुदाका पुत्र हे ? ओर खुदाका बाप कोन था ? माँ कोन 
थी ? कोन जातिका था? घर कहाँ था ? पूरी हिस्ट्री या इतिहास 
तुम्हें मालूम है कि नहीं ? कि गपोड़शह्लू वनके भ्ूठी कद्पनाक ही 
दाल फूँक रहे हो ? ईशुका पिता खुदा था, तो माता कोन थी! 
बिना, मातारूप सत्रीके मोजूद हुए पुत्र उत्पन्न ही नहीं होता है । यह 
तो जगत्‌-प्रसिद्ध बात है, इस बातंकों तो सब कोई जानते ही हैं। अत 
तुम पूरा भेद बतलछाके कहो ? फिर विचार किया जायगा ॥ ३३५ || 


साखी।--- नारी खुदाकी कोन थी ?। किन ताको उपजाय ॥ 
कोन भाँति केहि तरह सो । कहिये मोहि समुकाय ॥३४०॥ 


टीका+- भ्रन्थकर्ता कहते हैं:-- और हे इसाई छोगो ! खुदा 
पुरुषका जब पुत्र उत्पन्न हुआ, ईशुका वह बाप बना, तो यह 
चतलाओ कि-- उस खुदाकी-स्ी ईशुकी माँ कोन भयी थी! 
मरियम नामकी नारी क्या खुदाक़ी चिबरादिता खत्री थी? अथवा 
. चह रखेली स्जरी थी, ओर उस स्रीको किसने उत्पन्न किया था? 
'' उसके माता-पिता कोन थे? किस प्रकारसे खुदा और उस ख्त्रीसे 
मेल-मुलाकात छुआ था! सामाजिक रीतिसे प्रमंट होकर विवाह 


अन्थः ५ | पार सिद्धान्त दर्शिनी भ्रम विध्यंशिनी सरल टीका सहित । [१२१५] 
न पल नम 2 


किया था ? वा चोरी-छिपीसे कुकर्म, व्यभिचार किया था? किस 
तरहसे पुत्र उत्पन्न किया था? मैथुनी सृष्टि बिना मनुष्यादिकी 
उत्पत्ति तो हो नहीं सकती है । फिर कहो, खुदाने ईशुको पुञ्ररुपमें 
केसे उत्पन्न किया ? और तुम छोग ही कहते हो कि-- सारी दुनियाँ 
खुदारे उत्पन्न भयी है, वह जगत-पिता है। तो ज्ञिस ख्रीसे ईशु 
पैदा भया, सो एक प्रकारसे खुदाकी पुत्री भयी कि नहीं ? फिर 
उसीसे विषय-भोग करके ईशु पुत्रको उत्पन्न किया। तब वह 
व्यभिचारी पुजीगामिनी नर-पशु ही हुआ कि नहीं ! ऐसा भी कहीं 
दुनियाका मालिक हो सकता है? कदापि नहीं। अतणव किस 

" तरहसे, केसे ईशु-खिष्ट खुदाका पुत्र भया ? सो इसका यथार्थ भेद 
मुझे समझायके ठीक-ठीकसे कहिये ! फिर सत्य-मिथ्याका निर्णय, 
फैसला में तुम्हे बतलाऊँगा ॥ ३४० ॥ 


साखीः--- तत्व सहित जो खुदा है | तो तुरत नाश हो जाय ॥ 
तत्व विहीना कहोगे | सो करतव्य नहीं समाय ।।३४ १॥ 


टीका+-- अन्थकर्ता कहते हेँः-- हे इसाई ख़ुदावादी लोगो ! 
यह बतलाओ कि-- तुम्हारा माना हुआ मालिक खुदाका मुख्य 
सखरूप क्‍या, केसा है? पाँच तत्त्वोंके कार्य साकार शरीर सहित 
मनुष्य, देवता आदिके रूपमें जो तुम्हारा खुदा वा परमेश्वर है, ऐसा 
कहोगे, तब तो जैसे अन्य मलुष्योंके सत्यु होकर शरीर नाश होता 
जा रहा है। तैसे ही वह खुदाका भी प्रारब्ध भोग पूर्ण हो जानेपर 
अचइ्य दारीर तो तुरन्त ही नाश हो जायगा। या कबका नाश हो 
गया होगा। मर-मरके न मालूम कितने जन्म ले चुका होगा। 
क्योंकि, देह नाशवान है, यह, कभी किसीकी अविनाशी होके रह * 
नहीं सकती है । फिर देह होनेपर खुदा भी मर चुका होगा । और 
इस आपत्तिसे बचनेके लिये अगर तुम खुदा वा ईश्वरको पश्चतच्व 
निर्मित शरीरसे विहीन 5 विदेह, निराकार, निर्गुण, निरञ्ञन, बेचून, 
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बेनमून, गोयमगोय है, कहोगे, तहां वह कथन ही एक, तो निपिद्ध 
वचन होनेसे वस्तु ठहराना भूठा है । दूसरा, सो ऐसे तत्त्व विहीन 
निराकारमें कोई भी कर्तव्य, कर्म समा नहीं सकता है। अतः 
'खुदासे जगत्‌ बनना, ईशु पुत्रका उत्पन्न होना, इत्यादि करतूत, 
पुरुषार्थ कमके कर्तव्य उसके खरूप ही नहीं, शून्य है, तो कदाँपर 
समायेगा ? इसलिये सब प्रकारसे तुम्हारा खुदा मानना भ्रम, भूल, 
अखत्य है । यदि हित चाहो, तो मिथ्या पक्तकों त्यागों ॥ ३४१ ॥ 


साखीः--पाँच तस्व ये आदि हैं । कि खुदा आदि है भाय १॥ 
की दोनों - संयुक्त हैं। यह भी कहो बुझाय ?॥३१४२॥- 


टीका+-- अ्न्थकर्ता कहते हैं:-- और हे खुदाके भक्तो ! तुम 
लोग खुदाके खरूपकों ठीकसे जानके मानते हो, कि-- या यों ही 
बिना समझे-बूझे ही अन्ध-विश्वाससे मानते हो,? यह बतलाओ 
कि-- यह दृश्य पश्चतत्वरूप संसार इत्यादि अनादि वा प्रथमका है, 
 पीछें खुदा उत्पन्न भया है? किझ अथवा उससे भी पहिले आदियमे 
खुदा था ? यदि आदि है, कहोगे, तो पश्चतत्त्व नहीं थे ? तो खुदा 
किस जगहपर, केसा रहता था ? तत्त्वोक्के बिना अकेला खुदाको क्‍या 
तुमने देखा था ? नहीं देखा था, तो बिना देखी हुयी बात कह्दनेवाले 
तुम झूठे हुए कि नहीं ? अगर कहो, मैने खुदाको अकेला देखा था, 
तब पाचतर्त्व तो थे ही नहीं, फिर तुम खुदाके ही शिरपर खड़े 
होके देखे थे क्या? तुम देखनेवाले कहापर थे? हे भाई ! खुदा 
और पाँचतत्तवोंमे कोन, किसका आदि है? अथवा, की दोनों 
संयुक्त हैं 5 बराबरीके मिले-जुले हैँ? क्‍या, कैसे हैं? इस बात- 
का खुलासा भी तुम-- समझाय-बुझायके ठीक-ठीकले कहो। 
और पाँचतत्त्व आदि है, तो अन्तमें उत्पन्न भया हुआ खुदा 
दुनियाका मालिक नहीं हुआ । पाँच तस्वोंके रहे बिना आदिमें खुदा 
'कहना, सत्य ठहरता ही नहीं है । दोनों संयुक्त मानोगे, तो वह जड़ 
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समातक्रमाक- का... $. उ-0-ाले 


पाचतत्त्वका कार्य परस्परका मिलाप ही सिद्ध होगा। अथवा 
देहधारी जीवके समान बद्ध माना जायगा। ईस तरहसे आदि, 
अन्त, मध्यमें खुदा कोई सत्य वस्तु ठहरता ही नहीं है । वह तो 
मनुष्य जीवोकी भ्रम  मिथ्या, कल्पनामात्र है। अतः परखके 
अमको छोड़ी ॥ ३४२ ॥ क्‍ 
साखीः-- कहा वस्तु ये जीव है | जो मिले खुदासे जाय १॥ 
कहा वस्तु वह खुदा है । कहो निपुण दरशाय १॥३४३॥ 

टीका।-- प्रन्थकर्ता कहते हैं:-- हे खुदायादी ! इस जीवको 
तुम क्या वस्तु, ओर कहापर केसा समझते हो ? जो जीच खुदा 
वा ब्रह्म-ईश्वरादिसे जाके मिलेगा ? तो क्या यह किसीके काय रूप 
जड़ है, ऐसा मानते हो क्या? और जिसको तुम सर्वश्रेष्ठ मानते 
हो, परमात्मा, अछाह कहते हो, वह खुदा या ईश्वर क्या वस्तु है ! 
कहापर केसा है ? तुम बड़े मतवादी, पण्डित, निपुण, चतुर हो, 
अपने निपुणतासे ठीक-ठीक निर्णय द्रशायके कहो । तुम्हारा खुदा 
पृथ्वी, जल, अप्नि, वायु, और आकाश, इनमेंसे कौन-सा तत्त्वं या 
क्या वस्तु है? जड़ और चैतन्य ये मुख्य दो वस्तु सत्य.है । चैतन्य 
अनन्त जीव ज्ञानस्वरूप अखण्ड हैं, वे किसीसे बनते नहीं, तथा 
किसीमें जाके मिलते भी नहीं। जड़-तत्वोंके खरूपसे सदा न्यारे 
ही रहते हैं। जड़मे चार तत्त्व कार्य-कारण भावसे वस्तु बनते, 
बिगड़ते रहते हैं, अब बताओ ! खुदासे जायके मिलनेवाला इस 
जीवको तुमने क्या वस्तु समझ रखा है, और वह खुदा कहा है ! 
जिससे जीव मिलेगा ? खुदाका तो नाममात्र कल्पना है, रूपका तो 
कहीं ठिकाना भी नहीं है। उसे शून्य आकाशवत्‌. माना है, और देह- 
चारी चैतन्यजीव तो प्रत्यक्ष हैं, वासनावश चारखानीके अनेको योनियों मे 
ही भ्रमण कर रहे हैं। फिर खुदांसे कैसे ? कहापर मिलेगा  नाहक 
मिथ्या घोखामे क्यों पड़े हो ? परख करके उस अम-भूलकोी मिटाओ, 
नहीं तो पीछे पछताओगे, सो जानो ॥ ३४३ ॥ 





(१२१२२] संयुक्त घट ग्रन्यः |. [ श्रीकवीरपरिचय साखी-- 


साखीः-- कबीर मुक्ति बायें दहिने। मुक्ति आगे पीठि || 
मुक्ति धरती आकाशमें । मुक्ति मेरी दीठि ॥३४४॥ 
टीक४-- अ्न्थकर्ता कहते हैं--- ओर, कबीर - हे नरजीवो ! ये 
अ्रमिक पारखहीन ग़ुरूचा छोगोने नाना प्रकारसे झूठी मुक्ति सब 
तरफ कल्पना करके मान रखे हैं । उसी भूठी मुक्तिकी महिमा खुन- 
सुनके अबोध जीव ललचा रहे हैं। किसीने बाया तरफ, उत्तर 
दिशामे मुक्ति मान रखा है। कोई बाय रू बाममार्गसे पश्चमकारादि 
सेवन और शक्ति उपासनासे सुख भोग, और मुक्ति माने हैं। कोई 
दहिने ८ दक्षिणमार्गमं सनातनी वैष्णव, स्मार्त विधिसे गति, मुक्ति 
मान रहे हैं। कोई दक्षिण दिशामे मुक्तिकी जगह मानते हैं, ओर 
कोई पूर्च दिशामे, कोई पश्चिम दिशा आदिमे मुक्तिकी धाम अनुमान 
करते हैं, ओर कोई, आगे - प्राचीनकालमें ब्रह्मा, विष्णु, शिवादी जो 
गुरुवा लोग भक्ति, ज्ञान, योगादि मतके आचार्य हो गये हैं, उन्हींकी 
मत, पन्थ, साधना, सिद्धान्त, नामस्मरणादिसे ब्रह्मलोक, विष्णुलोक, 
शिवलोकम जाके मुक्ति मानते हैं। कोई, पीठि > उन्हीं गुरुवाओंक पीठ 
पीछे उनके उत्तराधिकारी सनकादि ऋषि, मुनि हुए, उन चेलॉके 
मत अन्नलुसार सालोक्य, सामीप्य, सारूप्य, और सायुज्य, थे चार 
प्रकारकी मुक्ति तथा चार फलादिको बड़ा समझके मानते हैं। तथा 
पाश्चात्य मतवादी भोतिकवादसे मुक्ति वा खुख माने हैं । कोई चार्चाक 
नास्तिकतासे मुक्ति कहे हैं, देहवाद्‌, तत्त्ववाद, वीयचाद, शून्यवाद- 
वाले भिन्न ही प्रकारके मुक्ति मान रहे हैं, ओर कोई, घरती - पृथ्चीमे 
चार धाम, चौंसठ तीर्थ आदि करके मुक्ति मानते हैं। तीर्थ स्थानको 
ही मुक्ति क्षेत्र ठहराये हैं। ओर कोई ऊपर आकाश वा शॉन्य, 
ब्रह्माण्डमं सात खर्ग, चोद्ह छोक, - २१ ब्रह्माण्ड, चौद्‌द तयक, चार 
आशमानमें वा सात आशमानोंमें, और शुन्यमें ऊपर ही जैनियोने 
चन्द्रमुक्तशिला ठहराये हैं। कोई अनन्त थोजनोंके ऊपर सत्यलोक, 
सत्य पुरुषके पासमें मुक्तिकी धाम माने हैं । परन्तु, यही सब इत्यादि 
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प्रकारकी विचित्र मुक्तिका वर्णन जो किये हैं, सो सब कोरी कब्पना, 
धोखा ही मात्र है। वह तो महाश्रम बन्धनका घर है। यथार्थ मुक्ति 
तो मेरी चैतन्य पारख दृष्टिके सन्मुखमें हाजिर-हजूर है, और कहींपर 
मुक्ति दूँढ़नेकी आवश्यकता ही नहीं है | दीठि > पारख दृष्टिसे चैतन्य 
जीव निज खयंखरूप ही सत्य है, ऐसा अपरोक्ष बोध होकर: 
सस्पृर्ण जड़ाध्यास परित्याग किया, सो जीते ही जीवन्मुक्त हो गया । 
भचवन्धनोंसे छूट गया। यह मेरी खय॑ पारख दृष्टिकी मुक्ति ही 
सत्य है, और माना हुआ सब मुक्ति मिथ्या है। अतः पारख दृष्टि 
खोल करकें जीवन्मुक्त हो जाना चाहिये | और सकल आशा, वाशा, 
कल्पनाको परित्याग करके निराश वर्तमानमें रहना चाहिये ॥३४४॥ 


साखीः--- जमा अघट निघटे नहीं । बरतें शब्द प्रमान ॥ 
कर... 40 के (१ में 
जीव जमा जान बिना | सबे खचमें जान ॥३४५॥ : 


टीकाः-- भ्रीगुरूदयाल साहेब कहते हैंः-- हे सनन्‍तो ! संसारमे, 
जमा 5 अखण्ड, अविनाशी, नित्य, सत्य, एकरस, चैतन्य जीव ही 
अपना एक खास जमा पद है, उसे “जीव जमा” कहते हैं। वह, 
अधघट 5 कभी घटता-बढ़ता नहीं है, घटने छायक उसका खरूप 
नहीं है। सदा एकरस अखण्ड ही देहसे भिन्न बना रहता है। इससे, 
निघ्रटे नहीं- जीवकी खरूपकी कभी समाप्ति, वा विनाश, खतम 
तो कभी होता ही नहीं है । अविनाशी सत्य वस्तुकी कभी त्रिकालूमें 
नाश हो नहीं सकता है। इस प्रकार जिकालावाध्य अमर, चैतन्य 
जीवका खयं खरूप हे। उसकी तो कभी किसी प्रकारसे कोई हानि 
कर नहीं सकते हैं । परन्तु, सब जीव निज पाय्ख खरूपको भूले हुए 
हैं, इससे खानी और वाणीमें नाना कल्पित शब्द और पश्चविषयोंकी 
आसक्ति सहित निज-निज समझ, कर्तव्यादिके प्रमाणसे वर्तते या 
चलते, कम करते, अध्यास टिकाते हैं। ज्ञिस मतमें जीव गया, उसीकी 
शाब्द प्रमाणसे साधनाएँ करने रूग जाते है। इससे जड़ाध्यासी 


[१२२४] संयुक्त घट अन्थः |. [ श्रीकबीरपरिचय साखी-- 





बद्ध हो करके आवागमनके चक्रमें ही पड़े रहते हैं। परन्तु, निज 
स्वथ॑ खरूप जीव जमा हंसपद वा पारखपदको पारखी सहुरुके 
सत्सह्न-विचार करके यथार्थ जाने, समझे बिना कभी मुक्ति स्थितिकी 
प्राप्ति नहीं हो सकती है। इसलिये पारखहीन मनुष्य जितने भी 
प्रयल, मानन्दी करते है, सो सब खर्च॑मे ही जाना जाता है। भर्थात्‌ 
जीवको जमा नहीं जाना है, कल्पना करके ब्रह्म, आत्मा, परमात्मा, 
ईश्वर, खुदा, अछाह, देवी, देवता, इत्यादिको जमा, सत्य, कल्याण- 
कर्ता, मुक्तिदातादि मान-मानके जितने भी साधन, त्याग, वैराग्य 
आदि किये ओर कर रहे हैँ, सो सब, खर्च ८ नाशवान न ठहरनेवाला . 
होनेसे व्यर्थ है, कुछ काममे आनेवाला नहीं है । उल्टा उसी खानी, 
वाणीके अध्यासी होके जीव चोरासी योनियोंमे ही भटकते रहते 
हैं। बिना पारख किसीकी निस्तार नहीं होती है, ऐसा विवेक करके 
यथार्थ जानिये ! ॥ 


अर्थवा जमा चैतन्य जीव अविनाशी है, उसका कभी नाश नहीं 
होता है । ऐसा पारखबोध पारखी सहुरुके सत्सह्ृु द्वारा जान करके 
सारशब्द निर्णयके प्रमाणसे हंस रहनो-रहस्यको पूर्णतासे धारण- 
कर निराश, निवृत्ति चर्तमानमें वर्तता चाहिये | तभी यथार्थ 
जीवन्मुक्ति होयगी । और जीव जमा जाने बिना, किया हुआ सब 
प्रयल बेकामकी खचंमे ही होती है, सो जानिये | वह बन्धनमें ही ले 
जानेवाली होती है। अतः पारखी सहुरुकी दरण-ग्रहण करके जीव 
जमाको जान लेना चाहिये ! ॥ ३४५ ॥ 


साखी:-- जीव जमा सत्य साँच है । कहहिं कबीर पुकार । 


द जीव जर्मा जाने बिना | महाकठिन जन्म जार ॥|३४६॥ 
.॥ #$ ॥ इति श्रीपारखी सन्‍त श्रीगुछद्याल साहेबरूत श्रीकबीर- 
परिचय साखी मूल भन्थः सम्पूर्ण-समाप्तम्‌ ॥ #& ॥ 





ग्रन्थ: ५ ] पारख सिद्धान्त दशिनी श्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित | [१२२०] 





टीकाः-- अन्थकर्ता श्रीगुरूयाल साहेब कहते हैः-- हे जिज्ञासु 
सन्तो ! सकल संसारमें नित्य; अखण्ड, सत्य, अविनाशी, साँच वस्तु 
जो है, सो यही खय॑ खरूपी जीव जमा है। इसके ऊपर मालिक, 
कर्ता-अह्म, ईश्वरादि कोई शिव, हितकारी नहीं है। जोवसे परे 
कोई सत्य वस्तु चैतन्य ही नहीं है। यह अपरोक्ष पारख निर्णय 
सत्यन्यायी बन्दीछोर पारख प्रकाशी सहुरु श्रीकबीरखाहेबने स्वयं 
अनुभव करके फिर मुम॒श्ु, जिज्ञास मलुष्योंके हित-कल्याणके 
वास्ते पुकार-पुकारके कहे हैं। जो सद्भ्रन्थ बीज़कमें लिखा है । 
'सो, उसमेका एक साखी खुनियेः-- 


॥ # ॥ प्रमाण ॥ बीजक मूल साखी--११ ॥ # ॥ 


“जो जानहु जग जोवना। जो जानहु सो जीव ॥ 
पानि पचावहु आपना। तो पानी मागि न पीच ॥” ११ ॥ 

इत्यादि सारशब्द निर्णय गुरुमुख वाणी सहुरुने पुकारके बहुत-सी 
कहे हैं। जीव, चिरज्ञीव सदा-सर्वदा जीते रहनेवाला, सनातन, 
पुराण-पुरुष वही खबं प्रत्यक्ष जमा सत्य या साँच वस्तु है। ऐसा 
समझ-बूझके जो मनुष्य अन्य मिथ्या मनकी मानन्दीको छोड़कर 
हंस रहनी संयुक्त निजपदमें स्थिर हो जाते है, वे भव-बन्धर्नोंसे 
छूटकर जीते ही मुक्त हो जाते हैं। बारस्वार उन्हें ही घन्य-धन्य है । 
उन्होंने ही नरजन्म पानेका सार सफल किये हैं, ऐसा जानिये) 
और कर्म-भूमिकारूप नर-देहको पाकरके भी जिन्होंने निज्र खरूप 
जीव जमाको जाने नहीं, और नाना प्रकारकी मानन्दो कर-करके 
अज्यानन्द, विषयानन्द आदि विजातीय खुखाध्यास, अहन्ता, ममतामे 
ही भूले रहे | खानी-चाणीकी महाजाकोंमें अर्झके भटकते रहे, वे सब 
मलुष्य जीव जमाकों जाने बिना भअ्रमिक जड़ाध्यासी हो करके, 
महा-कठिन न छुटनेको अत्यन्त मुश्किल ऐसे बड़ा भारी मोटी -झीनी 


' फन्दाँमे पड़के जन्म, मरण, गर्भवास, त्रयताप आदिकी डुस्सलह 


[१२५२६] संयुक्त प्रट अन्थः | ...[ श्रीकवीरपरिचय साखी-- 





दुःखोमे बेजार, परवश होके गिर पड़े। और अभी भी अध्यासी जीव 
सब चही जन्मजारमें बेहाल व्याकुल हो करके कर्माउुसार सब कोई 
नाना-देह धारणकर दुःख भोग रहे है। अतएव मुमुश्षुओने अभी पारखी 
श्रीसहुरुकी शरण-ग्रहण करके निज पारख खरूपमें, स्थिति कायम 
कर सब अध्यासोंकी मिटायः जाम्मत्‌ , शान्त, निर्श्नान्त, जीचन्मुक्त 
हो जाना चाहिये! यही नरजीवॉका मुख्य कर्तव्य है, यही ओर 
गन्थका सार भावार्थ है; ऐसा जान लीजिये ! ॥ ३४६ ॥ 


॥ $8 ॥ टीकाकार कृत ग्रन्थ समाप्तिका मजञ़लू--दोहा ॥ के ॥ 
श्रीकबीर परिचय यही | साखी अ्न्थ समाप्त ॥ 
सहुरु पद त्रय बन्दगी। भो टीका पर्याप्त १॥ 
श्रेय श्री सो श्रेष्ठता | पारख गुरुमत घीर ॥ 
काया वीर कबीर जिय | बन्दीछोर कबीर ॥ २ ॥ 
पारस प्रकाशी सहुरु। आदि अदल कबीर ॥ 
परखायो सब  जालको | मेख्यो कालकी पीर ॥ ३ ॥ 
बिन्ु पारख जाने नहीं। जीव कबीर सत सार ॥ 
मानि-मानि भूले सकल। भटकत बारम्बार ॥ ४ ॥ 
सो पारख परिचय कियो। गुण लक्षण कहि दीन्ह ॥ 

' अ्स्तिनास्ति समुझायके | निज पद पारख चीन्ह ॥ ५ ॥ 
साखी साक्षी जानिये। खानि-वाणि तकरार ॥ 
जगत ब्रह्मंलों ,जो अहे। मन मानन्दि चिकार ॥ ६ ॥ 
हंस साक्षी सब जानता। पारख दष्ट्टि खोल ॥ 
सारदाबद टकसार पद | गुरुमुख निर्णय बोल ॥ ७ ॥ 


'साखी .आँखी शानकी! | सहुरु चचन प्रमाण ॥ 
' “सस्ंसकृतमें, ठहरिः लखे। सारासार . पिछान ॥ ८ ॥ 


प्रन्थः ५. | पारख सिद्धान्त दशिनी भ्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित | [१२२७] 





पारखत परिचय बीज़क। शुरुमुख वाणी सार ॥ 
मनन ग्रहण करि पारखी | सन्‍त भये भव पार ॥ ९ ॥ 


पारखी गुरु परम्परा। सत्यज्ञान परकाश ॥ 
गुरुवन. धोख मिठायके। भास अध्यास विनाश ॥ १० ७ 
श्रीगुरुबयालू _. साहेब । पारखी सनन्‍त खुजान ॥ 
बीजक पारख ज्ञान दढ़। सकलो कीन्ह पिछान ॥ ११॥ 
गुरुवाकेरी जाल अमित । फँसे सकल नर जीव ॥ 
दहुँ दिशा धाबें विरहमें | गोहरावैं पीच-पीच !॥ १२॥ 


इत-उत व्याकुल भठकते। सूझे वार न पार ॥ 
अन्धघुन्द॒ बढ़ि जावते | बहे घोर अन्धार ॥ १३॥ 
अस बहुतेरी दुदंशा। देखा गुरुदयाल ! ॥ 
कृपा दृष्टि परखाय सब। भूल अभ्रम्मको दाल ॥ १४॥ 
मतवादी जस मान्यता | खरा-खोट पहिचान ॥ 
कवीरपरिचय साखीमे । पारख गुरुका ज्ञान ॥ १५॥ 
निर्णय न्‍याय कसोटिमे | कसिया सब सिद्धान्त ॥ 
खरा जीव पद ठहरके। और सकल मत आन्‍्त ॥ रैंद ॥ 


यहिविधि गुरु परिचय दिये। जानो सन्त खुजान | ॥ 
निज खरूप स्थिति कीजिये | त्यागि सकल अज्ञान ॥ २७ 0४ 
गुरूयालू कृत परिचय । साखी सूल प्रमाण ॥ 
रामखरूप टीका किया। गुरुमुख भाव प्रमाण ॥ १८॥ 
श्रीकबीर निर्णय मन्दिर | सागशिरी शुभ धाम ॥ 
बुरहानपुर प्रसिद्ध है। पारखी सन्त मुकाम ॥ ?5॥ 
पूरणसाहेब पारखी | आचाये ग़ुरुमत घीर ॥ 
परखायो गुरू. पारख | दीज्षक शान कबीर ॥ २०॥ 
बीजक अर्थ पढ़ावते | पश्चग्नन्थी पुनि साथ ॥ 
परिचय साखी आदिकी। बोध कियो गुरु नाथ : ॥ र२९ ॥ 





॥ 


(१२२८ | 


| 


श्रीलालसाहेब सहुरु ! उनसे पढ़िया अर्थ ॥ 
रामखरूपदास अब । टीका लिखि सामर्थ ॥ २२॥ 
जिशास सब सनन्‍्तको | अर्थ खुनाऊँ वतमान ॥ 
सनन्‍तन लाभ भविष्यकों | टीका यहि गुझरुक्षान ॥ २३॥ 
नाशवान यह देह है। कबहूँक तो छुटि जाय ॥ 
पारख भाव प्रसिद्ध हो। यही ध्येय मन माय ॥ २४॥ 
और नहीं कछु चाहना | सबके हो कल्याण॥ 
पारस पदमे अटठलता। जीवन्मुक्त. प्रमाण ॥ २५॥ 
बन्दीछोर कबीर गुरु ! पूरण साहेब छाल !॥ 
पारखि सन्‍त गुरुपद | बन्दीं गुरू दयाल !॥ २६॥ 
रामस्वरूपदास तुम | गुरु पारख दढ होहु ॥ 
मानन्दी अध्यास तज्ि। जीवन खुफर करेहु॥२७॥ 
युग सहसरत्र चसु सम्बत । कातिक शुक्लद शमी तिथी॥ 
गुरुवार सन्‌ पांच इक | नवम्बर दिन आठ इति ॥ २८ ॥ 


याकी टीका समाप्त भया। गुरुकी दयाते आज ॥ 
रामस्वरूप पारखेत गह । होवे ताहिते काज ॥२०॥ 
६8 ॥ इति भ्रीनिर्णयसारादि संयुक्त पट्ग्नन्धे-- श्रीकबीरपरिचय 
साखी, पशञ्चम अ्रन्थस्य-- रामखरूपदास, अनुवादित-- 
पारख सिद्धान्त दशिनी भ्रम विध्वंशिनी सरल टीका 
सहित, सम्पूर्णम-समाप्तम ॥ ५॥ #& ॥ 





संयुक्त घट अ्न्थः । [ श्रीकबरीरपरिचय साख्ती--अन्यः ५४ | 


॥ $& ॥ श्रीसद्गुरवे नमः ॥ दयागुरुकी ॥ «8 ॥ 


॥ अथ लिख्यते संयुक्त निर्णयसारादि पट ग्रन्थ! ॥ 





॥%।। सत्यन्यायी पारखनिष्ठ पारखी सन्त, साधु शिरोमणि--॥%॥ 


सद॒गुरु श्रीगुरुद्यालसाहेब विरचित-- 


एकादश शब्द नामक पष्ठ प्रन्थः प्रारम्भः ६ 


[ पारख सिद्धान्त दर्शिनी भ्रम विध्यंशिनी सरल टीका सहित । ] 


थ िलसयकनमपननक-नरशाबत+»ज+मानरमलका कक 





अिनननन नरनीनन “ंननम-मणनमाइन आान++ «यह 


॥ # ॥ टीकाकारकृत मछझलाचरणम्‌ श्रीसद्गुरुषपद वन्दना ॥ &8 ॥ 


साखी।-- 


श्रीकबीरपारखी गुरु! बन्दों प्रथम महान ॥। 
सकलो सन्‍त समाजमें | स्वोपपी जहान ॥ १॥ 
अतिशय भारी गुरुपद | पारख पद सो चीन्ह ॥ 
दया कबीर गुरु साहेव ! जगमें प्रगट कीन्ह ॥२॥ 
पारखी गुरु परखायके। सब भ्रम कीन्ह विनाश ॥ 
निजस्वरूप स्थिति पाये जीव । मुक्त भये नहिं आश ॥ ३॥ 
कल्पित धोखा जाल अमित । गुरुषनके विस्तार ॥ 
फंसे जीव सकलो तहाँ। गुरु पारखी भव पार ॥ ४॥ 





[१२३०] संयुक्त घट ग्रन्थः | [ एकादश शब्द--- 
साखीः-- गुरूयालू. दया करी । धोख कल्पना टाल ॥ 


एकादश यहि छझब्दमे | दर्शायो सब जाबल॥ ५ ॥ 
जगकर्ता संशय अहे। साखी न जाने भेद ॥ 
कम न चीन्‍्हें बावरे ! जेती भ्रममे खेद ॥ ६ ॥ 


प्रेरक प्रेरे भर्ममे । शब्द न साथे कोय ॥ 
मुक्ति केरी आशमें | दुनिया. जाय बिगोय ॥ ७ ॥ 
राम कहे धोखा बहे। बीबी जार फन्‍्दान्‌॥ 
परख दाब्द टकसार बिन | हंसा सबहि भुल्ान ॥ < ॥ 
सो करि दाब्द विस्तारयुत । परखायो.गुरुक्षान ॥ 
गुरुदयाल निर्णय कह्मों । सारशब्द परमान ॥ * ॥ 
रामस्वरूप सोई मूलकी | कहूँ टीका विस्तार ॥ 
पाठन अर्थ प्रमाण स्रो । लेख लिखों सो सार ॥ १० ॥ 
शब्द सरल आह तदपि। भाव छिपा तहाँ गूढ़ ॥ 
गुरुसुख कुआी खोल विनु | भेद न जाने मूढ़ ॥ ११॥ 
वर्तमानमें.. रामस्वरूप । सन्त पढें यहाँ आय ॥ 
टीका होय भविष्यकों | परम्परा ठहराय ॥ १२॥ 


बोध दाता साधु गुरु। बन्दगी पद त्रयबार ॥ 
रामस्वरूपदास सदा | गुरुकी दया आधार ॥ १३॥ 
धन्य ! धन्य ! पारखी गुरु |! सहुरू. बन्‍्दीछोर ! ॥ 
रामस्वरूप ठहरायके | मुक्त कियो घनघोर ॥ १४॥ 
विज्चन निवारण मड्ल | गुरुपद सुखकी खान 
रामस्वरूप - बन्दों गुरू | पारख ज्ञान निधान॥ २०॥ 
गुरु गुणके स्मरण किये | मन विक्षेपकों नाश ॥ 


. रामस्वरूप स्थिरता हिये | पारख बोध उलज्ञाश ॥ १६॥ 


इन्द्रीदश मन एक मिल्ति । एकादश तन जाल ॥ 
सो घेरा बिच जीव सदा । बन्धे मन सोइ' काल ॥ १७॥ 


पन्‍्थः ६ ] पारख रिद्धान्त दर्शिनी भ्रम विध्यंशिनी सरल टीका सहित । [१२३१] 





साखीः-- माया प्रकृति एकादश | जाल कठिन विस्तार ॥ 
ग्यारह दाब्द्‌ कहिके यहां | गुरूयाल उद्धार ॥ १८॥ 
गुरु कबीर उपकार बड़ । दीन्हा पारख बोध ॥ 
रामस्वरूप गुण गाऊँ सदा । निज-पर मनहि प्रबोध ॥ १९५॥ 
युग सहस्त्र वखु सम्बत। चेनत्र कृष्ण तिथि आठ ॥ 
शुरू थीका बुधवासर। रामस्वरूप लिख पाठ ॥ २० ॥ 
॥ &8 ॥ इति आदि मजलाचरण पद समाप्तम्‌ ॥ #$8 ॥ 





॥ अथ मूल ग्रन्थः ग्यारह शब्द स्ीक प्रारम्भ: ॥ 


॥ #8 ॥ प्रथम-शब्द ॥ १ ॥ %€ ॥ 
पण्डित ! मोहिं कहो सम्रुझाई ! | १ 

टीका+- ग्रन्थकर्ता श्रीगुरूरयालसाहेब कहते हैंः-- [ संसारमे 
शानी-अशानी, ओर मूर्ख तथा पण्डित सब कोईने अनुमान-कव्पनासे 
कोई एक जगतका कर्ता मान रखे है, उस बारेमें तहां प्रन्थकर्ता 

पण्डितोंसे पूछते है किः-- ] 

हे पण्डित ! हे ज्ञानी ! बुद्धिमान विद्वान छोगो ! आप अपने 
समझ वोधका निर्णय मुझसे वा मुझे समझाय-बुझायके ठीक-ठीकसे 
कहिये कि-- ॥ १ ॥ 
जगको कर्ता कादि बतावो । कासों सृष्टि उपाई ! ॥टेक॥ २ ॥ 

टीकाः-- अ्न्थकर्ता कहते हैः चराचर जगतको उत्पन्न 
करनेवाला कोई एक कर्तापुरुष है, ऐसा जो'आप छोग अनुमानसे 
मानते हो, तो बताओ ! वह ऐसा विचित्र कर्तापुरुष आप किसको 
वबतलाते हो ? उसका रूप, रहड्गन, आकार, प्रकार, गुण, लक्षण क्या 
है? केसा है? वह कर्ता कहा रहता है?! ओर, स्ष्टिन्यह सारा 
संसार प्रथम नहीं था, तो पीछेसे झष्टि किसके द्वारा किस तरहसे 
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उत्पन्न हुयी ? कहासे उत्पन्न होके आयी ? इस बारेमें आप लोग 
क्या मानते हो ? सो हमे भी समझाके कहो ? चास्तवमें जड़-चेतन्य- 
रूप यह जगत्‌ तो अनादि कालका खततः ही है। जिसके आदि कर्ता 
न हो, सोई अनादि होता है। फिर कहो तो भला ! ऐसे ज़गत्‌का 
कर्ता तुम किसको-किस प्रकारसे बतलाते हो ? ओर जड़-सृप्रि तथा 
चैतन्य-स्रष्टि किससे उत्पन्न भयी है? यहाँ तो नरजीवोसे ही 
वाणी-खानीकी रृष्टि भयी है, यह न जानके और ही जगत्‌ कर्ता 
मानके कई मनुष्य धोखामे पड़के भूल रहे हैं। उसे सत्सक्ष द्वारा 
समझता चाहिये। यह' शब्दका टेक या ठहरावमें गुरुषा छोगोंकी 
मुख्य टेकके बारेमें प्रश्मरूपसे दरशाया गया है। ऐसा जानना 
चाहिये ॥ २॥ 
मच्छ कच्छ बराह नरसिंहहि | सतयुग वरणहु चारी ॥ ३ ॥ 

टीकाः-- भ्रन्थकर्ता कहते हैं:-- हे सन्‍्तो ! ये पौराणिक पण्डित 
लोग चार युगाँमे मिलायके मुख्य दश अवतार प्रगट होनेको मानते 
हैं। तहाँ उनसे ही पूछते हैं कि-- हे पण्डित ! चार युगरूप 
जगतमें ही समय-समयपर अवतार होनेकों तुम छोग मानते 
हो । प्रथम सत्ययुगमें सुख्य चार अवतार होनेका चर्णन 
किये हो। उसमें, मच्छु5१. मत्स्य अवतारः--( भागवतादि 
अ्न्थोंमे लिखा है कि-- ) जब खरष्टिके पहले विष्णुके माभिकमलमेसे 
बह्माजी चार हाथोंमें चार वेदोंका पुस्तक लिये हुए प्रगर भये, और 
उन वेदोंको वे पढ़ने लगे थे, इतनेमें शह्में रहनेवात्य शहासुर नामक 
दानव आके बह्माके हाथोंसे जबरदस्तीसे चार वेदोंका पुस्तक छीनके 
समुद्र भाग गया | तंब ब्रह्माने शोकसे विहल होके रो-रोक्े विष्णुकी 
पुकारा करते भये, फिर विष्णुने शह्लसुर द्वारा चेदोंके छीने जानेका 
हाल़ जानकर उस वक्त मछलीका रूप बनाकर महामत्स्यका अवतार- 
से डस झाह्याखुरका पीछा किया। तब उससे चेदोंके पुस्तकोके पृष्ठोंको 
समुद्रके पानीमें छिटकाके फेंक दिया,और चह भागा। परन्तु, मत्स्य॑- 
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अवतारने उसपर धावा करके उसे मार डाला। पश्चात्‌ समुद्रमें 
तैरने हुए वेदोंके पृष्ठोंकों बदोर करके छाया, पुनः वह चेद ब्रह्माको 
सोपकर सुरक्षित रखनेको बतलछाकर चला गया, इत्यादि इसके 
बारेमे पुराणोमं कल्पित कथा लिखी हुई है। दूसरा, २. कच्छ ८ 

कच्छप ( कूम ) अवतारः-- देवता और दानव मिलकर समुद्र 
मथन करते समय मन्द्राचर पहाड़के नीचे आधार न होनेसे 
डूबने लगा था, तब उन सबोंके प्रार्थना करनेपर विष्णुके विशालकाय 
अवतारी कछुवेने समुद्रके नीचे जाके पर्वतको आधार देके थामा, 
जिससे समुद्र मथन होके चोद॒ह रत्न निकले, इत्यादि कल्पित कथन 
वर्णन भया है। ३. वराह ८ सूअरके रूपचाला, अवतारः-- पृथ्वी 
महासागरमे ड्रबकर रसातलमें चली गयी थी, दानव लोगोने 
उसे दबा रक्‍खा था, तब ब्रह्माके आराधनासे वराह अवतार प्रगट 
हुआ । सो पर्वताकाररूप धारण करके समुद्रमे गोता लगाकर नीचे 
चला गया, गेंद समान पृथ्वीको दोनों दाढ़ोंके बीचमें उठाके ऊपर ले 
आया। उस वक्त हिरण्याक्ष देत्यने रुकावट डाला, ओर लड़ने 
रूगा। युद्धमे उस हिरण्याक्षको मार करके वराहने पृथ्वीकों छाके उसके 
पूर्व जगहमें स्थापित कर दिया, ओर ब्रह्माको डसपर स्वृष्टि उत्पन्न 
करनेकी आज्ञा देकर गायब हो गया, इत्यादि कल्पित कथा कहा हे । 
और चौथा अवतार, नरसिंह ८ ४. चसिह+-- जिसने कटिके नीचे 
आधा भाग मनुष्यका . तथा ऊपर आधा भाग सिंह जानवर ( पश्च ) 
का ऐसा कपटसे छद्मरूप बनाके खम्बा फोड़कर प्रगट हुआ, ओर 
हिरण्यकशिपु दैत्यको पकड़कर नाखूनोंसे उसका पेट फाइ़के मार- 
डाला, और भक्त प्रहादको बचाया, इत्यादि कैब्पित कथा पुराणोंमें 
वर्णन किया है। इस प्रकारसे मच्छु, कच्छु, वराह ओर नरसिह 
नामसे यही चार अवतार सत्य युगमे हुए है, ऐसा तुम्हीं गुरुवा 
लोग पुराणोको पढ़-पढ़के कल्पनाका विस्तार बढ़ाके वर्णन करते हो, 
सो ऐसे कल्पित कथाका वर्णन कर ही रहे हो ॥ ३ ॥ 


सं० नि० पट० ७८-- 
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बावन परशुराम ओ रामहि । त्रेता तीन विचारी ॥ ४ ॥ 

टीका+--अ्रन्थकर्ता कहते हैं:-- और तेसे ही ५. वामन अवतार:-- 
राजा बलिके अति दानमें विश्न करनेके लिये हुआ था। बावन अंगुलका 
इतना बड़ा आकारवाला ब्राह्मण पुजने ब्रह्मचारीके रूपमें जाके बलि राजा- 
के यज्ञषमे खड़ा हुआ। फिर छल, बल, कपटसे तीन हाथमात्र पृथ्ची 
दानमें मागकर सड्डल्प करायके फिर बलिको धोखा देके तीनडोक 
नाप लेनेका नाटक किया । फिर वचनबद्ध बलिको बाधके पाताल 
लोकमे रहनेको भेज दिया। ऐसा कपट जालका पसारा किया, इत्यादि 
कहा है। ६. परशुराम अवतार।-- जमदस्ि मुनिके छोटे पुत्रका नाम 
परशुराम था। एक समयमें उसने पिताके आज्ञासे माता, आर 
भाइयोंका शिर भी काट लिया था, ओर राजा सहस्रबाहुने 
जमदशिका कामधेनु छीनके के गया था, किन्तु गाय भागके उनके 
ही पास आगयी, तब भोका पाके राजाके सिपाही छोग आके 
जमदझिके शिर काटके गाय लेके चले गये। पीछे परशुराम आये, 
और पिताके हत्या होनेमें कारण पूर्वोक्त वह सब बातको जान करके अति 
क्रुद्ध होके फरशा उठाके लड़नेके लिये चले पड़े | फिर युक्ति-प्रयुक्तिसे 
युद्ध कर ससेन्‍्य सहस्रवाहु राजाको मारकर और अनेकों क्षत्रियोंसे 
लड़-मसिड़के सबोको परास्तकर इक्कीस बार प्ृथ्वीको निःक्षत्री किया । 
पश्चात्‌ राम, लक्ष्मणसे जनकपुरमे चाद-विवाद करके द्वान्त होने- 
पर तपस्या करनेमें रूगे, दत्यादि वर्णन हुआ है, और ७, राम 
अबतारः-- राजा दृशरथकी बड़ी रानी कौशल्याके गर्भसे रामका 
जन्‍म हुआ। जनकपुत्री सीतासे विवाह किया । फिर कैकेयीके कपटसे 
पिताके आज्ञा होनेसे १४ वर्षके वनवचासकों सीता, और लक्ष्मण 
सहित गये। सुत्नीबसे मित्रता करके बालीका बध किया। लड़ा जानेके 
लिये समुद्रर्मे सेतु बाधा, और युद्धमें रावण, कुम्मकर्णआदिको 
झारकर १४ वर्षकी अवधि पूरा होनेपर अयोध्यामें आके राज्य किया, 
इत्यादि रामायणादिसमे वर्णन किया हैं । इस प्रकार वामन, परशुराम, 
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ओर राम, यही तीन अवतार त्रेतायुगमें हुआ, ऐसा पौराणिकने 
विचार किये हैं। सोई हे पण्डित ! तुम छोग भी प्रमाणिक होनेका 
विचार करते हो। परन्तु, सत्यासत्यका निर्णय करके खारका 
विचार तो तुम छोग करते ही नहीं हो, यही तुम्हारा बड़ी 
भारी भूल है ॥ ४ ॥ 
कृष्ण बौद्ध द्वापर दुई वरणहु | महिमा गावहु ताकी ॥ ५ ॥ 

टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हैं: और हे सन्‍तो ! ये पण्डित 
लोग द्वापरमें दो अवतार होनेका वर्णन करते हैं। सो ८. कृष्ण 
अबतारः-- वखुदेवकी स्ली देवकीके ग्मसे कृष्णने जन्म लिया। 
नन्‍्द-यशोदाके यहाँ उनका पालन-पोषण हुआ। गोप ख्व्ियोंसे 
विषय क्रीड़ा किया। पीछे कंसको मारकर लोकमे प्रसिद्ध हुआ। 
ओर अनेकों राजाओंको भी छछ, बल, कपटसे मारा और मर- 
वाया । द्वारकामें राजधानी बसाया। बहुतसी स्थ्ियोंसे विवाह भी 
किया। महाभारतके युद्धमे भी प्रमुख रहा। अन्तमे यादव कुछ 
संहार होनेपर कृष्ण भी उसी निमित्तसे मर गये। इत्यादि कथा 
महाभारत, भागवत आदिमें विस्तारसे वर्णन किया है। 

९. बौद्ध अवतार+-- शुद्धोदन राजाके पुत्र सिद्धार्थ, जिसका नाम 
गौतम बुद्ध प्रसिद्ध भया है। वे राज्य त्याग करके भिश्ठु होकर 
भ्रमण करते रहे । उन्हींले बौद्धथम स्थापित हुआ है। दूसरा हिन्दू 
लोग जगन्नाथको ही हाथ-पाँव बिना ढूँठा बोदका अवतार मानते हैं । 
इसने रक्तबीज दैत्यकों मारा, जाति-पाँतिका भेद मिठाया, ऐसा भी 
कहा है। ऐसे कृष्ण और बौद्ध यही दो अवतार द्वापर थुगमे हुए, 
पेसा हे पण्डित लोग ! तुम लोग वर्णन करते हो, और उन्हीं नव (९) 
अवतार वा कृष्ण, बोद्ध ये दोज्नॉका विशेष-विशेष महिमा-महात्स्य, 
ग॒ुणाजुवाद, विस्तारसे वर्णन करके गाते हो, ओर उनके जड़- 
मूर्तिका दर्शन करनेके लिये जहाँ-तहाँ घाम, क्षेत्रोमें, तीथोमे जाके 
ताकते वा तकाते हो, तुम छोग तो ऐसे भ्रम चक्रमें पड़े हो ॥ ५ ॥ 
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नो सिका बोसल दफतरमें | कल्ली निकलड्ढी बाकी ॥| ६ ॥ 

टीका+-- अन्थकर्ता कहते हैं:-- हे सन्‍तो ! और जेसे सरकारी, 
द्फतर > बही-खातामें वा रजिस्टरमें कर, छगान वा टेंक्‍्सकी 
सरकारी सिक्का वा नकद रुपया चुकता मिलनेकी व्ूली ओर 
बाकीका हिसाब दर्ज करके लिखा रहता है। जिसके आधार: 
प्रमाणसे बाकीका सिंका भी वसूल किया जाता है। उसी प्रकारस 
इन अ्मिक गुरुवा लोगोंने भी उनके, दफतर पुराण, शासत्र आदि 
बही-खातारूप रजिस्टर्ड कापी वा अ्न्थोंमे, नों सिक्का > करूदार, 
सच्चा, सरकारी रुपयाके समान-- मच्छसे लेके बोद्धतक, नो भवतार 
उपरोक्त प्रकारसे तीन युर्गोंमे, बोखूछ>चुकता वा पूरा हो गये, 
कहके उन्होंके चरित्र महिमा असम्भव कथन लिखा हुआ है| एसे 
नो संख्यातक तो दफतरमें वसूल दर्ज हो चुका है. | परन्तु एक 
अवतार जिसका नाम कल्‍्की वा निष्कलड्ली है, सो होना बाकी है । 
वह कलियुगके किसी समयमें होगा, ऐसा कहते हैं। अर्थात्‌ नो 
अवतार तो प्रगठ होके अपना-अपना कार्यकाल पूरा करके भन्‍्तर्धान 
भी हो चुके हैं, और दशवाँ निष्कलड्ढी अचतार होना बाकी है। 
सो सम्भलू देशके मुरादाबादमें किसी वैष्णव ब्राह्मणकी कुबाँरी 
कन्यासे उत्पन्न होनेचाछा है। जो कि प्रगट होके कलिश्वर वैत्यको 
मारेगा, इत्यादि कपोलछ-कल्पनाकों गुरुवा छोगोने दृढ़ कर रखे हैं । 
उपरोक्त द्शोंको विष्णुके प्रधान दश अवतार माने हैं। जिनके 
उपासनामे भक्त छोग अन्धाघुन्ध भूले पड़े हैं। वही कल्पना दढ़ाके 
दूसरे छोगोंकों भी भुला, भ्रमा रहे हैं. ॥ ६ ॥ 


दफ्तर खोले बाकी बोले | उगरि न काहू कीन्हा ॥ ७ ॥| 


._ टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हैं:-- हे सन्‍्तो ! ये पौराणिक अ्रमिक 
' पण्डित गुरुवा लोग कथावाचक उपदेशक बनके अबोध जनताके बीचमें, 
दफत्तर-८ बहीखाता, . रजिस्टडरूप पुराणादि अन्धोंफो खोलके बाँचते 
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वा पढ़ते, कथा खुनाते हैं। तहाँ कहते हैं. कि-- पहिले सत्ययुगमे 
सत्स्य अवतार हुआ, फिर कूम, वराह आदि क्रमशः नो अवतारतक 
होनेका उनके जन्म, कम, लीला, महिमा आदि मनमाने ढड़से वर्णन 
करनेके उपरान्त अन्तमें दशावाँ एक अवतार निष्कलज्ली होना बाकी 
है, ऐसा बोलते हैं, और कलियुगमें जब संखसारमें चारों तरफ पाप- 
ही-पाप होने छगेगा, अनीति-अन्याय बढ़ जायगा, दानव समाजकी 
बढ़ती हो जायगी, उनमेंसे एक बड़ा अत्याचारी पापी कलिश्जर देत्य 
सबके लिये दुःखदाई हो जञायगा, तब कब्की अवतार प्रगठ होके 
डसको संहार करेंगे, और भूमिका भार हरके धर्म-स्थापन करेगे, 
अत्तः तुम लोग अभी विधर्ियोंसे घबराओ नहीं, परमात्माका भजन, 
स्मरणमें लगे रहो, तो अन्तमें भला ही होगा, इत्यादि बाकी बोलके 
दफ्तर खोलके छोगोंकों भुलाये ओर भुदा रहे हैं। ये गुरुवा 
लोगोंने किसीको भी भ्रम बन्धनोंसे छुटकारा नहीं किया। अरे भाई ! 
उन माने हुए दश अवतारोने, काहर किसी जीवकों भी, उगरि 7८ 
छुटकारा वा मुक्त किये नहीं। फिर उन्होंकी उपासना करनेसे नर- 
जीवॉकों क्‍या लाभ होगी ? कुछ नहीं। अरे ! वे अवतार खुद ही 
कर्म भोगोंसे उरिण नहीं हो सके, तो दूसरे जीवॉको क्‍या कैसे 
उरिण करंगे 7? ॥ ७ ॥ 
कम पियादा सबके पीछे | संशय मसी मुख दीन्हा || ८ ॥ 

टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हैं:-- ओर हे सनन्‍्तो | शुभाशुभ कमेरूपी, 
पियादा ८ सिपाही, अपराधी ज्ञीवॉको पकड़के चोरासी योनियोंमे 
डालनेके लिये सब जीवोंके पीछे-पीछे ही छूगा हुआ है। अतः 
जिनको गुरुवा लोग दृश अचतार माने हैं, वे"मी चोरासी योनियोंकरे 
कम-भोगी बद्ध जीव ही हुए हैं। सो केसे कि-- खुनिये ! मच्छ, 
कच्छ, दोनों जलूचर अण्डज' खानीके पाप भोगी जीव हैं। वराह 
सूअर पशु ही है। नरसिंह 5 सिंहके खाल ओढ़े हुए, कोई नरपशु ही 
था। वामन पाप भोगी बोना था| परशुराम-- घातकी क्रूर हत्यारा 


[१५३८] संयुक्त घट गन्थः । [ एकादश शब्द--- 





एक ब्राह्मण रहा | राम--क्षत्रिय पुत्र मोही रहा। कृष्ण-- कामी, ओर 
कपटी छली रहा । बोछ-- //ूँठा होनेसे पाप भोगी सया। कबल्कोंको 
तो घोड़ारूपमें माना है, वह अमीतक प्रगट भया नहीं है, तो कहीं 
चोरासी योनियोंके गर्भम छिपा होगा । इस तरहसे उन सब अब- 
तारोंके पीछे-पीछे उनके पूर्वेजन्मके कमें, अध्यासरूप पियादा रूगा, 
जिसने उन सबोको कमेके बेड़ी-हथकड़ी डाल दिया; और उन्‍हें 
अपराधी घोषित करके न्यायाधीश कमेने जन्म-मरणका दण्ड 
दिया, तहाँ, संशयरूपी मसी>-काली स्याही वा कर्म-अध्यासकी 
कालिमा अज्ञानता उनके मुखमे वा अन्तःकरणमें पोत दिया वा 
स्याही रूगा दिया, ओर चौरासी योनियोंके बन्दीखानामें डाल दिया । 
अब कहो ! उनके उपासक लोगोंकी केसे भलाई होंगी ? यद्यपि 
कर्म-कुकमंके पियादा सबोंके पीछे छूगा हुआ है। तथापि श्रमिक 
वेदान्ती लोग संशयरूप चाणीके प्रमाणसे, मसी > तत्वमसिरूप मुख्य 
अद्वेत ब्रह्म ही सत्य है, ऐसे मुखसे असिपद ब्रह्मका बोध दृढ़ करके 
भ्रम धोखाकों ही पक्का कर दिये हैं। अब वर्तमानमें ग़ुरुवा छोग 
सब अपने-अपने मुखमे, मसी >स्थाही लछीपा-पोती करके संशयका 
मंखी सबको रूगा रहे हैं। बिना पारख ॥ ८ ॥ 
जब एको अवतार न होते । तबकी गति कहु भाई !॥ ६ ॥ 

टीका+-- अ्रन्थकर्ता कहते हैं:-- हे भाई ! यदि तुम पण्डित, 
चतुर, समझदार हो, तो जो बात में तुमसे पूछता हूँ, उसका 
उत्तर ठीक-ठीकसे बताओ! तुम्हारे पूर्वोक्त कथनसे सत्ययुगममे 
चार अवतार, ज्रेतामें तीन, द्वापरमें दो और कलियुगर्मे एक अचतार 
होते है । उनकी कथा कहके तुम मुक्ति बतलाते हो | अब यह बताओ 
कि-- जब सत्ययुगके पहले एक भी अबतार संसारमें उत्पन्न नहीं हुआ 
था, तंब उस वक्त जीवोंकी गति-मुक्ति होती थी कि नहीं ? हे भाई ! 
तब उस वक्त जीवॉकी क्या, कैसे गति होती थी? सो खुलासा करके 
कहीं । जब तुम कहते हो कि-- भगवान्‌ ही. एकमात्र जीवोके गति, 
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मुक्ति करनेवाले हैं। घर्मके हानि होने पर दुष्“ोके संहार और 
भक्तोंके रक्षाके लिये अचतार होता है। यह तो पीछेकी बात भयी | 
इससे प्रथम अवतारोंकी ही जब उत्पत्ति नहीं हुई थी, तबकी गति, 
हाल-चाल क्या कैसी थी ? सो वह मूलकी बात कहो १ ॥ ५ ॥ 


की पूरव की अग॒ति जीव सब । की बीचहिं सुगति सुपाई ॥।१०॥ 


टीकाः-- ग्रन्थकर्ता कहते हैंः-- हे कर्तावादी ! यह बताओ ! 
की ८ अथवा पूर्व वा प्राचीनकालमे अवतारोंकी उत्पत्ति होने से 
पहिले सब जीवॉको एक समान, अगति ८5 अधोगति वा नरकवास 
ही होता था, वा खुगति, मुक्त भी होता था कि नहीं ? की - अथवा 
पहले जबतक अवतार संसारमे प्रगट नहीं हुआ था, तबतक सब 
जीव दुर्गतिसे भवबन्धनोमें पड़े थे, और बीचमें एकाएक मत्स्थादि 
अवतार प्रगठ होके विचित्र-विचित्र कमे-कुकर्मकी छीला किये। 
जिसे कपोल कल्पनासे-मनगढ़नत कथा, पुराणामें गुरुवा कोगोंने 
लिखे, सुनोये, जिससे जगत्‌जीवोने उसे खुनके, गुण गाके, तब 
बीचहिंमे अच्छी तरहसे, सुगति>मुक्ति पाते भये, ऐसे कहते हो 
कया ? यदि ऐसा ही है, कहके मानते हो, तो खुनो ! तुम जिन्होंको 
अवबतारी पुरुष मानते हो, वे तो चारखानीके कर्म-भोगी जीव हैं। 
उन्होंने ही पहिलेके, और किसी अवतारोंकी कथा न खुना होनेसे 
उनके भी तो मुक्ति नहीं भयी होगी । उनके काम, क्रोध, लोभ, मोहादि' 
कुकर्मले वे खयं ही बन्धनोमे पड़े, मुक्त नहीं हो सके। तो फिर 
उन्होंके कुकर्मीकी लीला, कथा सुननेसे नाम स्मरण करनेसे बीचमें 
दूसरे जीवोंकी कैसे खुगति वा गति-मुक्ति मिठ सकती है,कभी नहीं मिल 
सकती है। अतः अवतारादिसे ,गति मानना, सरासर महाअज्ञानता 
है। जीव खर्य अपने खरूपकों भूलके कर्म बन्धनोंमें पड़े है, और 
सहुरुकी दयासे पारखबोध होनेपर नरदेहके बीचमें ही खय्य मुक्त 
हो जाते हैं। ऐसा जानके सत्सज्ञमं लगना चाहिये ॥ १० ॥ 


[१२५४०] संयुक्त पद ग्रन्थः | [ एकादश शब्द--- 
. जगत आदि अवतार मध्यमें | कृतम कतों मानी ॥ ११॥ 
टीका+-- अन्थकर्ता कहते हैंः-- हे सन्‍्तो! विचार करके 
देखिये ! ये इश्वरादि ज्ञगतकर्ता माननेवाले बड़े अविवेकी हुए, ऑर 
हो रहे हैं। जिस जगत्‌की ये उत्पत्ति कथन किये हैं, सो पाँच तत्त्वके 
ब्रह्माण्ड वा संसार तो, आदि > सर्व प्रथम ले ही ज्योंका-त्यों मोजूद रहा 
ही हुआ है, ओर उसी आदि जगतके मध्यमें समय-समयपर बच्चा, 
विष्णु, महेश पेदा भये, बढ़े, नाना कत्तंव्य किये, अन्तमे वे सब 
मर भी गये। तेले ही माने हुए मत्स्य, कूमे आदि दृश अचबतार भी 
संसारमे बीच-बीचंमे हो उत्पन्न हुये, तथा कमे-कुकर्म करके समय 
पायके वे सब भी नाश हो गये | फिर कहो तो भल्ता ! उन अचतारों- 
को जगत॒की सश्टिकर्ता, धर्ता, हर्ता केस मानना ? जगत्‌के मध्यमें 
वे पेदा भये, तब जगत्‌ प्रथम आदिसे ही रहा। फिर मध्यवालेको आदि 
जगतका कर्ता मानना कितनी बड़ी भूलकी बात है? अर भाई ! 
इन अविवेकी पण्डित गुरुषवा लोगोंने तो, रूृतम ८ नकली, कल्पना, 
असत्यवाणीको ही, कर्ता"-मालिक, सत्य चेतन्य मान लिये हैं। 
कृतमको कर्ता माननेवाले इन्होंमे कुछ भी सच्ची समझ चुद्धि नहीं 
है । पहिले तो मत्स्यादिको अवतार माना हुआ ही मन-गढ़न्त कोरी 
कल्पनामात्र है। सो भी पीछेसे पेदा भये हैं, उन्हें ही चराचर 
जगतका कर्ता मानना मिथ्या कृतमरूप कव्पना ही है। अतः यह 
दा मानने योग्य नहीं है। वाणीको बनानेवाला नरजीवकर्ता 
|, बिना पारख कृत्तिम वाणीकों ही मान-मानके नरज्ञीव भुल 
रहे हैं ॥ ११॥ ह 
'केता आदि कि मध्य चाहिये | पुत्रहि पिता बखानी ॥ १२ ॥ 
. टीका+-- अन्थकर्ता कहते हैं:--.हे ज्िशासुओ |! अब विचार 
करिये कि-- जिसको जगतकर्ता माना है, सो जगतके आदिम 
मौजूद होना चाहिये कि-- कार्यरूप माना छुआ जगतके सध्यमें वा 
अन्‍्तमे प्रगट होना चाहिये ? अब आप ही न्याय, निर्णयसे सश्यी 
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वात कहिये ? जैसे घड़ोका कर्ता कुम्हार घड़ोंसे प्रथम ही रहता हे, 
तभी वह इच्छानुसार घड़ाओंको बनाता है, ओर प्रथम पिताके रहने से 
उसके द्वारा जो पीछेसे पैदा होता है, सो पुत्र कहलाता है। तहां 
कोई पुत्रको ही पिता बखान करे, यानो पिताका कर्ता पुत्रकों माने, 
तो कितनी अनसमझ मू्खंताकी बात होती है। हरहालतमें कार्य 
पीछेसे होता है, ओर कर्ता प्रथमसे ही मोजूद रहता है। परन्तु, संसार- 
के बीचमें पुत्ररूपले जो द्श अवतार उत्पन्न हुए, उन्हे ही अविवेकी 
गुरुवा लोगोंने मूढ़ताले हठ पकड़के जगत॒के पिता, कर्ता, परमात्मा, 
भगवान, परमेश्वर, इत्यादि नामोंसे कूठ ही महिमा बढ़ायके अठारह 
पुराण, शास्त्र आदि बड़े-बड़े ग्रन्थ बखान किये है, ओर वेदान्तियोंने भ्रम- 
से ब्रह्म वा आत्माकों ही जगत॒कर्ता कथन किये हैं। नरजीवको कल्पना- 
से वाणी द्वार वैखरीसे जो पेदा भया, सो बह्म, श्श्वर, खुदा, अवतार, 
आदि चाणीका कार्य अंशरूप होनेसे शाब्दका पुत्ररूपमे पैदा हुआ। 
परन्तु, बेपारखी लोगोंने उन्हें ही पितारूपमें जगत्‌कर्ता ठहरा करके 
माने हैं। महान धोखामें गिरे पड़े हैं। उसे पारखी सहुरुके सत्सहइसे 
निर्णय करके यथार्थ जानना चाहिये ॥ १२ ॥ 
दश चौबीस जगतमें जन्में | जगत कहो किन कीन्हा $॥ १३ ॥ 
सीकाः-- ग्रन्थकर्ता कहते हैंः-- हे अवतारोंको जगतकर्ता मानने 
बाले लोगो ! सुनो ! तुम्हारा माना हुआ मच्छसे लेके कल्कीतक मुख्य 
दश अवतार, और १. मनु । २. नारद । ३. विष्णु ( ऋषसदेव )। 
४. सनकादि । ५. मोहिनी । ५. कपिल। ७. व्यास । <. दत्तात्रेय । 
५. राजापृथु | १०. हयग्रीव । ११, वद्री । १२. हँस | १३. घन्वन्तरो । 
और १७. यज्ञ पुरुष, ये मध्यम (गौण) चौदह अचतार, और प्रथमके 
दृश मिलाके सब चोबोस अवतार हुए, वे तो समय-समयपर 
आगे-पोछे आके इसी जगतमें ही जन्मे वा जन्म लिये, तहा पूर्व 
कर्मालुसार देह धारण करके उत्पन्न भये, ओर खुख-दुःखादि फल 
भोगके आयु पूर्ण होनेपर देह छोड़के मर गये। देखो ! मच्छ 
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अचतार होनेसे पहले सारा संसार पिण्ड-ब्रह्माण्ड रहा ही । तुम्हारे 
ही कथनसे विष्णु, ब्रह्मा, शोषनाग, रूक्ष्मी आदि स्री-पुरुष सब रहें 
ही। समुद्र, पृथ्वी आदि भी रहा, खूये, चन्द्रादि खग्ोल भी रहे, 
वेदाँकी पुस्तक, ताड़ पत्रादिमें लिखा हुआ ब्रह्माके पासमें रहा, और 
शह्ुसुर आदि विरोधी पार्टीके लोग भी रहे। ऐसे महा ब्रह्माण्डम 
पीछेसे कहीं तुम्हारे मच्छु अवतारने जन्म लिया | इसी प्रकार कच्छ, 
वराह आदि सब देहधारी अवतार कर्मानुसार पीछेसे ही पंदा 
होते भये। अब जरा सोच-विवारके कहो कि-- इस पाँच तत्त्वके 
बरह्माएडरूप जगतकों किसने, केसे उत्पन्न किया ? क्योंकि, तुम्हारे 
चोबीसो अवतारोंके जन्म होनेके पहिलेसे ही सारा जगत्‌ ज्यां-का- 
त्यों ही था। फिर पूर्वमें ज़गतको सष्टिको किसने किया? यदि 
पाँच तत्त्व नहीं थे, तो वह कहां रहता था ? पॉँच तत्त्व कह्ासे 
लाया? अभावसे भावकी उत्पत्ति तो नहीं हो सकती हे। अतः तुम्हारा 
जगत्‌कर्ता मानना निरर्थक होनेसे मिथ्या है ॥| १३ ॥। 
कौन रूप कर्ताको कहिये | मोहि बतावो चीन्हा १? ॥ १४७ ॥ 
टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हैं।--- अगर तुम हठ करके जगत्‌का 
कर्ता कोई मानते ही हो, तो हे कर्तावादी ! उस कर्ताका खरूप 
कहो कैसा है ? साकार है कि-- निराकार है ? एकदेशी है कि-- 
सर्वदेशी है ? दृश्य है कि-- अदृर्य है ? देहधारी है. कि--- बिद्देह 
है? जड़ है कि-- चेतन्य है ? अब कहिये ! उस कर्ताका कोन रूप 
है? आकार, प्रकार, गुण, लक्षण उसका क्‍या कैसा है? क्‍या 
तुमने कर्ताकों ज़गत्‌ उत्पत्ति करते हुए अपने आखोंसे देखा है 
कौनसी चीज पहिले नहीं थी, जिसे कर्ताने उत्पन्न किया ? क्‍या 
आकाश ओर वायु नहीं थे ? कि अश्ि, जल, पृथ्वी नहीं थी, यदि 
ये तत्त नहीं थे, तो तुम ओर तुम्हारे इष्टकर्ता कहाँ ठहरे थे ! 
और कर्ताको सटृष्टि करते हुये तुमने नहीं देखा है, तो फिर तुमने 
किस प्रमाणसे मान लिया कि-- जगत्‌का कोई कर्ता है? ओर 
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कहो अभी वह कर्ता जीवित है कि नहीं ? कि मर गया है? भरे भाई ! 
कर्ताका कौन रूप कहते हो ? सो उसका चिन्ह वा लक्षण पहिचान 
ह करनेकी निशानी ठीक-ठीक खुलासा करके मुझे बताओ, समझावे॥ 
फिर मैं तुम्हें उसमेंकी कसर-खोट निर्णय करके बतलाऊँंगा। पहिले 
तुम मुझे उसका चिन्ह बतलावों ॥ १४ ॥ 


ब्रह्म कि इच्छा जगत कि उत्पति । गावो गाल बजाई ॥ १४ ॥ 


टीकाः-- ग्रन्थकर्ता कहते हैं:-- ( ऊपरके चौपाईमें कर्ताका 
चिन्ह पूछे ,थे, उस बारेमें कर्तावादी कहते हैं कि-- देखो '. 
महाराज ! आपने जो पूछे है, उसका उत्तर हम थोड़ेसेमे कह 
देते हैं;-- ) परब्रह्म, परमात्माकी स्वयं इच्छा भात्रसे यह सारे 
चराचर जगतकी उत्पत्ति हुयी है। ब्रह्म-परमात्मा सर्वेशक्तिमान हे 
वह जो चाहे सो कर सकता है, उसके लिये कोई बात कठिन वा 
असस्भव नहीं है । उसका रूप-- निराकार, निर्गुण है, परन्तु 
आचश्यकता पड़नेपर .वही जगतकर्ता अपने इच्छासे साकार 
रूपमे अवतार धारण करके भी प्रगट होता है, लीला पू्ण होनेपर 
फिर निराकारमे ही समा जाता है, इत्यादि वेद, शास्त्र, ढुरा | 
आदि धर्म प्रन्थोमें लिखा है, वही बात हम प्रमाण मानते है, 
इत्यादि उत्तर कहा। तहाँ प्रन्थकर्ता फिर कहते हैं कि-: हे 
कर्तावादी ! तुमने, त्रह्मकी इच्छासे जगत॒की उत्पत्ति होती है, ऐसा 
जो अभी कहा, सो तुम्हारा गाल बजाना निरथेक है। भरे! जो 
बात तुम गाल बजाय-बजायके राग-तानसे अलापते गाते हो; सो 
तो मिथ्या धोखा है, और जिसका तुम गुण गाते हो, उसमें तो कुछ 
भी सार नहीं है, असार है । भ्लमिक होके अभी तुम गाल बजायके 
मनमाने जो कुछ भी गाओ । परन्तु, उससे तुम्हारा कुछ भी छाम 
होनेका नहीं, आखिरमें हाथ कुछ नहीं आयेगा, जड़ाध्यासी होके 
देह छुटनेपर चोरासी योनियामे ही चले जाओगे ॥ १५ ॥ 
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ब्रह्म शब्द नपुंसक वरणहु | कोने अकिल चोराई १॥ १६ ॥ 

टीकाः- अ्न्थकर्ता कहते हैं:-- हे कर्ता ब्रह्मवादी ! तुम बड़े 
अविवेको मूढ़ बने हो। शब्दके अर्थपर तो तुम लोग कुछ भी ख्याल नहा 
रखते हो | मनमाने चैसे वकते जाते हो, इसपर भी पण्डित होनेकी 
दम्भ पकड़ते हो। सुनो ! व्याकरणकी रीतिसे “ब्रह्म” यह शब्दको 
पुरुषत्व लिज्ञसे हीन, क्लीव यानी नपुंसक-लिज्षवाल् अर्थात्‌ 
हिजड़ा वण न किया गया है, ओर कभी तो तुम खुद ही ब्रह्म शब्दकों 
नपुंसक > निरिच्छ, निष्कृय, निर्मुण, निराकार वर्णन करते हो। 
फिर पीछेसे उस बातकों भुलठाकर ब्रह्मकी इच्छासे ही जगत्‌की 
उत्पत्तिकी कथन गाल बजाय-बजायके कहते हो। अर भाई ! 
लुम्हारी बुद्धि-विचारको वा अक्लको किसने चुरा लिया हैं, वा कहां गायब 
हो गया है ? जैसे नपुंसकर्म सम्भोग करके सनन्‍्तान' उत्पन्न करते की 
इच्छा शक्ति प्रगट नहीं हो सकती हैं, उस वारेम वह असक्त 
निकम्मा रहता है। तेसे ही प्रकृति-पुरुषस परे माना हुआ ब्रह्म 
नपुंसक है, देहरहित निमुंण, निराकार है, तो फिर उसमें जगतू 
उत्पत्ति करनेकी इच्छा केसे, कहासे आयेगी ? देह-इन्द्रिय, चित्त- 
चतुएयके बिना भी कहीं इच्छा हो सकती है ? कदापि नहीं। अब 
कहो! तुम कितने बड़े भारी भूलमें पड़े हो ? गुरुवा ओर कल्पनारूपी 
चोरोने तुम्हारे अक्ल, समझ, बुद्धिरूपी पूँजीको चुराके तुम्हें 
मूँजी, उल्लू हीं बना दिया है, अब तो भी ख्याल करो, चेतो कि-- 
तुम्हारे अक़्को किसने हरण किया है ? ॥ १६ ॥ 
एंके ईश सकल घट व्यापिक | श्रुति कहे आबे न जाई ॥ १७। 

टीकाः-- ग्रन्थकर्ता कहते हैं:-- हे जिज्नासु सन्‍्तो ! अब 
इश्वरचादी, वेदवादोीकी कथन सिद्धान्त भी सुन लीजिये 
परमेश्वर कर्ता पुरुष है, चह ईश्वर एक ही सकक घर्टोघट चरायर 
विश्वम॑ स्चेत्र परिपूर्ण व्यापक है। अखण्ड निरन्तर एकरस, 
ओत-प्रोत भरा हुआ होनेसे बह कहींसे आता भी नहीं, और कहीं जाता 
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भी नहीं है। निराकार आकाशवत्‌ ज्यां-का-त्यों सदा व्यापक बना 
ही रहता है। ऐसा चेदमें लिखा है। सोई बात श्रुति प्रमाणसे 
पण्डित लोग कहते हैं, वा कहे हैं, ओर कह रहे हैं ॥ १७ ॥ 


जबहिं जीव यह काया त्यागे | ईशहि अछत गन्धाई॥ १८ ।॥ 


टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हैंः-- हे सन्‍्तो ! अब उस बातमें 
विचार कर लीजिये कि-- ईश्वर सर्वव्यापक है, तो प्रथम, जीव 
इस इझारीरकों छोड़ करके केसे ओर क्यों, कहाँ निकल जाता है ? 
दूसरा, जब यह कायाको त्याग करके जीव निकल जाता है, तब 
शरीर मुर्दा हो जाता है, सो क्‍यों होता है? तीखरा, इश्वर सर्वत्र 
व्यापक होनेसे जीवके देह छोड़नेपर भुर्दा देहमे भी उस इश्वरके 
अस्तित्व व्यापक गुण तो कायम ही रहता है, फिर उस शाक्तिमान्‌ 
ई/वरके मौजूद रहते हुए भी शरीर सड़ने, गलने लगना, देहमेंसे 
दुर्गन्‍्ध फैलना, विनाश होना, ऐसा क्‍यों होने लग जाता है ! जीव 
रहता है, तबतक तो देह खुन्दर ही रहता है। किन्तु, कमे-भोग 
पूरा होनेपर देह छोड़के जीव निकल जाता है। तब भी तो वहाँ 
ईश्वर रहता ही है। फिर ईश्रके, अछत “रहते हुए भी देह 
सड़कर दुर्गन्ध आने लगता है। इसीसे मालूम होता है कि-- 
व्यापक माना हुआ ईशखर मिथ्या कव्पनामात्र हे। उसके शक्तिका 
प्रत्यक्ष बोध कहीं किसीको नहीं होता है, वा नहीं हो सकता है । 
पैसा जान को | ॥ १८ ॥ 


ब्रक्ष कि छाया वरणहु माया । सो रूप बिहून बताई॥ १६॥ 
टीका:-- ग्रन्थकर्ता कहते हैं।--- हे श्रमिक, मिथ्यायादी, वेदान्तीः 
लोगो ! तुम लोग माया-प्रकृतिको, परब्रह्मकी छाया प्रतिबिम्ब वां 
परछाँही ठहराकर कल्पित वाणीका वर्णन करते हो। और, सो 
ब्रह्यकों, रूप बिहन -जिसका रूप-रेखा, आकार-प्रकार कुछ भी 
नहीं, रूपले रहित अरूप, यानी निराकार, नि्गुण, निरज्नन, बतलाते 


(१२४६ | संयुक्त घट ग्रन्थः | [ एकादश शब्दू-- 


मल व 
हो ! और चेद, शास्त्रोंमे भी ब्रह्मको निराकार आकाशवत्‌ ही बतलाया 
हुआ है। अब विचार करो कि-- बिना रूपवाले शूल्यका कहीं छाया 
या प्रतिबिम्ब हो सकता है ? कदापि नहीं हो सकता है । इसलिये 

आयाको अह्मकी छाया बतलाना भी सरासर मिथ्या है ॥ १९॥ 


बिना रूपको छाया नाहीं। शून्य समान सगाई ॥ २० ॥ 

टीकाः-- अ्न्थकर्ता कहते हैं:-- क्योंकि, जहां कहीं भी छाया 
'पड़ती है वा परछाहीं दिखाई देती है। सो साकार, दृश्य रूपवान' 
पदार्थोका ही होता है। बिना रूप, आकार और प्रकाशके न हानसे 
'तो कहीं कुछ भी छाया प्रगट होती ही नहीं हे । यह बात सब कोई 
ज्ञानते हैं। दिनमें सूर्यका प्रकाश ओर साकार पदार्थका सम्बन्ध 
'पाके एक भागमें छाया पड़ता है। तैसे ही राजिमें दोपक, चन्द्रमा 
आविके प्रकाश स्थूल् पदार्थमे पड़के दूसरे तरफ छाया दिखता 
है। परन्तु, बिनारूपके कहा हुआ ब्रह्मके छाया त्रिकालमें हा नहीं 
सकता है। अतः मायाकों बह्मका छाया मानना सरासर भूल हैं | 
परन्तु, अ्रमिक लोग शून्य आकाशचत्‌ बह्मको निराकार मानके 
घोखासे उसमें, सगाई > प्रेम, प्रीतिका सम्बन्ध' लगाये हैं, त्त्तिको 
शन्‍्य करके निर्विकल्प शून्य समाधिमें समाये, जड़ाध्यासी भये। इसीसे 
शेह छूटनेपर शुल्य गर्भवासमें ही जाके समाते हैं, बिता पारख ॥२०॥ 


बाजीगर सब पोथी पण्डित ! भानमतीके कल्ला ॥ २१ ॥ 


टीका+-- ग्रन्थकर्ता कहते हैः-- हे पारखहीन पण्डित लोगो ! 
बास्तवमें तुम सब बाजीगर वा मदारीके समान भूठा तमाशा दिखाके 
अज्ञानी लोगोंको भुलानेवाले ठग बने हो ! वेद, शास्त्र, पुराण, कुरान 
आदि तुम्हारी, सब पोथी पुस्तक, पत्रा आदि वह इन्द्रज्माल 
दिखलानेकी सामान सरीखी नकली हैं। और तुम्हारे भद्धेत, द्वैत, 
विसिष्ठाद्वेत आदि सब सिद्धान्‍्त भी सरासर, भानमतीके ८ ठग, 
घूते, बाजीगरके दिखाया हुआ, कला करामात, करा, फोशल, 
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खेल, तमाशाके सरीखी, भूटीवाणी कल्पनाका कथन, प्रतिपादनमात्र 
श्रम, धोखा ही भरा है । उसमें सत्य-सार कुछ भी नहीं है ॥ २१ ॥ 


कहहिं कबीर कोई नहीं चीन्हें | सब लोग कहें मल्ला ॥ २२ ॥ 


दीकाः--अन्थकर्ता भ्रीगुरुवद्यालसाहेब कहते हैं:--सहुरु श्रीकबीर- 
साहेबका कहा हुआ सत्य सिद्धान्त पारखपद बीजकमतको कोई भी 
विवेक करके चीन्हते, समझते तो नहीं है। भूलके सब लोग झूठे भ्रममे ही 
लगे हैं। जैसे बाजीगरके तमाशा भूठा होनेपर भी मूर्ख लोग उसे वाह 
भाई ! भला, अच्छा खेल दिखाया, कहके प्रशंसाकर रुपया, पैसा 
इनाममें दे देते हैं; ओर कोई सत्य उपदेशक आया, तो उसके बात भी 
नहीं सुनते हैं । तेसे ही पक्षपाती, अविचारी, अज्ञानी छोग उन घूर्त 
गुरुवा लोगोंके कला वा चालकों परखके कोई चीन्हते नहीं है । किन्तु, 
योगी, ज्ञानी, भक्त आदि किसी मतवादीके चेले होके उनका ही बड़ाई 
करनेमे लग जाते हैं। वाह गशुरुमहाराज ! आपने अच्छा उपदेश 
दिये, परमात्मा प्राप्तिके लिये अच्छा, उत्तम, भछा साधना बतलाये 
हैं, इत्यादि कहके सबे लोग, भल्ला-भल्ठा > अंच्छा-अच्छा पुकारके 
बड़ाईकी बात कहते हैं, ओर अम धोखेमें ग्रसित होके पड़ रहे है। इसी- 
से जीव अध्यासवश आवागमन चक्रमें पड़ रहे है । सहुरु श्रीकबीर- 
साहेयने वीजकम जो गुरुसुख निर्णय कहे हैं, डसको ये लोग कोई 
चीन्हते नहीं हैँ । बिना पारख सबै लोग वेद, ओर कुरनादिके वाणी- 
जालको ही अच्छा समझके भूले, और भूल रहे है। उसे पारखी सहुरुके 
सत्सड्म अच्छी तरहसे समझके भूल मिटाना चाहिये ॥ २२ ॥ 


॥ $&8 ॥ द्वितीय-शब्द ॥ २॥ ४8 ॥ 


?, पण्डित ! संशय गाँठि न छोरे.! ॥ २३ ॥ 


टीका/-- भ्रीगुरुदयारकूसाहेब कहते हैंः-- हे सलतो ! ये वेद, 
शा्रोंके श्ञाता पण्डित कहलानेवाले लोग पक्षपाती अविवेकी बने 
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हैं। इसीसे वे अपने हृदयसे भी संशयकी गांठि आन्तिकों खोलके 


अध्यासको नहीं छोड़ते है, ओर दुसरे मनृष्योंके अन्तःकरणकी भ्रम- 
भूल भी परखाके मिटा नहीं सकते हैं। बल्कि, और भी भ्रमाके छोड़ 
देते हैं। अथवा हे पण्डित! तुम लोग' वाणी-कठ्पना रूत संशयग्रन्धी को 
 परखके छोड़ते नहीं हो, इसीसे भवबन्धनमे ही पड़े रहते ही, तहाँ 
तुम्हारी पण्डिताई चालाकी कोई काममें नहीं आती है॥ २३ ॥ 
२, संशय सनकी गाँठ परी तेहि । दुविधा जलमें बोरे ॥टेक॥।२४॥ 
टीका*-- ग्रन्थकर्ता कहते हैं:-- जैसे सन पाठ, अम्बाड़ी, आदि- 
की रस्सी बनायी जाती है। उसमें सनसे बटी हुई रस्सीमें उलझके 
कहीं गाँठ पड़ जाय, कोई उसे सूखेमें न खोलके पानीमे बोरके, यानी 
भसिगोके खोलना चाहे, तो वह ओर भी मजबूत गाँठ हो जायगी 
इससे खुलेगी ही नहीं | उसका परिश्रम व्यर्थ हो जायगा। यदि रूखा 
ही खोले, तो खुल भी जाती है। गीला होनेपर अकड़के एऐंठ जाती हैं, 
फिर वह नहीं खुलती है। इसी प्रकारसे नरजीबोंकी हृदयमें, संशय < 
दुविधा, सन्देह, भ्रम, भूल, अध्याससे, सनकी > सनकपना, 
चञ्जलता, पागलपना;। विषयवासना, काम, क्रोधादि' तथा कव्पनादि 
चाणी-खानीकी बड़ीभारी, गाठि ८ उलझन, फेंसाव, जालोम जाके जीय 
गया है। तहाँ उस बन्धनरूप गांठ छुड़ानेके लिये अबोध मनुष्य 
सब गुरुवा लोगोंके पासमें गये। उन्होंने कर्ता परमात्मा, खुदा 
आदिकी दुविधामें डालके, जलमैर”-वेद, शास्त्र, कुरान आदिकी 
कल्पितवाणीमे लूगाके मनुष्योंको, बोरे  भ्रममें डुबा दिये, ओर 
भी अश्रमिक जड़ाध्यासी बना दिये। अथवा समन्मुखमें खानी जाल 
विषयोकी गाठि मनमें पड़ी थी, उसे पण्डितोने ब्रह्म, ईश्वरादविकी 
दुविधावाली वाणी कब्पनाके जलमें ले जाके बोर दिये। तहाँ विषय 
थीमें संशय-प्रन्थी मिलके बन्धन, और भी मजबूत हो गया। 
बिना. पारख इस डव् बन्धनोंसे कोई नहीं छूटे, और छूट भी नहीं 
सकते हैं। अत: परख करके .डस संशयको मिटाना चाहिये ॥ २४ ॥ 


ग्रन्थ: ६ | पारख सिद्धान्त दर्शिनी भ्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित। [१२४५] 
आर जलन सह किन गति कल कल एल जीट कक रहिए नल कक जहर 


३, जग उतपति कहें एक त्रह्मते । पुनि जगंमें त्र्म बताई ॥२४॥ 


टीकाः-- श्रन्थकर्ता कहते हैं:-- हे सन्‍्तो ! पण्डितोंके वह प्रबल 
संद्याय ग्रन्‍्थी क्या है? सो उसके बारेमें यहाँ कहते हैं, खुनिये! 
बह्मको कर्ता माननेवाले छोग कहते हैं कि-- एक ब्रह्म-परमात्मासे 
हो पिण्ड, ब्रह्माण्डरूप यह सारा जगत्‌ उत्पत्ति भया है, ऐसा 
कहे हैं। पुनि-फिर उसी कार्यरूप जगतमे ही कारण-कर्तारूप 
बह्मको परिपूर्ण व्यापकरूपसे रहा हुआ बताये हैं। अर्थात्‌ गुरुवा 
लोगोंने ऐसा कल्पना किये है कि-- पहले जड़, चेतनरूप जगत पदार्थ 
कुछ भी नहीं था, केवल ऋरह्म निराकार था। बहुत काल बाद ब्रह्ममें 
स्वाभाविक इच्छा उदय भयी कि-- “में एकसे अनेक जगत्रूपमें 
प्रगट हो जाऊँ |? तव उसी वक्त खारा जगत्‌ प्रगट हो गया। फिर 
जगतको देखके ब्रह्म खुश हो गया, ओर खयं भी उसी जगतमें 
समाके व्यापकरूपसे रह गया । उसकी छीला अपरस्पार है, 
इत्यादि प्रकारसे श्रमिकोंने बताये हैं ॥ २५ ॥ 


४, मुक्ति कहें अक्मके जाने | फिर चोरासी आई ॥ २६ ॥ 

टीकाः-- अ्रन्थकर्ता कहते हैंः-- ओर उसी ब्रह्मको वेदान्त 
प्रमाणसे अद्वेत जान लेनेसे बरह्मश्ानसे जीवोकी मुक्ति हो जाती है, 
ऐसा भी कहे हैं। जीव-ब्रह्मकी एकता करके तहाँ “अहं ब्रह्मास्मि, 
एकोब्ह्म द्वितीयों नास्तिः-- में ब्रह्म हैँ ! एक बह्म है, दूसरा कुछ 
नहीं; ऐसा भी कहा, तो भी ब्रह्मकी खभाविक इच्छासे जगत्‌ चौरासी 
योनियाँ बनकर वह ज्रह्म बननेवाला जीव घूम-फिरके फिर चौरासी 
योनियोंके चक्रमें ही गिर-गिरके चला आता है। अब कहिये ! ब्रह्मजश्ञान 
होनेसे भी क्‍या काम हुआ? कुछनहीं। बिना विचार यही सब संशय 
गाँटि पड़ी है, बिना पारख वह किसीके नहीं छूटती है । ब्रह्म ही 
श्रम है, तो उससे जगत्‌की उत्पत्ति क्‍या होगी? और, कर्ता सदा 
कार्यसे न्‍्यारा रहता है, वह कभी कार्यमें नहीं मिल सकता है, कुम्हार 

सं० नि० घट ० ७९-- 
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घड़ा बनाके कभी घड़ामे मिल नहीं सकता है। तो अह्म, जगतमें 
केसे मिलेगा ? और ब्रह्म निराकार है, तो फिर वह जाननेम॑ क्या 
आयेगा ? मिथ्या मानन्दीसे मुक्ति तो नहीं होती है। अत 
अध्यासी जीव फिर चारखानी चोरासी योनियोंमे ही चला 
आता है ॥ २६॥ 


५, जगको चार खानि चौरासी । बड़े-बड़े कहें सुजाना ॥ २७ ॥ 


टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हेंः-- हे सन्‍तो ! बड़े-बड़े ऋषि, 
मुनि, व्यास, वशिष्ठ, नारद, बाल्मिकी, पदशास्री, खुज़ानार-वदक 
अच्छे ज्ञानकार पण्डित वा विद्वान लोगोंने इसी जगत्‌ वा संसारकां 
ही चारखानी चोरासी योनियोका भूमिका वा घर कहे हैं, आर 
अभीके ज्ञानी, सुजान लोग भी जगत्‌को चौरासी योनियोंका अड्डा 
कह रहे है । जहा चारखानीकी बन्दी-ग्रहम जीव सब क्मानुसार 
बद्ध पड़े है। एक तरफ बड़े-बड़े छोगॉन तो ऐसा फेंसला करके 
कहा है ॥ २७ ॥ 


६, तेहि जगको बेराट बखाने । विश्वरूप भगवाना ॥ २८ ॥ 

टीका४- ग्रन्थकर्ता कहते हें।-- और दूसरे तरफ उसी चौरासी 
योनियोंकी घररूप जगतको ही विराट परमात्माक्ा सर्वाहु खरूप 
कथन करके उसे ही विश्वरूपम स्थित खास भगवान-परमात्मा 
बखान किये हैं। अब कहिये ! एक ही जगतको दो-दो प्रकारस 
मानना कितनी बड़ी भारी मूर्खता हे। यदि जगत्‌ ही विश्वरूप 
भगवानका स्वरूप है, तो फिर धघम-कर्म करके मुक्तिकी इच्छा 
करनेकी क्या आवश्यकता है? तहाँ ईश्वर प्रासिके लिये नाना 
साथना करना, फजूल हुआ कि नहीं ! | वही चारासी योतन्रियांका 
भूमिका हुआ, फिर भवबन्धनोंसे छूटना ही असम्भव हावेगा । अतः 
यह दो मुखकी बात भूठी हे। विश्वरूप भगवान, मानना कोरी 
कव्पनामात्र है, ऐसा जानिये | ॥ २८ ॥ 


प्रन्‍्थः ५ ] पारख सिद्धान्त द्शिनी भ्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित । [१२५१] 


७,नित उतपति नित पररूय होई। जाकी जगत ब्रह्म कहो भाई ! ॥ २६॥ 
टीका/-- भ्रन्थकर्ता कहते हैंः-- हे वेदान्तों भाई ! खुनो ! जहाँ 
नित्यप्रति काय पदार्थोंकी उत्पक्ति होती रहती है, अध्यासी 
जीव देह धारण करके चारखानियोंमे जन्म छेते रहते हैं, और 
नित्यप्रति कार्योका नाश वा प्रलय होता है, तेसे भोग पूरा होनेपर 
रत्यु भी होता रहता है। ऐसा बनाव-बिगड़ाव और आवागमन 
जहाँ लगा है, उसे ही संसार कहते हैं। जिसको सब कोई जगत्‌ 
वन्धनका घर कहते हैं, उसे ही तुम अपने मिथ्या भावनासे ब्रह्म 
कहते हो, तो भरा ! इससे कोन फायदा हुआ | जिसे सब विष 
कहते हो, उसे ही तुम अमृत समझके खाजाओ, तो क्या हानि 
नहीं उठाओगे ? अवश्य दुश्ख पाओगे। तेसे हे भाई ! जगतको ही 
ब्रह्म कहके माननेसे तुम्हारी मुक्ति कंदापि नहीं हो सकती है। 
ऐसा जान लो ! ॥ २९ ॥ 
८. विश्वरूप भगवान भयो तब । चोरासी केहि ठाई १॥ ३० ॥ 
टीका+-- अन्थकर्ता कहते हैंः-- इतनेमें भी तुम्हारे समझमे 
नहीं आता है, तो हे मूढ़ ! यह तो बतावो, यदि यह, विश्व सारा 
संसाररूप ही एक भगवान, ब्रह्म, परमात्माका विराट स्वरूप तुम्हें 
निश्चय भया है, यही बात ठीक है कहोगे, तब चारखानो-चौरासी 
योनियाके बन्धनकी जगह, नर्ककुण्ड, किस ठिकानेमें हुआ ! सब 
डसीके भीतर हुआ कि नहीं? फिर तो मुक्तिके लिये तुम्हारी साधनाएं 
पयत्न करना सब निष्फल व्यर्थ हो गया। व्यापक विराटरूप ब्रह्म 
माननेवालोंकी मुक्ति कदापि नहीं हो सकती है। अतः इस भ्रम 
धोखाको परखके त्यागना चाहिये ॥। ३० ॥। 
६, छिनमें जगको त्रक्न बतावो । छिनमें ईश बखानी ॥| २१ ॥ 
टीकाः-- प्न्थकर्ता कहते हैं:-- हे श्रमिक पण्डितो ! तुम्हारी समझ 
बुद्धि तो क्षणिक चश्चल हो गई है। किसी एक बातका भी तो निश्चय तुम्हे 
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: नहीं है । क्योंकि, कभी क्षणभरमें ही तुम सारा जगत्‌को एक अद्वेत 
ब्रद्मया खरूप कथन करके व्याप्रकरूपमें जगत्‌-ब्रह्मकों एक ही 
बतलाते हो, ओर कभी तो क्षणमरमे उस बातसे पलटके विश्वरूप 
साकार भगवान है, कहके जगतको ही विराटरूप परमेश्वर बस्ान 
करते हो । पूर्वके ऋषि-मुनियोने भी वेसे ही क्षणिक कव्पना प्रगट 
करके श्रुति, स्खतिमें वही बात वर्णन करके लिख रखे है । तहां 
ईश्वरको पुरुषरूपमें, और बह्मको नपुंसकरूपमें माने हैं। कहीं अहम, 
ईध्वरका लक्षण न्‍्यारा-न्यारा, ओर कहीं एक ही बतलाये है। कहाँ 
ब्रह्मसे ईश्वरकी उत्पत्ति, उससे प्रकृति आदि ऋरमसे जगत्‌की उत्पत्ति 
कहा है। घड़ी भरमें कभी जगत्‌को ही ब्रह्म कहते है, तो घड़ी भरमें 
उसे ईश्वरका स्वरूप वतछाते हैं। ऐसे आवबादब वकके बेंठेकानके 
बात कहते हैं ॥ ३१॥ 
१०, छिनमें जगतको जीव कहत हो । छिनमें माया मानी ॥३२॥ 
टीकाः-- ग्रन्थकर्ता कहते हैं।-- और कभी उस बातसे भी 
उलटके हे पण्डित ! तुम क्षण भरमें ही उसी जगत्‌को चारखानी 
चोगसी योनियोमेके जीव समूहके रहनेके, कम भोगनेके भूमिका 
कहते हो, ओर कभी तो परमाणु समूहचत्‌ सारा जगत्‌ दी जीवका 
सखरूप है, ऐसा कथन करते हो, ओर कभी क्षणभरमे ही उस 
बातको भी मिटाके माया-प्रकृतिके मुख्य सख्रूप ही यह जगत्‌ है, 
ऐसा मानते हो। कोई जगत्‌कों माया मानते हैं, तहों मायाकों 
जड़-चेतन्यसे विलक्षण अनिर्वचचनीय, अचिन्त्य शक्तिवाली माने 
हैं। कोई पाँचों तत्त्वॉके भाग कार्य-कारणकों भी जीव ही कहते हैं, 
और कहीं जीवको चैतन्य मानते हैं, तो कहीं उसे अंश, पराप्रकृति 
आदिके रुपमें जड़ ही ठहराते हैं, और कोई मायारूप जड़ तस्त्वोको ही 
सब कुछ सार मानते हैं । इंस तरह मनमाने, उठपटाइु, अण्टसभट 


मिथ्या कथन करके अपने भूले हैं, और दुसर्ोको भुला रहे हैं, 
- बिना विवेक ॥ ३२ ॥ 


प्रन्‍्थः ६ ] पारख सिद्धान्त दर्शिनी भ्रम विध्वंशिनीं सरल टीका सहित । [१२५३] 


_पष्यीकादादृश्यानकाकबप हा : 


११, जग छूटनकों शरण ईशकी । ईश ब्रह्म जग आया ॥ ३१३ ॥ 


टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हैं:-- हे पण्डित छोगो ! अबोध 
नरजीचोंको तुम लोग हरतरहसे भ्रमाते, भुलाते हुए ठगते फिरते 
हो। खंसारमे नाना दुःखोसे दुःखित मनुष्य वर्ग आयके जब तुम. 
लोगोंसे दुःख निदृत्तिका उपाय पूछते हैं, तब तुम छोग उन्हें ऐसा 
समझाते हो कि--- यदि जगतके समस्त दुश्खोंसे छूटना चाहते हो, 
तो परमेश्वरकी शरणागत होओ; ओर पुकार-पुकारके कहो कि-- 
“है हरिः | त्वमेव शरणं अहं” तब दयालु ईश्वर तुम्हे जगत्‌ दुःखोंसे 
छुड़ा देंगे, इत्यादि उपदेश देते हो। जब उसके शरण-ग्रहण करन्ेके 
लिये कोई जिशासु मनुष्य इश्वर ओर ब्रह्मकी खोजी, तलाशी करते 
हैं। चारों दिशाओंमे चार धाम, चौंसठ तीर्थोमें घूम-फिरके आते हैं, 
वहाँ पानी, पत्थरादि अष्ट प्रतिमाके सिवाय और कुछ हाथ नहीं 
आता है। तब तुम्हारे गुरुवा छोगोंके शरणमे आके उनका पता 
पूछते हैँ-- तव तुम लोग अन्‍्तमें वेद्-वेदान्तके प्रमाणसे निर्णय 
करके “सर्वंखल्विदंत्र्म नेहनानास्ति किचन”-- सर्वेरुप एक 
बढ ही है, नानात्व ओर कुछ भी नहीं है । “एकोब्रह्मद्वधितीयोनास्ति” 
एक ब्रह्म है दूसरा कुछ नहीं है। “ईशावास्यमिदसर्वे यत्किश्व 
जगत्यां जगत्‌ ॥” ईं० ड० १॥ --पिण्ड, ब्रक्माण्डरूप इस जगतूमे 
स्थूल-सक्ष्मादि, इश्य, अदृश्य जो कुछ भी पदार्थ है, सो वह, सब 
ही पिराटरूप परमेशखवरका ही खरूप है, ऐसा जानो ॥ इत्यादि 
निर्णयसे जो ठहराया, सो ईश्वर और ब्रह्म दोनों ही जगत्रूप. 
बनके आया, अतः जगत्से न्यारा तो वे हुए ही नहीं ॥ ३३ ॥ , 
१२ का की शरण जाय दुःख छूटे । मोहि कहो कर दाया!॥३४॥ 

टीकाः-- प्रन्थकर्ता कहते हैं।-- हे पण्डित | अब कहो तो भला !- 
तुम्हारे ही निर्णयसे जगत्‌, ईश्वर, अह्म, ये तीनोंके खरूप णक 
हुआ, सिफ नाम मात्रका फरक हुआ। अब किसके शरणमें जायके , 





[१२५४] संयुक्त प्रद अन्य: | [ एकादश शुकद्वद्‌>>« 


जगवके त्रयताप, जन्म-मरणादिका दुःख जीवोका छूटेगा ? तुम तो 
वेद, शास्रादिके ज्ञाता, घुरन्धर विद्वान हो, अतः हे पण्डित ! मुझे 
दया करके इस दाह्लाके समाधान तुम खुलासा करके कही ! कोई 
अपनेसे भिन्न समर्थ देहधारी मनुष्य हो, तो उसके शरणमें ज्ञाया 
भी जा सकता है, ओर वह भी अपने शक्तिभर सहायता भी कर 
सकता है। परन्तु, यहाँ तो चेसी बात नहीं है। बिलकुछ उसके 
विपरीत बात है । जीवोने जगतमे कर्मानुसार दुःख पाये, तो उससे 
छूटनेके लिये गुरुवा छोगोने ईश्वरकी शरण बताये । तहाँ जो निर्णय 
किया, तो वह इंश्वर वा ब्रह्म, जगत्रूप ही ठहरा। अब किसकी शरणमें 
जायके जगतके दुःख छूटे ? किन्तु, ऐसी हालतमें वह दुःख कभी 
छूट नहीं सकेगा ॥ ३४ ॥ 
१३ निज हित कोई विदेश गया जो | वहाँसे कोई जो आया ॥३५॥ 
टीकाः-- ग्रन्थकर्ता कहते हैं:-- हे सन्‍्तो ! दृष्टान्तमें जैसे कोई 
पुरुष अपने हित, ख्वार्थंके वास्ते धन कमानेके लिये विदेश वा दूर 
देशमे चला गया, तथा उसने वहीं विदेशमे ही अपना धन्धा 
कारोबार जमा लिया, खूब सम्पत्ति इकट्ठा करके आरामसे रहने 
लगा । कुछ कालके बाद वहाँले उसके द्वेषी, प्रतिद्वन्दी कोई मनुष्य 
व्यापारको निकाला, सो घूमते-घूमते जो कि, उसके गाँव-घरमें भी 
आ गया । छोगोंसे पता चला कि, शिवदत्तको वह जानता है, जहाँ 
वह था, वहां पासमें शिवदत्त रहता था। तब उत्सुकतापूर्वक्१च उस 
परदेशीसे शिवदत्तके पिता-मातादि परिवारोंने आके पूछा कि-- 
कहिये महाशय | आप हमारे पुत्र शिवदत्तके हाल, समाचार 
जानते है? वह किस हालतमें है? उसका सन्देशा कुछ लाये हैं, 
तो बतलाइये ? इत्यादि बात पूछने लगे । उसके उत्तरमें वह देंषी 
पुरुष बोला कि-- खुनिये ! वह शिवदत्त भी अब कुछ दिलोंमें यहाँ 
आता ही होगा । ऐसा खुनके परिवारके लोग खुश हुये। फिर कहा 
कि-5 वह रोगी होनेसे बड़ा दुःखी है। तब वे छोग भी दुःखी 


अन्थः दे ] पारख सिद्धान्त दर्शिनी भ्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित । [१५५५०] 





होने लगे। कुछ देखे फिर बोला कि-- अरे ! जबसे उसका 
कहीं पता लगता ही नहीं कि, कहाँ रहता है । ऐसा खुनके 
घरवाले उदास हो गये । फिर थोड़ी देरमे उसने कहा कि-- हा! 
ही ! सुनो ] चह शिवद्त्त तो अकालमें मर गया, ऐसा खुननेमें आया 
था, जैसा हो भगवान जाने ! मसुृत्युक्रे भूठे समाचार सुनके परिवारके 
छोग रोने-चिक्लाने छगे । सब शोकसागरमे डूब गये । इन्होंने उसका 
कुशल समाचार पूछा, तो उस द्वेषीने चार विधिसे बोल दिया। किन्तु, 
एक बानका भी निश्चय करके नहीं बताया, अब कहो ! उसके समा- 
चारसे कौन स्थिति उन्होंने पाये ? कुछ भी स्थिति नहीं पाये, और भी 
भ्रम चक्रमे पड़ गये । 

तैसे ही सिद्धान्तमें जो कोई मुमुक्षु अपना हित-कल्याण वा मुक्ति 
प्राप्ति करनेके लिये विरेशरूप गुरुषवा छोगोंके सद्गतमें गये। वहाँ वेद, 
शास्त्र आदिको पढ़ते हये जीवन बिताने रंगे, और दूसरा सत्सड्जी पारस्ी 
साधु-सहुरुकी सत्सहृुमे छगके सह्ुणोंको धारण कर निज स्थितिमें 
सुखी रहने लगा। उधर वेद,शास्म्रोंके पढ़नेवाला इसका द्वेषी बना । 
पण्डित होकर वह गाँव-गाँवमें घूमने लगा। चहाँ गुरुकुलसे एक 
बड़ाभारी पण्डित आया है, ऐसा संसारमे प्रसिद्धिं हो गया. वहाँ उसके 
पाससे होकर जो कोई गाँवमें आया, उसने उसकी बड़ाई ही किया ॥२०॥ 
१४, पूछे कुशल चार विधि बोले। कहो कौन थिति पाया १॥ ३६॥ 

टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हैं:-- तब ओर जिज्ञासु मनुष्य भी उस 
पण्डितके पासमें आके पूछने रंगे कि-- हमारा जीवका कुशल केसे 
होगा ? है पण्डितजी ! कृपा करके बतलाइये ! तब उसने चार विधिसे 
चार चेंदोंका सिद्धान्त कहा-- ऋग्वेद्से-प्रज्ञानं ब्रह्म॥ यजुर्वेद्से-- अहं 
ब्रह्माश्मि ॥ अथर्ववेदसे-अयमात्सा ब्रह्म ॥ सामवेदसे-- तक्वमसि | 
लिसका अर्थः-- प्रज्ञा वा वुद्धिरूप शानस्रूप ही ब्रह्म है। में ही ब्रह्म 
हूँ ! यह आत्मा ही बह्म है । तू वह ब्रह्म है। ऐसा बताके भझुलाया ॥ 
अथवा १. जगत्‌ ही ब्रह्मरूप है। २. विराटरूपमें जगत्‌ सब ईश्वरका 


[१५५६] संयुक्त घट्‌ ग्रन्थः । [ एकादश शब्द-- 





स्वरूप है, इसीसे विश्वरूप भगवान है। ३. ज़गत्‌ चारखानी चौगसी 
योनि है, सो जीवका रूप है। ४. यह जगत्‌ तो मिथ्या मायाका पसारा 
मात्र है। ऐसे चार प्रकारसे बतलाये हैं ॥ अथवा--१. देहवबादमें-- 
स्थूल देहको ही अपना खरूप माने हैं। २. वीय॑बादमे चीयका ही 
श्रेष्ठ ठहराये हैं । ३. तत्त्ववादमे तत्त्वसे बढ़के ओर कुछ भी नहीं 
है, ऐसा कहा है । ४. शून्यवादमे शून्यकों ही स्वोपरि कहा है । एस 
चार प्रकारसे बोले हैं ॥ अथवा--१, वेदान्ती छोग अद्वेत मतकों 
सिद्ध करते हैं। २, उपासक भक्त लोग द्वैतवादकों मानने हैं। 
३. रामानुजी, आयसभाजी आदि विसिष्टाह्“ेलवादकों स्वीकार करते 
हैं। ओर ४. वाममार्गी और नास्तिक लोग पञ्ञमकार सचनस ही 
लाभ, गति मानते हैं । इस तरह कुशल पूछनेवाले जिशासुओंकों 
गुरुवा छोग चार-चार विधिसे बताके जहाँ-तहां भटकाते हैं। भव 
कहो उसमें लगने वाले भ्रमिक लोग कौन, किसने, निजस्वरूपकी स्थिति 
पाके मुक्ति पाये ? बिना पारख, किसीने भो स्थिति नहीं पाया। जड़ा- 
ध्यासी हो नाहक जन्म गँवाया, चौरासी योनियोंम झुलाया ॥ ३६ ॥ 
१५, ज्ञान कहानो अद्बुद बानी । स्थिति विनु भये दखारी ॥|३७॥ 
टीकाः-- अ्न्थकर्ता कहते हैं:-- हे जिज्ञास सन्‍्तो ! ग़ुरूया 
लोगोंने वेद-वेदान्तसे बह्मज्ञान विषयक कहानी जो कहे हैं, सो 
वाणी अद्बुद्‌ 5 आश्रयमय बुद्धि विचारसे हीन पागलोकी प्रलापके 
तरह ही बके हैं। क्योंकि, विवेक करनेसे उसमें कुछ भी सार 
दिखाई देता नहीं है। ब्रह्म चराचरमें सर्च सम-समान पूर्ण भरा 
हुआ है। उसके विना कहीं अणुमात्र भी जगह खाली नहीं हैं, सो 
ब्रह्म मं ही हूँ! और तू ही त्रह्म है! सब जगत्‌ ही मेरा खरूप है ! 
इत्यादि अदूबुद्‌ बानी कहे हैं। परन्तु, निज खय॑ सखरूपकी पारख 
स्थिति प्राप्त भये बिना श्रमिक जड़ाध्यासी होकर व्यर्थ ही नर-जन्म 
बिताये । शरीर छूटनेपर चोरासी योनियोंमे जाके, दुखारी दुखों के 
भोगी भये, और दुःख भोग ही रहे हैं। अर्थात्‌ ऋद्यशानकी जाश्यय॑- 


प्रन्थः ५ | पारख सिद्धान्त दर्शिनी भ्रम विध्यंशिनी सरल टीका सहित । [ १५५७ | 


लक की कि अमल नलक रन जीत अप किस शन सकल आल पक 5<* 
मय वाणी वेदान्तका कथन तो खूब किये हैं। परन्तु, खरूपकी 
स्थिति न होनेसे वे सब आवागमनमे पड़के दुशखित भये और हो 
रहे हैं, बिना पारस ॥ ३७ ॥ 


१६, कहहिं कबीर समुझिसि कहु पण्डित! साँच एक कि चारी ! ॥३८॥ 

टीकाः-- यहापर गुरुदयालसाहेब कहते हैं कि-- हे पण्डित ! 
सहरु श्रीकवीरसाहेवरने जो पारख निर्णय कहा है, उसको समझ- 
वृझ्क कहो, तुम्हे क्या बोध भया है? नित्य-सत्य वस्तु एक है, 
कि चार हैं ? अथवा, चार वेदोंका कहा हुआ, चार महावाक्य सच्चा 
है कि-- तुम्हारा माना हुआ एक परमात्मा सच्चा है? सो कहो | 
अथवा, चारखानियांके न्‍्यारे-न्यारे जीव सत्य है, कि सबको गोलमाल 
करवे माना हुआ एक ब्रह्म सत्य है? सो कहो । अथवा, एक नरजीव 
जिसने वेद वनाया, सो सत्य है कि-- चार वेद सत्य हैं! सो 
कहो । अथवा, एक पारख़ सिद्धान्त सत्य है कि-- चार अन्य कह्िपत 
सिद्धान्त सत्य हैं? सो इस बारेमें तुम्हें क्या निश्चय होता है! 
केस होता है? चह समझ-वूझके हे पण्डित ! प्रमाण देके कहो ! 
आर पशक्षपातकों व्यागके, सत्यसारकों ग्रहण करो, तभी हित होगा, 
सा जाना॥ २८ ॥ 


॥ # ।। तृताय--शब्द ॥ ३ ॥ हे 


१, सन्‍्तो ! साखी सब कोह गाव ! ॥ ३९ ॥ 


टीका।-- भ्रीगुरूयालसाहेव कहते हैं: हे जिशासु सन्‍तो ! 
साखी, दाब्द, कवित्त, सबेया, दोहा, छनन्‍्द “आदि पदोंकों तो सब 
कोई मर्जेसे जिसको जो भाया, सो गाते-खुनाते, कीर्तन, कथा आदि 
करते फिरते हैं। परन्तु, रहनी-रहस्यथकों धारण किये बिना वे नष्ठ- 
अप्ट हो जाते हैं। तहा सहुरु श्रीकबीरसाहेबने बीज़कमे खुलासा 
करके कहे है, सो सुनिये [-- 


[१२५८] संयुक्त षट्‌ ग्रन्थः । [ एकादश शब्द-- 





साखीः:-- ७ “गावे कथे विचारे नाहीं, अनजानेका दोहा ॥| 
कहहिं कबीर पारस परसे बिना, जस पाहन भीतर लोहा || ” बी० सा० २४९॥ 

इस प्रकारसे साखी तो सब कोई गाते, कथते हैं, परन्तु, अर्थका 
विचार तो कुछ करते ही नहीं हैं। अनजानमे दोहरा खानी, चाणी जालमे 
पड़ जाते हैं, ओर कभी भववन्धनोंले छुटकारा नहीं पाते है । अथवा, 
घट्दर्शनोंके भेषधारी साधु-सन्त लोग सब कोई सर्वेका साक्षी एक 
परमतत्त्व परमात्मा है, ऐसा कहके अनुमान, कल्पनासे सब उ 
गुणानुवाद गाये, वा गाते हैं, और गा रहे हैं। परन्तु वह स्ताक्षी 
कैसा है? साक्षीका लक्षण फ्या होना चाहिये? इसका भेद ये 
कोई जानते ही नहीं हैं। बिना विवेक भूल-भ्रुकैयाके चक्रमे पड़े 
हुए हैं ॥ ३९ ॥ 
२, जो कोई साखी ताहि बतावे | सो वादी मरमाव ॥टेक।।७०॥ 

टीका+-- ग्रन्थकर्ता कहते हैं+-- हे सन्‍्तों! जो कोई योगों, 
ज्ञानी, भक्त लोग अनुमानसे, ताहिर उसी कहल्पित ब्रह्म, आत्मा, 
ईश्वर, खुदा, आदिको, साखी > साक्षी, सर्वद्र॒ष्टा त्रिकालश, बतछाते 

सो मिथ्या मानन्दी मनका अ्रममात्र ही है। इसीसे, वादों 
वे मतवादी व्यर्थ ही अविवेकसे अपने भ्रममे पड़ ज्ञान हैं, आर 
दूसरोको भी भ्रमाते, भुलाते हैं, ओर जो कोई पारखी सन्त सत्य- 
न्‍्यायकी बात बताते हैं, साक्षी चेतन्य जीव ही सत्य है, जीवसे परे 
ओर दूसरा कोई साक्षी नहीं है। ऐसा दरशाते हैं। सो निर्णय 
सुनके मतवादी लोग घबरा जाते हैं, अपने मतकी पुष्ठीके लिये चेंद, 
शासख्रादिका प्रमाण देके एक-दूसरेको श्रमाते फिरते हैं, ओर जा 
कोई साखी तो कहते है, परन्तु, उसका यथार्थे अर्थ जानते नहीं 
' हैं, उद्टी समझ रखते हैं । यदि उन्हें सच्चा अर्थ बता दिया जाता है, 
तो वे मतवादी तिलमिलाके चक्कर खा जाते हैं, श्रममे पड़के पछाड़ 
सा जाते हैं। अतः बिना पारख साक्षी जीवकी चह कठिन भ्रम, 
भूल छूट नहीं सकता है ॥ ४० ॥ 


प्रभ्थः ५ ] पारख सिद्धान्त दर्शिनी प्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित। [१२००] 





३, सो बादी कोई चीन्हत नाहीं | ब्रह्मा विष्णु महेशा || ४१ ॥ 


टीकाः-- ग्रन्थकर्ता कहते हें:-- हे सन्‍तो! मतवादी श्रमिक 
लोग व्यर्थंके वाद-विवाद करते फिरते हैं, तहाँ ब्रह्म, ईश्वरादि 
मानन्दी, कल्पनाके झगड़ा अखसार है, उसे माननेवाले जीव ही 
सत्यलार है। परन्तु, डसे कोई चीन्हते वा पहिचानते नहीं हैं। 
व्यथंके आत्मवाद, बह्यवाद, करते हैं, सो तो धोखामात्र है, 
किन्तु, उसे कोई चीन्‍न्हते नहीं हैं | अह्मा, विष्णु, महादेव भी प्रथम 
उसी धोखाम पड़े रहे। कमवादसे ब्रह्माने ब्रह्मको ही साक्षी कर्ता: 
माना है। उपासनावादसे विष्णुने आत्माको ही साक्षी ठहराया है। 
और थोगवादले महेशने भी निर्विकतप ब्रह्मको साक्षी माना है। 
फिर उन्होंने वही उपदेश जगतमे अन्य छोगाँको दढ़ाये हैं। पश्चातके 
ओर मतवादो लोगोंने भी उन्हीं ब्रह्मादि तीनोंको ही साक्षी परमात्मा- 
रूप ठहराके माने हैँ। ऐसे सो उस श्रमकों वादी छोग कोई नहीं. 
पहिचानते है, ब्रह्मादि भी उसी भूलमें ही पड़े थे ॥ ४१ ॥ 


४. तीनों न्‍्याव निवेरन लागे | कहि साखी उपदेशा | ॥ ४२ ॥ 

टीकाः-- अन्थकर्ता कहते है।-- ओर हे सन्‍तो !, तीनों >- बह्मा, 
विष्णु, महेश इन तीनोंने जब संसार प्रपश्च, झगड़ाका न्याय, निर्णय, 
निवेरा, करने लगे, तो अन्तमें एक आत्मा, साख्री >सबका साक्षी 
है, सूत्रमणि न्‍्यायसे घट-घटठ बाली है, ऐसा उपदेश कहे है । 
आत्मा सात्नीके ऊपर ही उन्होंने विश्वास करके फिर मत-मतान्तरों- 
का विस्तारसे फैसला किया है। परन्तु, यह नहीं पहिचाने कि, 
वादी, प्रतिवादी दोनों पक्ष खतन्‍त्र होते छे, तब तीखरा खाक्षो 
उसके होता है। यहाँ तो वादी-प्रतिवादीका पता ही नहीं है, सारा 
चराचरको ही साक्षीखरूप आत्मा माने हैं। अब बताइये [एक 
आत्माके सिवाय दूसरा कुछ नहीं है, तो साक्षीखरूप आत्मा है, 
कहके किसने, किसको उपदेश दिया? उपदेश देने, लेनेचाला, 


[ १२५६० | संयुक्त पट अन्थः । [ एकादश शब्द -- 





दोनों न्‍्यारा-ज्यारा हुआ कि नहीं? फिर एक भद्वेत कद्दना, तथा 

साक्षी बताना कितनी बड़ी भारी भूल है। सो अऋह्मादि भी व्यर्थके 

घोखामें ही पड़े थे, उस श्रमको उन्होंने नहीं पहिचाना । अभी उनके 

अज्॒यायी वैसे ही वाद-विचाद, व्यर्थके बकवाद करके घोखेम ही 

पड़े हैं, बिना पारख ॥ ४२ ॥ 

४, सनकादिक वशिष्ठ व्यास घ्रुनि । नारद शुक मुनि ज्ञानी ॥४३॥ 
ठीकाः-- अन्थकर्ता कहते हैं: हे सन्‍तो ! प्राचीनकालके 


ऋषि, मुनि, जानी, ध्यानी, योगी, भक्त, कर्मी, ग्रहस्थ, साधु, 
संन्‍न्यासी, त्रह्मचारी इत्यादि सब कोग एक आत्मा साक्षी मान- 
मानके भ्रम चक्रमे ही पड़े रहे। बिना पारख उन्हें निज्ञ सत्य- 
स्वरूपका बोध नहीं हुआ है | तहाँ उनमेंसे मुख्य-मुख्य थोड़े छोगोकि 
नाम ओर संक्षिप्त परिचय दरशाते है, सो खुनिये ! :--- 

बह्मादि तीनों गुरुषा छोगोंके नामतो ऊपरके चापाईमे कहा ही ज्ञा 
चुका है । अब उनके सनन्‍्तान तथा अनुयायी छोगोंके नाम कहते हैं । 

१, सनकादिक+-- सनक, सनन्‍दन, सनातन ओर सनत्कुमार, 
ये चारों भाई बह्माके प्रथम मानस पुत्र कहलछाते हैँ । वे सदा पाँच 
वषके कुमारके समान टिंगने, अथवा विपय-चिकारसे रहित शुद्ध 
अन्तःकरणवाले रहे, ऐसा कहा है। उन्हें ज्ञानी आर भक्ति-मार्ग के 
मुख्य आचाये, भक्ताभ्रगण्य माना है, ( विस्तार बेरग्यशतकमे छिस्ता 
जा चुका है | ) इत्यादि ॥ 

२, चशिप्ट:-- मिशत्रावरुणसे वशिष्ठज्णीकी उत्पत्ति कही गयी है, 
ओर फिर निमिके शापसे देह त्यागकर थे आग्येय-पुत्र हुय । चेसे 
वे खष्टिके प्रथम कब्पमे ब्रह्माजीके मानसपुत्र थे। उनकी पलीका 
नाम अरुन्धती था। वशिष्ठ सू्यचंशके पुरोहित थे। कर्मनिष्ठ 
तथा ब्ह्मज्ञानी थे | शत्रुताके कारण विद्वामित्रनें सौ पुत्र चशिप्ठके 
मार दिये थे। तो भी थे क्षमा करते रहे । किन्त, गुणपग्राही हानेसे 
णकान्तमे विदश्वामिनत्रके तंपस्यथाकी प्रशंसा किया, जिसे खुनके 
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विद्वामित्र आके उनके चरणोंमे पड़े, ओर वशिष्ठने जो रामचन्द्रको 
ब्रह्ाश्ानका उपदेश दिया, सो बड़ा पुस्तक योगवाशिष्ठमे लिखा है 
इत्यादि वर्णन हुआ है ॥ 

३. व्यास मुनिः-- वशिष्ठके पोच् पाराशर मसुनिके वीय॑से 
सत्यवतीके गर्भसे व्यासका जन्म हुआ। एक द्वीपमें व्यासजीका 
जन्म हुआ था, इससे उनका नाम द्वेपायन पड़ा है, ओर शरीरका 
इयामचर्ण होनेसे कृष्ण-द्वेपायन' नामसे भी कहे जाते हैं, और वेदोंका 
विभाग करनेसे चेदव्यास भी कहलाये हैं। उन्होंने वेदोँंका चार 

भागोमें वर्गीकरण कर दिया। फिर महाभारत, महापुराण और 
भागवतादि अ्रन्ध बनाये, ओर अठारह पुराणोंकी रचना भी व्यासके 
मामसे ही हुई हैं। वेदान्त अन्थमे उत्तरमीमांसा ( बह्मखूत्र ) 
व्यासक्ृत माना जाता है। शुकदेव आदि कई एक इनके पुत्र उत्पन्न 
हुए हैं। व्यास कमेकाण्डी, भक्त ओर ज्ञानी बने रहे, इत्यादि कहा है ॥ 

, नारदः-- पूर्वकल्पमें नारद उपबहण नामके गन्धवें थे। 
ब्रह्माकें सभामे अनुचित काम-चेश करनेसे उसे शूद्र योनिमें जन्म 
लनेका ब्रह्माने शाप दे दिया | डसीसे थे शूद्वा दासीके पुत्र हुए, ओर 
सनन्‍्तोंकी जूठन खाते हुए भक्त बनके रहे | कुछ कालमें माँ मर गयी, 
ता जज़लमे जाके तपस्या करते रहे, कालान्तरमें झुत्युको 'प्राप्त हुये । 
दुसरे ऋव्पमे नारद बह्माके मानस पुत्र होके उत्पन्न हुए, ओर भक्ति- 

माग में अग्नसर हो गये। व्यासको भागवत बनानेकी प्रेरणा किया। 
प्रह्लादकी माता कधायूको तथा बालक प्रह्मादकी भी उन्होंने भक्तिका उप- 
देश दिया। तथा ध्रव भक्तको भी भक्तिमार्ग बसाये। दक्षके सब पुत्रोंको 
उदासीम भक्त बना दिया। जिससे कुपित होके दक्षने तुम दो घड़ीसे 
अधिक कहीं ठहर नहीं सकोगे |” ऐसा शाप दे दिया। एक समय 
मायाको जीतनेका उन्हें अभिमान हुआ, जिससे विष्णुने युक्तिसे उनको 
शिरा दिया। तहाँ वे नारदी रहती बनके ठुःख् पाये, ओर श्रीनगरकी राज- 
कन्याकोी देखके मोहित होके विष्णुसे रूप मॉगकर स्वयंवरमे गये, वहा. 
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अपमानित होके खिखिया गये, इत्यादि कथा पुराणोमे|ं बहुत्तसी 
अ्रचलित हैं। नारद मुख्य करके भक्त हुए थे ॥ 

५, शुकमुनि ज्ञानीः-- शुकदेवकी जन्म सम्बन्धी विविध कथाएँ 
'विभिन्न पुराणोंमं एवं इतिहास अ्न्थोंमे मिलती हैं | कहां लिखा है 
'किः-- एक लीला शुक था, एक समय महादेव पार्वततीको अमर कथा 
'खुना रहे थे, वह शुक भी उड़ते-घूमते वहाँ पहुँच गया। पार्व॑तीकों 
नींद आ गई, तो वही शुक बीच-बीचमें हुँकार भरने लगा। अन्त 
महादेवको मालूम हुआ, तो त्रिशूछ उठाक वे उसे मारनेंका दोड़े, 
बह उड़ता हुआ भागा, और आके व्यास पत्नोके मुखसे उनके उद्रमे 
प्रविशष्ट हो गया, और माता चटिकाके गरभमें बारह वर्षतक बेठा रहा । 
पश्चात्‌ बहुत समझानेपर गर्भसे वह बाहर आया, ता फिर भार बेस 
ही जहुलके तरफ चला गया, इत्यादि ओर भी बहुत प्रकारके कथा 
कल्पित वर्णन किये हैं। शुकदेव वारछ-त्रह्मचारी, महामुनि, ज्ञानी, 
अबवधूत विरक्त रहे | व्याससे ही पीछे भागवत पढ़, व्यासके कहनस 
'ज्मकके पास जाके उन्‍हें गुरु मानके आत्मज्ञानका उपदेश खुनके 
'सन्देह मिटाये, ओर राजा परीक्षितको भी सात दिनामे भागवतका 
'कथा सुनाये । ब्रह्मज्ञानियाँमे अग्मगण्य माने गये है, इत्यादि कथा वर्णन 
भया है, ( विस्तार चेराग्यशतकरमम लिखा हैं। ) सो जानिये ! ॥ ४३ ॥ 
६, याज्ञवल्क्य जनक दत्तात्रेय | कहि साखी सहिदानी ॥४४॥ 

टीकाः-- अ्रन्थकर्ता कहते हैं।-- ओर ६. याश्ववव्कय:-- प्राचीन 
समयके ब्रह्मवादियोंमे मुनि याशवव्क्य प्रसिद्ध भया हैँ। ऋषि 
चैशस्पायन इनके मामा रूगते थे। मेच्रेयी और कात्यायनी उनकी 
ये दो पत्नियाँ थीं। जनकके समभामें बहुतोंकों इन्होंने शाख्म्रार्थमे 
परास्त किया, ओर राजा जनकके भी - विविध शाक्षाओंका समाधान 
करके सन्‍्तुष्ठ किया | जनक उन्हें गुरु मानता था। अन्तर ग्रहस्थाश्रम 
त्याग करके संन्‍्यासी हुए, योग साथनोंमें लगे, उसीरस जीवन 
बिताये । इसीसे ये योगेश्वर याज्षवस्क्‍य प्रख्यात भये, इत्यादि और 


ग्रन्थः ५ ] पारख सिद्धान्त दशिनी प्रम विध्यंशिनी सरल टीका सहित। [१२६३] 





भी बहुत सी कथा वर्णन भया है || 

७. जनकः-- महाराज निर्मिका शरीर भमनन्‍्थन करके ऋषियोंने 
जिस कुमारको प्रगट किया, चह जनक” कहा गया। माताके देहसे 
न उत्पन्न होनेके कारण (विदेह' ओर भन्थनसे उत्पन्न होनेके कारण 
मैथित्ाः भी उनकी उपाधि हुई, ऐसी कव्पना किये हैं। इस बंशमे 
आगे चलकर जो नरेश हुए, वे सभी जनक ओर विदेह कहलाये । 
इसी वंशमे उत्पन्न सीताजीके पिता महाराज जनकका नाम 
सीरध्चजः था। वे बड़े ब्रह्मज्ञानी, वेदान्ती थे। समय-समय पर 
बड़ी-बड़ी सभा एकत्र करके बक्षज्ञानकी चर्चा किया करते थे। 
उपनिपद्‌ आदि पग्रन्थोमें सो विस्तारसे लिखा है। सीताका विवाह 

उन्होंने रामसे कर दिया था। अष्टावक्र मुनिको भी जनकने गुरू 

माना है | विशेषतः ब्रह्मज्ञानी वे प्रस्यातरूपसे कहलाये थे, इत्यादि ॥ 

८. दत्तात्रेयः-- अन्रि मुनिके वीयसे माता अनुखूयाके गर्भसे 
दत्तात्रेयका जन्म हुआ। ये अवधूत विरक्त बने रहे ! राजा यदुकों 
इन्होंने उपदेश दिया है। चोबीस ग़ुरुओंके द्वारा अपनेको ज्ञान 
गुण ग्रहण होनेको बताया है। ये भी एक .प्रसिद्ध ब्रह्मक्षानी हो 
गये हैं, इत्यादि पुराणों बहुत-सी कथा वर्णन भया है ॥ 

इस प्रकार सनकादिसे लेके दृत्तात्रेय पयन्‍त मुख्य आठ हुए 
ओर भी बहुतेरे वेदान्ती आत्मक्षानी हुये; उन सबोने, सहिदानी 
निशानी, पहिचानी वा सिद्धान्त परिचयके लिये एक आत्मा वा ब्रह्मको 
ही, साखी > सर्वका साक्षी, द्रश,, निराकार-निर्गुण पूर्ण व्यापक 
कहें हैं। तहाँ साक्षीका यथार्थ लक्षण न घटनेसे निज-पर साक्षी 
जीवोको धोखामें ही डाले हैं। अतःजड़ाध्यासी हो बद्ध हुए ओर हो 
रहे हैं, बिना पारखेख ॥ ४४ ॥ | 
७, अष्टावक्र हस्तामल शद्भर । मुनि अगस्ति कपिलादी ॥| ४५ ॥ 

टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हैं:-- हे सन्‍्तो ! उसी प्रकार और लोग 
भी श्रमिक हुए हैं, सो खुनिये ः--%, अष्टावक्रः-- कहोड़ मुनिके पुत्र 
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अष्टावक्रका सुज्ञाताके गर्भ से जन्म हुआ। इनके आठों अड् विषम-टेढ़ 
थे। जनकके राज-सभामे जाके इसने प्रसिद्ध वन्दी-नामक पण्डितको 
शास्त्रार्थमे परास्त करके पिताको केद्से छुड़ा छाया था। एक समय 
जनकके सभामें जाके राजाकी शक्काओका समाधान किया, जिससे 
जनकने उन्हें गुरु करके मान लिया। इस प्रकार वह ब्रह्मशानियोंमे 
श्रेष्ठ माने गये है, ( विस्तार वैराग्यशतकमे लिखा है । ) इत्यादि ॥ 

१०, शब्बुर+--प्रथम तो इस नामसे महादेव प्रसिद्ध भये हैं, उनके 
गुण, कर्मादिको तो सब कोई जानते ही हैं । वे योग मार्गके प्रवतक, 
ब्रह्मश्ानी भये हैं । और द्वितीय शड्भर नामसे शद्भुराचाय संनन्‍्यासीको 
जानना चाहिये। ईसासे लगभग चारसो वर्ष पूर्व ही केरल देश 
निवासी ब्राह्मण शिवगुरुकी पत्नी सुभद्रा माताके गर्भेसे शब्रका जन्म 
हुआ। ये अत्यन्त तीव बुड्धिके थे। नदी पार करतेमे मगरने आये; उनका 
पैर पकड़ा, ऐसे कठिन समयमें मातासे संन्यास लेनेकी आशा प्राप्त 
कर संयोगसे मगरके चंगुलसे छूटे, फिर आठ वर्षके उम्नमे ही घरसे 
निकल पड़े । नमेदा तटपर आके, स्वामी गोविन्द भगवत्पादसे 
दीक्षा ली । फिर उपयुक्त समय पर ग़ुरुकी आज्ञा पाकर काशी भाकर 
वेदान्त सूचपर भाष्य लिखे, ओर भी उपनिषदादि बहुतसे अमन्थॉमें 
भाष्य रचना किये, कई श्रन्थोंकी रचना भी किये। कई लोगोंको 
शिष्य भी बनाये, ओर चारों धामोंमें श्रमण करके शाख्ार्थमें 
विजयी भये । इसीसे चार दिशामे चार घामपर चार मठ स्थापित 
किये। उन्हींमेसे दश नाम संन्‍्यासीकी प्रथा भी प्रचलित 
हुयी । ये अद्धेतवादी थे, अद्देत ब्रह्म सिद्धान्तका हो उनके 
भन्थोंमें मुख्यरूपसे वर्णन किया है। इत्यादि इनकी जीवनी 
कहा हुआ है ॥ ह 

११. हस्तामल:-- ओऔीवली नामक आममें रहनेबाढा प्रभाकर 
नामक ब्राह्मणकका पुत्र हस्तामछहकका जन्म हुआ। यह छोटेपनसे 
जड़-सूढ़के समान रहा करता था। एक समय शाहुराचार्य उस 
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नम 
ग्राममें पहुँचे । तब प्रभाकरने पुत्रको छे जाके उनके चरणोंमें झुका 
दिया। वह बहुत देरतक झुका रहा, उसे हाथ पकड़के उठाये, तो 
उसके पिता बोला कि-- यह पहलेसे ही ऐसे ही जड़-मूढ़ पड़ा 
रहता है, अभी तेरह' वर्षका हो गया, तो भी कुछ समझता नहीं है, 
इत्यादि कहा। तब शाह्लराचारयने उसे पुकारके “हे बाकक ! तू क्‍यों 
जड़-मूढ़के समान चेश करता है ?” कहके पूछा, तब वह एका-एक 
बोल उठा ओर संस्क्ृतमें इलोक छन्दमें १७ इलोकतक धघड़ाबड़. 
कहता गया, ओर उनके शिष्य बन गया। ज्ञान प्रत्यक्ष होनेके 
कारण शह्ढ्राचायने उसका नाम हस्तामलक रक्खा | वह उन्तके सब 
शिष्योंमे मुख्य-प्रधान होता भया। उसने प्रथम जो १७४ इलोक बोला 
था, वह हस्तामलक-स्तोत्रके नामसे प्रसिद्ध हुआ है। यह भी एक 
अद्वेत ब्रह्मवादी शाद्लरमतके अज्ञुयायियोमें मुख्य भया है। उसी 
अद्वेत मतका वह प्रचार करता रहा, इत्यादि ॥ क्‍ 

१२. मुनि अगस्ति:-- अगस्त्य मुनिकी उत्पक्तिके सम्बन्धमे 
विभिन्न प्रकारकी कथाएँ मिलती हैँं। कहीं मित्रावरुणके द्वारा 
वशिष्ठके साथ ही घड़ेमें पेदा होनेकी बात लिखी है, ओर कहीं 
पुलस्त्यकी पत्नी हविभूके गर्भसे विश्रवाके साथ इनकी उत्पत्तिका 
वर्णन भाता है । किसी-किसी प्रन्थके अलुसार खायस्थुव मन्वन्तरमें 
पुलूस्त्यतनय दत्तोलि ही अगस्त्यके नामसे प्रसिद्ध हुए: और. 
समुद्र पी लेनेकी कथा, तथा नहुषकों सर्प होनेका शाप देना, 
रामचन्द्रसे मिलाप, स्तुति, और राजा हदाह्लके साथ विष्णुके दर्शन, 
इत्यादि इनके बारेमें पुराणोंमे कल्पित कथा वर्णन हुआ है। अगस्त्य- 
संहिता नामका अन्थ इनका ही बनाया हुआ कहते हैं। ये बेदके 
एक मन्च्रद्रश ऋषि माने गये हैं, इत्यादि कहा गया है ॥ . 

१३. कपिलादिः-- कर्दम मुनिकी पत्नी देवह॒तिके गर्भसे कपिछका 
जन्म हुआ । ये सांख्यज्ञानी हुए, उन्होंने सांख्यशासत्रका रचना 
किये । सर्व प्रथम वह ज्ञान अपने माता देवह॒तिको ही समझाये। 

सं० नि० घटु७ ८०७--- 


[१५६६] संयुक्त षद्‌ ग्रन्थः । [ एकादश शब्द-- 


फिर गड़ासागर सक्षम जाके वहाँ कुटि बनाके निवास किये, और 
तपस्यामें संलझ् भये, और सगर राज़ाके सम्पूर्ण पुत्र इन्हीं के 
क्रोधसे मारे: गये, ऐसी कथा पुराणोंमें आया है, ( विस्तार वैराग्य- 
शतकमे लिखा है । ), इत्यादि कपिलके बारेमें वर्णन हुआ है। और 
भी-- अन्रि, भश्रृगु, ऋभु, शुक्राचायं, चृहस्पति, विश्वामित्र, शाण्डिल्य, 
माकण्डेय, कण्डु, दधीचि, च्यवन, उद्दालक, आरण्यक मुनि, मुहर 
ऋषि, शौनक, भेत्रेय, कणाद, पतञ्जलि, जेमिनि, यमदश्मि, इत्यादि 
अनेकों प्रस्यात ऋषि-सुनिगण हुए हैं। उन सबोने ब्रह्म, आत्मा, 
ई»बर, आदि अन्ुमान-कल्पनाके, सिद्धान्तकों ही माने हैं। ग्रन्थोंम 
उन्होंके मन्तव्य जाहिर करके विस्तारसे लिखा हुआ है ॥ ४५ ॥ 
८, गौतम लोमश वालमीक मुनि । सब साखीके बादी ॥ ४६ ॥ 
टीकाः-- ग्रन्थकर्ता कहते हेंः-- ओर १७, गौतमः-- सप्त ऋषियों में 
गोतमका भी नाम आता है। कल्याण २४।१ पृष्ठ ८१८ में लिखा ह--- 
राजा वृद्धाश्वकी पुत्री अहल्यां इनकी पल्ली थी। उनके पुत्रका नाम 
इशतानन्द था, जो निमिकुल-जनक वंशके पुरोहित थे। छिखा हैं-- 
इन्द्रके साथ व्यभिचार होनेसे गोतमने अपनी स््री-अहल्याकां पापाण 
होनेका शाप दिया था, प्रार्थना करनेपर रामके चरण-रजस मुक्त 
होनेका वरदान भी दिया था, फिर वैसा ही परिणाम हुआ, इत्यादि 
कल्पना करके माने हैं, और न्‍्यायशाख््रके कर्ता गोतममुनि ही हुण हैं । 
उन्हें धनुविद्या पारज्ञत भी माना है, स्मृतिकार भी रह । य कट्टर 
कर्ता इश्वरवादी हुए, इत्यादि इनके बारेमे अन्थोंमें चर्णन भया हैं ॥ 
१५, छोमश*-- ये महातपखी लोमश मुनि व्यासके शिष्य रहे । 
स्कन्द भहापुराण, केदार खण्डके प्रारम्भमें ऐसा ही लिखा हैं । 
लोमशके मुख द्वारा.ही स्कनन्‍्द पुराणमें शिव-घमंका बिस्तारसे 
वर्णन हुआ है, ओर राजा इन्द्रद्युम्नके पूछनेपर छोमशाजीने कहा 
है कि-- राजन ! प्रत्येक कव्पमें मेरे शरीरसे एक रोम टुटकर गिर 
जाता है। जिस द्न सब रोएँ नष्ट हो जायेंगे, उस दिन मेरी रत्यु 
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शक मर नर लक रस पक लकी पहल कह किस पक लत हक सकी ० नस चर 
हो जायगी। देखो! मेरे घुटनेमे दो अंगुलतक रोपँसे खाली हो 

गया है । , इसीसे में डरता हूँ, जब मरना ही है, तब घर बनोकर 

क्या होगा ! फिर राजाके पूछनेपर, ऐसी बड़ी आयु शिवके वरदानसे 

मिला हुआ वर्णन किया है, इत्यादि लिखा है ॥ 


१६. वालमीक मुनि: रल्लाकर नामक अक्लिरा गोन्नमे उत्पन्न एक 
ब्राह्मण था। छुटेरे डाकूओंके कुसज्से वह भी ऋर हृदयवाला डाकू 
हो गया था। बनमें छिपा रहता, और उडचरसे निकलनेवाले 
यात्रियोंकी लूट-मारकर जो कुछ मिलता, उससे अपने परिवारोंका 
भरण-पोषण करता था। संयोगवश एक दिन उधरसे नारदजी 
निकले, रलाकरने उन्हें भी लूलकारा। नारदने निर्भय होकर बड़े 
सस्‍्नेहसे कहा-- 'भैय्या ! मेरे पास धरा ही क्‍या हैं? परन्तु, तुम 
प्राणियांकी क्‍यों व्यर्थ मारते हो ?” 'जीवाको पीड़ा देने, ओर मारनेसे 
बड़ा दूसरा कोई पाप नहीं है। इस पापसे पापीको भयज्जभर नरकोंमें 
पड़ना पड़ता है|! ऐसा खुनके वह बोला-- में यह कर्म अपने 
परिवारोंके पालन-पोषणके लिये करता हूँ ! नारदने कहा-- 'भाई ! 
तुम जिनके लिये इतना पाप करते हो, वे इस प्रापमें भाग बाटंगे कि 
नहीं -- यह उनसे पूछ आओभो। डरो मत, मैं तबतक यहीं रहूँगा, 
भागूंगा नहीं। विश्वास न हो, तो मुझे एक बुच्ससे बाँध दो ४ 
तब उसमे उन्हें बाँघके घर गया। घरके सभी लोगांसे डसने हमारे 
पापमें हिस्सा बटाओगे कि, नहीं ? कहके पूछा । सबोंने एक ही उत्तर 
दिया-- हम पापके हिस्सेदार नहीं है । तुम चाहे जिस रीतिसे धन 
लाओ, उससे हमें क्या सरोकार, हमारा पालन-पोषण करना तुम्हारा 
कर्तव्य ही है, चाहे जैसे भी करो । सब परिवष्रोंके ऐसे वचन सुनके 
वह तो सन्न हो गया, शोकके मारे पागलू-सा हो गया। एक क्षणमे 
उसके सारे मोहके बन्धन टूट गये। फिर रोता, दौड़ता हुआ बनमें 
नारदके पास आके, उनके बन्धन खोलके चरणोपर गिर पड़ा । फिर 
सोते हुए कहने लगा-- मेरे जैसे अधमका केसे उद्धार होगा । 


[१२६८] ' संयुक्त षट ग्रन्थ! । [ एकादश शब्द-- 





 नारदने राम-नामका दीक्षा दिया। परन्तु, वह मरा-मराके 
सिवाय सीधा बोल नहीं सका। तो वैसे ही उल्टा नाम जपनेको 
आदेश देकर नारदजी चले गये। फिर प्रेमपृ्वेंक रलाकर एक 
आसनमें बैठकर उल्टा ही नाम जपने लगा। पश्चात्‌ ऐसा लिखा 
है कि--- एक आसनसे बेठके तपस्या करतेमें उसके शरीरपर 
दीमकोौने घर बना लिया । वह उनकी बाबी-वल्मीकसे, ढक गया। 
अर्थात्‌ जिसमें वह रहता था वह आखनरूप कुटठीके चोतरफ 
दीमकोने घर बना लिया । अन्‍्तमे ब्रह्माजी इस तपस्ीके पास आयें | 
उसे जगाकर ऋषि वाल्मीकि कहकर पुकारा। इस प्रकार चल्मीक 
( दीमककी मिद्टीके ढेर ) से निकलछनेके कारण उस दिनसे वह 
मुनि वाल्मीकि कहकाया। फिर तो वह परम दयालु हो गया। जब 
उसके सामने एक दिन एक व्याधने क्रोंच पक्षीके जोड़ेमसे एकको 
भार दिया, तब द्याके कारण व्याधकों डाटते हुए शाप देंते समय 
उनके मुखसे एक इलोक बनके निकला । उसी छन्द्से वास्मीकिजी 
आदि कवि हुए। पीछे इलोकोमे उन्होंने रामायण बनायें, जो 
वाब्मीकीय रामायणके नामसे प्रसिद्ध भया है । तमसा नदीके तटपर 
इनका आश्रम रहा। वनवासके समय राम इनसे मिल थे। जिस 
खमय सीताको रामने त्याग किया, तब चाल्मीकिके आश्रम ही 
जाके सीता रहीं । वहीं लब-कुशकी उत्पत्ति हुई। ऋषिते रामायण, 
गानकी शिक्षा रूव-कुशकों ही पहले दी। इत्यादि कथा पुराणामे 
विस्तारसे इनके बारेमें लिखा हुआ है ॥ 
इस प्रकार अश्ावक्रसे लेके वाल्मीकि मुनितक इधर भी आठ ऋषि- 
मुनि प्रसिद्ध हुए। ये सब लोग भी द्वष्टा साक्षी निजखरूपका विवेक 
छोड़कर सर्चंत्र परिएूर्ण एक आत्मा ही कोई सर्वद्रष्टा सर्वसाक्षी 
है, पेसा कब्पनासे मानके व्यर्थ दी सब लोग साखीके यादों भयें, 
' तो.अम घोखामे पड़े। बिता पारख डारवाॉडोल हो गये, आवागमन 
गिर पड़े.॥ ४६ ॥ 
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£. भारद्वाज मुनि गरुड़ श्ुशुण्डी । बादी ईशहि गावे | ४७ ॥ 
टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हैं:-- हे सन्‍तो! तेसे ही और भी 
तीन लछोगोंका इसमें परिचय सुन लीजिये ! जो इंश्वर वादी भये हैं, 
| 


जिन्हीने 


नहोंने इेश्रके गण गाये 

१७, भारद्वाज मुनिः-- वृहस्पतिके भाई डउतथ्यके पुत्र भरद्ाज 
मुनि हुए । ये ब्रह्मनिष्ठ, श्रोज्रिय, तपखी और परम भक्त थे। प्रयाग 
इसका आश्रम था। वनवासमें एक रात्रि उनके आश्रममें रामने 
मिवास किया था । तपस्यामे ही उन्होंने जीवन बिताया, इत्यादि ॥ 

१८, गरुड़ः--- इनके पिताका नाम कश्यप ओर माताका नाम 
विनता था । गरुड़के बड़े भाईका नाम अरुण कहा गया है। 
विनताके सोत कद्गने छल-कपटके शर्तमें हराके धोखा देके विनताको 
दासी बना रखा था। खग्ंसे अम्गत कलूश लाके देनेपर दासी- 
पनासे मुक्त होओगी, कहने पर गरुड़ने जाके अपने पराक्रमसे 
देवताओंकों हराकर अम्रतका करूश लाके नाग और कद्रको सौप दिया.। 
इस तरह माताको दासीपनासे मुक्त किया। डधर असावधानी 
पाके इन्द्रने आके कछ॒श उठा ले गया, ओर भक्तिके वश हो, गरुड़ 
विष्णुके वाहन ( सवारी ) बना। गरुड़पुराण इन्हींके नामसे बना है; 
एुसा प्रसिद्ध है। इत्यादि कथा पुराणोंमें चणन भया है ॥ 

१९, भुशुण्डिः-- इसका पूरा नाम “काक भुशुण्डि” हे। इनके 
बारेमें रामायण उत्तरकाण्ड और अन्य पुराणोंमे भी लिखा है। 
गरुड़के पूछनेपर काक-भुशुण्डिने बताया कि-- पूर्व जन्ममें पूर्वके 
किसी कब्पमें मेरा जन्म अयोध्यामें हुआ था। में जातिसे झ्ुद्र था। 
उज्ायितीमे जाके ब्राह्मण गुरुसे मैंने दीक्षा ली। उस समय मेरे मनमें 
बड़ा भेद-साव था। एक दिन्‌ में शिव मन्द्रिमि बैठा मन्यका जप्र 
ध्यान कर रहा था। उसी समय मेरे शुरू चहाँ आये, पर मैने 
उठकर उन्हें प्रणाम नहीं किया। में जप कर रहा हूँ, इस अभिमानमें 
फूला बैठा रहा । दयाझु गुरुने तो इसका कुछ भी बुरा नहीं माने । 
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किन्तु शड्भ रने कुपित होके उसी समय शाप दे दिया--'तुम्हें एक 
हज़ार बार कीट-पतहु आदिम जन्‍म लेना पड़ेगा।! यह सुनके 
दयालु गुरुने दुःखी होके अपराध क्षमा करनेकी प्रार्थना किये | 
उससे सन्‍्तुष्ठ होके शद्भरने अन्तिम जन्म बाह्मणका होगा, भक्तिमें 
इसकी मति रहेगी, ऐसा आशीर्वाद दिये। पश्चात्‌ कर्माछुसार अनेक 
योनियोंमे भटकनेके बाद मुझे ब्राह्मण शरीर मिला। वचपनमें ही 
माता-पिता मर गये थे। साकार भक्तिमे मेरा प्रेम था। ऋषि- 
मुनियोंके आश्रमामें मैं घूमने छगा । घूमता हुआ मैं महर्षि छोमशके 
पास जा पहुँचा । उन्होंने मुझे निर्मुण ब्रह्मतत्वका उपदेश दिया। 
में उसका खण्डन करके सशुणका समर्थन करने छूगा। वार बार 
वैसे ही दज्ञ होनेसे अन्तमें ऋषिकों क्रोध आ गया । उन्होंने शाप 
दिया । “दुष्ट ! तुझे अपने पक्षपर बड़ा दुराग्रह है, अतः तू पश्षियोंमें 
अधम कोआ हो जा |, इसीसे में फिर काक देहधारी हो गया। 
में ऋषषिकों प्रणाम करके उड़ जाने लगा। तब उन्होंने दया करके 
आशीर्वाद दिया, पास बुलाके राम-नाम मत्र दिया; रामके बालूरूपका 
ध्यान बताया। तब गुरुकी आज्ञा लेकर में नीलाचलपर चला 
आया । अब यहीं रहकर ध्यान, गुणगान किया करता हूँ, इत्यादि 
कथा वर्णन किया. है। गरुड़को काक भुशुण्डिने जो उपदेश दिया 
है, चह रामायण उत्तरकाण्डमे आया है ॥ 

इस प्रकार सनकादिकसे लेकर भरद्वाज मुन्ति, गरुड़ और 
काक भ्रुशुण्डितक जितने भी ऋषि-मुनि, शानी, ध्यानी, योगी, भक्त, 
इत्यादि हुए, थे सब ईश्वरवादी ही भये हैं। सशण-निर्गंण कल्पित 
ईश्वरके ही गुण उन्होंने भली विधिसे कथन' करके गाये हैं। अपने सत्य 
खरूपको तो उन्होंने जाने ही नहीं । व्यर्थ ही वादी बनके एक ईशखर 
कर्ता, धर्ता, हर्ता, सर्वेशक्तिमान्‌ है, उसीकी उपासना ध्यान, धारणा 
करना चाहिये, इत्यादि प्रकारसे महिमा गाये हैं । श्रम-घोखाके पीछे 
लगके जन्म बिताये हैं ॥ ४७७ ॥ 





१०, साखी बाद चीन्‍्ह परे नहीं | वेदहु नेति सुनावे ॥ ४८ ॥ 


टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हैः--- हे सन्‍तो ! और वचेद्‌, वेदान्त 
शास्त्रके प्रमाणसे, साखी ८ साक्षी वा गवाही दे-ले करके गुरुवा लोगोने 
आत्मा-त्रह्म वा इश्वरको सर्वेका साक्षी घट-घटवासी निश्चय करके 
नाना मतवाद स्थापित कर लिया है। परन्तु वह साक्षीका साक्षात्कार 
तो किसीकों भी नहीं हुआ है। व्यर्थ ही सब धोखेमें भूले पड़े थे । 
वह धोखा साक्षीका वाद क्या चीज है ? सो किसीको भी चीन्‍्हनेमें 
नहीं आया वा चीन्ह पड़ा नहीं, तो अगम, अपार, अवाच्य कहके 
भ्रममें ही रह गये। वेद्मे भी आखिरमे “नेति-नेतिति श्रुतिः”-- अर्थात्‌ 
उस परमात्माकी इति, आखिरी, अन्त, हद, पता, पार, कुछ है ही 
नहीं है। उसके इति तो कुछ जाना नहीं जाता है, ऐसा लिख दिया 
वा न इति कह दिया है। वेद प्रमाणसे साक्षी ब्रह्मका वाद प्रतिपादन 
मतवादी लोग कर रहे थे, जब वेदने भी अन्तमे 'नेति-नेति' खुनाया, 
तब तो आधार ही उनका टूट गया। परन्तु, शुरु पारख पाये बिना 
यह भ्रम-धोखा किसीको भी चीन्‍्ह' नहीं पड़ा है। अतः वे सब 
भ्रमिक छोग जड़ाध्यासी बद्ध हुये और हो रहे है ॥ ४८ ॥ 


११, भ्रुव प्रहलाद आदि भक्त सब | श्रीमत चारिठ भाई! ॥४६॥ 
टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हैंः:-- हे सन्‍्तो ! ओर खुनिये ! 
२०, भ्ुवः-- खायस्मभुव मलुके दो पुत्र हुए-- प्रियवत ओर 

उत्तानपाद । उनमेंसे राजा उत्तानपादकी दो रानियाँ थीं। खुनीति 

एवं खुरुचि उनका नाम था । खझुनीतिके पुत्र थे धुव ओर खुरुचिके 
पुत्र उत्तम था। राजा छोटी रानी खुरुचिमें आसक्त था। पिताके 
गोदमे वैठनेको जाने लगनेपर , सोतेली माके कु वचनसे व्यथित 
होकर माताके अनुमतिसे पाँच वर्षकी अवस्थामें ही श्रुव घरसे 
निकलकफे वनमें तपस्या करनेको चला गया। रास्तेमें नारदजी 
मिले, उन्होंने दीक्षा देके ध्यानकी युक्ति बता दिये । पाँच महीनेतक 
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लगातार कठिन बत, तपस्या किया, ततपश्चात्‌ विष्णुने आके दर्शन 
देके मनोवाज्छित वरदान देकर घर जानेको कहा, तब ध्रुव घर चले 
आये, और पिताके पीछे राजा भया। भाई उत्तम यक्षोंसे युद्ध करके 
मारा गया। इसी कारणको लेके ध्रुवने भी यक्षोंसे संग्राम किया । 
' भन्तम मनुने आके समझानेसे मानकर घर जाकर भक्ति मार्ममे ही 
जीवन भर लगा रहा, इत्यादि वर्णन भया है ॥ 
२१. प्रहरादः-- हिरण्यकशिपुका यह छोटा पुत्र था। इसकी 
माताका नाम कथधायू था| जब यह गर्ममें था, तभी इसका पिता 
' तपस्या करनेको चला गया था । उसी बीचर्म इन्द्रने आके कथायूकों 
: बन्दी बनाकर ले जा रहा था, तो रास्तेमें नारद मिले, उन्होंने 
इन्द्रकों समझाया, तो उसने उसको छोड़ दिया। फिर कघायू 
नारदके आश्रममें ही आके रहने रूगी। ओऔर नारदजीनें उसे भक्ति 
मार्गका उपदेश देके भक्ति दढ़ा दिया। पीछे जब चरदान पाकर 
हिरण्यकशिपु लोटा, तव कधायू भी उसके पास आ गयी और 
प्रह्नदरका जन्‍म हुआ, भक्ति मार्गका ही डसे माताने शिक्षा दिया, 
शुभ संस्कारी होनेसे वह पक्का विष्णु भक्त बना। हिरण्यकशिपुके 
पूछने पर उसने विष्णुका गुण गाया। जिससे वह क्रोधित होकर 
नाना तरहके कष्ट देके पाँच वर्षके प्रहादको मारनेकी चेष्टा क्रिया। 
किन्तु, असफल होके अन्तमे आप ही मारनेकों उद्यत भया, फिर 
तब नृसिहने प्रगट होके हिरण्यकशिंपुको पकड़ कर जद्वामें रखके 
नाखूनोंसे पेट फाड़के उसे मार डाछा | अनेकों कष्ट सहन करनेपर 
भी प्रह्दने भक्ति पक्ष नहीं छोड़ा। कम उमरमे था, पिता क्रॉघ 
करके उसे मारना चाहता था, तो भी चह घबराया नहीं। निर्मय 
होके भक्तिमें लगा रहा, इत्यादि वर्णन है ॥ 
पेसे भक्त धुव, पहाद, पुण्डरीक, गोकर्ण, इन्द्रद्युज्न, इवेत, पुण्य- 
निधि, अक्रूर, पाण्डच, उद्धव, विदुर, खुधन्वा, मयूरध्वज, हनूमान, 
, सञ्षय, इत्यादि सब प्रेमी भक्त छोग हुए हैं । और श्रीमतको मानने चाले 
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श्रीमान्‌ चारिड-भाई > राम, भरत, रूक्ष्मण, और झाजुप्न ये चारों महा- 
राजा दशरथके चार पुत्र हुए हैं। उनमें कौशल्याके गर्भसे रामचन्द्रका 
जन्म हुआ। ये पहले उत्पन्न हुए । केकेयीलसे भरत पैदा हुए। और 
सुमित्राके लक्ष्मण तथा शज्नुन्न ये दो पुत्र पेदा भये। इनके चरित्र रामा- 
यण आदि अन्थोंके द्वारा सब जानते ही हैं। कितने भक्त तथा वैरागी 
लागोंन रामचन्द्रको विष्णुका अवतार ठहराके उनके तीनों भाईको उनके 
पार्षद माने हैं। ओर भुवादि सब भक्त तथा राम आदि चारों भाईयोंने 
भी कोई एक साक्षीखरूप कर्ता परमात्मा कव्पनासे माने थे ॥ ४९ ॥ 
१२, दर अवतारकी साखी मानी । तिनहूँ साख बताई || ५० ॥ 

टीका+-- श्रन्थकर्ता कहते हैं।-- और हे सन्‍्तो ! कितनेक ऋषि- 
मुनि.भक्तोने, दश अवतार ० मत्स्यसे लेके कल्‍्कीतक माने हुए विष्णुके 
दृश अबतारोंकोी सर्वशक्तिमान्‌ साक्षी परमेश्वरका अंशखरूप करके 
माने है। जिसके लिये प्रमाण वेद, शास्त्र, पुराणोंमे बहुत जगह 
लिखा है। परन्तु, तिनहूँ८ थे माने हुए परमेश्वर साक्षी स्वरूप दशा 
अवतारोने भी अपनेको अबोध, शज्ञानी देहधारी एकदेशी विकारी 
मानके ओर दूसरा ही कोई निर्विकार, निराकार, निर्मुण, निरअ्षन, 
परमात्मा साक्षी कर्ता-पुरुष पृथक्‌ ठहराये हैं । परशुराम, राम, कृष्ण, 
बाद्ध, आदिकोंने खुद अपने ही मुखसे साक्षी, गवाही देके ऐसे 
साख बताये हैं। सो बात रामायण, गीता, भागवत, महाभारत 
आदि पुराणों प्रसंगाजुसार वर्णन हुआ ही है। अब कहिये | निज- 
खरूपको भूलछके भ्रममें पड़े, तो एकने दूसरेको, दूसरेने तीसरेको 
साक्षी बताया, इस तरहसे आगे-आगे बताते गये, परन्तु, अन्तमें 
साक्षी त्रह्मका कहीं पता ही नहीं छगा, तो जगत्रूप ब्रह्म मानके 
धाखमे रह गये, ब्रिना विवेक ॥ ५० ॥ 

६ 6 में 

9३, कश्यप आदि सकल मुनि जेते । बादीमें चित्त दीन्हा ॥५१॥ 

टीका/-- भ्न्थकर्ता कहते हैं:-- हे सन्‍तो ! ओर खुनिये !-- 

२२, कश्यपः-- बह्माके छः मानसिक पुत्रोमे प्रथम पुत्र मरीचिके 
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कच्यप नामक पुत्र हुए। दत्त प्रजापतिने अपनी तेरह कन्याओंका 
विवाह कश्यपके साथ कर दिया। इन सबकी इतनी सलन्‍्ताने हुई 
कि-- उन्‍्हींसे यह सम्पूर्ण खष्टि भर गयी। देव, देत्य, दानव, 
मानव, असुर, सिंह-- व्याप्रादि पशु, गरुड़ादि पक्षी, नाग, इत्यादि 
और स्थावर-जड़म सब कुछ कद्यपसे उत्पन्न होनेसे कश्यप गोत्री 
कहलाते हैं । ऐसे विचित्र क्ूठी कल्पना किये हैं । इत्यादि प्रकारसे 
पुराणोंमें कश्यपके बारेमे बहुतसी बातें, कथाएँ कही गई है ॥ 
कच्यप आदिम उनके पिता मरीचिके भाई-- अज्नि, अद्ञिरा, 
पुलस्त्य, पुलह, और कऋ्रतु ये सगे पाँच भाई भये हैं। और ऋषि 
मुनियोमे सुतीक्ष्ण शरभक्ल, जड़भरत, इत्यादि मुनिगण प्राचीन 
कालमें जितने भी हुए हैं, वे सब तथा शोनकादि अद्ठासी हजार 
मुनि वर्ग सबके सब वाणीके मिथ्या वाद-बविवादू, मतवाद, आत्मा, 
ब्रह्म, ईश्वरवाद, कर्तावाद इत्यादिमें ही सबोने चित्त छूगा दिये थे । 
व्यर्थके धोखाको ही चित्तमें धारण किये थे । सो उनकी मानन्‍्दीके 
वाणी शास्त्र, पुराणादि ग्रन्थोंमें लिखी हुई घरी हैं । उससे माद्म 
होता है कि-- उन्होंको निज खरूपका यथार्थ बोध नहीं हुआ था । 
अतः जड़ाध्यासी होके भवबन्धनोंमे ही जकड़ पड़े, बिना पारख ॥५१॥ 
१४, अध्यारोप अपवाद कल्पना । सब काहू मिलि कीन्हा ॥५२॥ 
टीका+- ग्रन्थकर्ता कहते हैंः-- हे सन्‍तो ! उन मतवादी सब 
कोईने अन्नुमान, कर्पनामें मिल करके, अध्यारोप ८ वाणीकी विधिसे 
मत, सिद्धान्त स्थापन करना। ओर फिर दुसरे पक्षमें उल्लटके, 
अपवाद ८ उसको निषेध करना, अर्थात्‌ प्रतिपादित सिद्धान्तको द्ेंत 
बताके तोड़ना वा खण्डन करना, ऐसा किये और वैसे ही कर रहे 
हैं। प्रथम तो विधि करके ब्रह्म-जगतूके गुण-लक्षण न्यारा-न्यारा 
बताना, फिर अद्वेत सिद्धान्तमे ज्रगत॒कों मिथ्या आन्ति बताकर एक 
ब्रद्या ही सत्य है, ऐसा कहना । ज्ञानी, योगी, भक्तोंने सोने मिलके 
जो अध्यारोप और अपवाद किये, स्रो म्रिथ्या श्रम कल्पनामात्र है। 


प्रग्थः ६ ) पारख सिद्धान्त दर्शिनी भ्रम विध्यंशिनी सरल टीका सहित । [१२५७७] 





बिना पारख', उसकी पहिचान न हुयी । इसीसे वे सब भूलमें ही 
पड़े रहे, ओर आवागमनमे जा पड़े ॥ ५२ ॥ । 
१४५, आश्रम वर्ण चारि पट दर्शन । बेरागी संन्यासी ॥ ५३ ॥ 

टीका: अन्थकर्ता कहते हैंः-- हे सन्‍तो! और उन गुरुवा 
लोगोंने, चार वर्ण न ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य, शूद्र बनाये हैं। फिर 
उसके भीतर स्थितिके लिये चार आश्रम ब्रह्मचये, गृहस्थ, 
वानप्रस्थ और संन्‍्यासकी अवधि कायम किये हैं। ओर षट्‌ दर्शनः-- 
योगी, ज्मम, जैन, संन्‍्यासी, द्रवेश, तथा ब्राह्मण-ब्रह्मचारी, ये 
मुख्य माने हैं। तथा मीमांसा, वैशेषिक, न्याय, योग, सांख्य, चेदान्त, 
ये पट शास्त्र भी घट दर्शन कहलाता है। अथवा षद्‌ शास््रोके कर्ताओं- 
को भी पद दार्शनिक कहते हैं । कहा है।-- 

इलोंकः-- “गौतमस्य कणादस्य कपिलस्य पतञलेः ॥ 
व्यासस्य जैमिनेश्वापि दर्शनानि षड़ेव हि॥ 

और वैरागीः-- यामुनाचारय, रामालुज्ञाचायें, विष्णुखामी, 
निम्वार्काचारय, मध्वाचाये, रामानन्दाचाय, वब्लभाचाय, इत्यादि 
वैष्णव भक्तोंसे जो पन्‍थ चला, सो वेरागी झम्प्रदाय' कहलाया। 
संन्‍्यासीः-- दण्डी और दिगम्बर दो भेद्‌ संन्‍्यासियाँमे हैं। और 
शक्लाराचाय॑से दश नाम संनन्‍्यासियोंमें प्रचलित हुआ | आश्रम, तीर्थ, 
आररण्यक, वन, गिरि, पर्वत, सागर, सरखती, भारती, ओर पुरी, 
यही संन्यासियौंके चार मठोंके शाखाएँ दश नाम कहलाता है। ऐसे 
सब भेषधारी वर्णाश्रमी विस्तार हुए, परन्तु, बिना पारख वे सब 
श्रम चक्रमे ही फिरे, ओर फिर रहे हैं । ५३॥ 
१६, हिन्दू तुरुक दोठ मिलि गावें । कहें साखो अविनाशी ॥५४॥ 

टीका/--अन्थकर्ता कहते हैं।--हे सन्‍तो ! इधर वेद, शास्त्र,पुराणादि 
ग्रन्थ, और ईश्वरादि कर्ता माननेवाले हिन्दू लोग, और उधर कुरान, 
कितेव तथा खुदा, अलछाह आदिको मालिक माननेवाले, तुरुक> 
मुसलमान लोग ये दोनों पक्षचाले, और इसाई,पा्सी,बौद्ध, जैन, आदि 


[१२७६] संयुक्त पट ग्न्थः । [ एकादश शब्द- 





विभिन्न मतवाले सब्र लोग भी खानी-वाणी ये दोनोंमे मिल करव 
कोई अविनाशी साक्षी आत्मा, ब्रह्म, ईइवचर, खुदा, गॉँड, सूर्य, विज्ञान 
अरिहन्त इत्यादि परमेश्वर है, कहके ऐसे-एसे वाणी कब्पनाको हूं 
गायन किये, ओर अभी बेसे ही गा रहे है । अविनाशी ईंखरादि कत 
होनेका साक्षी-- प्रमाण तो उन्होंने बहुत दिये हैं। परन्तु, उसक 
'कहीं पता ऊगता ही नहीं है। सबका जनेया, सबको थापन करने 
चाला निजखरूप चेतन्य जीव है, उसके तरफ रूक्ष लगाके अमक 
'तो कुछ मिटाते ही नहीं | इसीसे वे लोग जड़ाध्यासी होके आवागमन 
के भटकामे पड़े, और पड़ रहे हैं, बिना विचार ॥ ५४ ॥ 


१७, बादी साखि शिष्य होय बठा । बादी रार बढ़ावे ॥ ५५ || 
टीकाः-- अ्रन्थकर्ता कहते हें:-- हे सन्‍तां! मतवादी छोर 
व्यर्थमें ही सच्चा साक्षीका पता न पाकर ककूठा ब्रह्म, ईश्वर, खुदादिक 
साक्षी मानकर वाणी कत्पनाको दृढ़ करके कोई गुरु तो कोई शिष्य 
होयके बेठे हैं। वादी लोग साखी-शब्दरूप वाणीक शिप्य हायकें 
'घोखेमें बेठे, उनके हाथमे तो सार कुछ आया ही नहीं। तथापि, 
बादी र मतवादी प्रचण्ड होके व्यर्थके, रार 5 तकरार, झगड़ा बढ़ाये | 
'तहाँ भ्रम, बन्धन बढ़ता ही गया। किसीको भी मुक्ति स्थिति मिल्नी 
'नहीं। ये वादी लोग कहीं गुरूचा वने, ओर कहीं साखीके शिष्य 
बन बेठे । परन्तु, वादी छोग जहाँ गये, वहीं वाद-विवाद करके रार 
'बढ़ाये, आत्माकों व्यापक पूर्ण मानके गाफिल भये हैं ॥ ५५ ॥ 


!८, तेहि बादी सुर नर मुनि जहँड़े । वादी अन्त न पावर ॥५६॥ 
टीका।-- अन्थकर्ता कहते हें:-- हे सन्‍तो ! और उसी मिथ्याके 
''मानन्दी आत्मवाद, ब्ह्मवादम भूलके व्यर्थ ही चादी बने हुए, खुर ८ 
देवता, सतोगुणी मनुष्य, शानी लोग, नर ८ पुरुष, रजोगुणी मनुष्य, कभी 
लोग, ओर मुनि >मननशीछ, तपखी, तमोगुगी मलुप्य, योगी लोग--- 
थे सब भी बिना विवेक, जहूँड़े > श्रमिक जड़ाध्यासी हुए, भटकनामें 
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पड़े । इसीसे वे मतवादी घनचक्रमें फिरने लगे। तहाँ ब्रह्म, ईश्वर, 
खुदाका अन्त वा पता तो कुछ पाये नहीं, अतः बेअल्त, अपार, अगम,, 
अगाचर मानके शिर ठोंकके रह गये। यह सब तो मेरा ही अनुमान, 
कच्पना है, ऐेसा न जानके वादियोने श्रमका अन्त नहीं पाये । अन्तमे- 
देह छूटनेपर जड़ाध्यासवद्य चौरासी योनियोंके चक्रमें ज्ञायके पड़े +. 
बिना पारख कठिन बन्धनमे जकड़ गये ॥ ५६ ॥ 


१६, बिना बादि कोई साखी नाहीं | साखी सबको प्राना ॥५७॥ 
टीका।-- अन्थकर्ता कहते हैंः-- हे सन्‍्तो ! जैसे वादी-पतिवादी 
दो पूर्वले मौजूद रहे बिना तीसरा साक्षी कोई भी हो नहीं सकता 
हैं। झगड़ा, फैसला करनेके लिये सबोको साक्षीके प्रमाणकी 
आवश्यकता होती है। तभी साक्षीके कहे मुताबिक निर्णय करके 
फेसला होता है । उसी प्रकार वादी, मतवादी पनुष्य प्रथमसे हुए 
बिना, और कोई भी साक्षी आत्मा, ईइवर आदि ठहरते नहीं है । 
जीवके बिना खतन्य साक्षी ईश्वरादि कहाँ है ? उसका गुण, लक्षण 
तो बताओ ? कहीं नहीं । परन्तु, श्रमिक अबोध मनुष्य भूठा पक्ष 
पकडके कोई एक साक्षी ईश्वर, ब्रह्म आदि मान रहे हैं। अब वह 
बंद, शास्त्रादिके साखी-शब्दोंका सबूतसे माना हुआ साक्षी-परमात्मा 
सबोको पराणके समान प्रिय हो रहा हैं। आत्माकों सबोके घटोघटमे. 
भरा हुआ सबका प्राण ही माने हैं। वही सब मतवादियोंने मुख्य 
प्रमाण माने हैं। बिना विवेक सब छोग धोखेमें पड़ रहे हैं ॥ ५७ ॥ 


२०, कहहिं कबीर साखी शब्द सब । झरगरे माँहि समाना।।५८॥ 


टीकाः-- यहापर ग्न्थकर्ता सहुरु श्रीकबीरसाहेब का कहा हुआ 
सन्‍य निर्णय कहते हैं, कि-- हे सन्‍्तो ! गुरुवा छोगोंने जो सबका 
कर्ता शब्द ब्रह्म ( ४० ) को सबका साक्षी मानके वेद-वेदान्त आदिके 
नानावाणी कहे, तथा भाषामें साली, शब्दादि-पद कथन करके कहे 
हैं, सो, झ्गरा > वेदके सार सिद्धान्त अन्तिम ब्रह्म सिद्धान्तके 
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धोखेमे ही जायके वे समाये है, ओर चराचर व्यापक एक जहा सत्य 
मानके जड़ाध्यासी हो, आवागमनके झगड़ामं ही समायें हैं। अब 
वही पूर्वके गुरुवा छोगोंका कहा हुआ वाणी साखी-शब्द आदिका 
पक्ष पकड़-पकड़के सब कोई मतवादी लोग अपनें-अपने भत, पन्‍थध, 
अन्थादिको बड़ा श्रेष्ठ बता-बताके वे सब अभी भी झगड़ा, फसाव, 
खेंचातान, राग! द्वेषादिमं समा रहे हैं। इसी कारणसे पारखददीन 
मनुष्य खानी, वाणीके कठिन बन्धनोंमें अस्झके चोरासी योनियोंके 
चक्रमें श्रमण कर रहे हैं। अतः पारखी सहुरुके शरणागत होकर 
उस भूलकों परखके मिटाना चाहिये | तसी मुक्ति हो सकेगी ॥ “८ ॥ 


। *#।॥ चतु्थ--शब्द ॥ ४ ॥ *£॥। 
१. सन्‍्तो ! कम न चीन्हे कोई ! ॥| ५६ ॥ 


टीकाः-- श्रीगुरूरयाल साहेब कहते हेंः-- हे जिशासु सन्‍्तों ! 
यह कर्म क्या चीज है ? वह किससे केसे बनती है ? फिर परिणामर्म 
उसका फल क्या होता है? इसका रहस्य बिना पारख मतवादी 
लोग कोई भी चीन्हते वा पहिचानते नहीं । देहधारी जीचोसे इच्छा 
करके तन, मन, वचनादि द्वारा अन्य जीवोको सुख, दुःख पहुँचानेस 
शुभाशुभ कमें वनता है। सो उसका फल भोग भी देह धारण करके 
ही जीवोंको होता है। कर्ता जीवके अधीन कर्म होता हैं, काई भी 
कमें जीवके बिना खतत्ञ नहीं होता है । किन्तु, वह कर्मके रूपको 
कोई नहीं चीन्हते है । जिस कमेसे जीवॉकों बन्धन, आवागमन दाता 
है, उसी कर्ममे सब कोई छगे, ओर लग रहे हैं, बिना विचार ॥ ५६ | 
२. ताहि कम करि खोजे सबहीं | पण्डित ओ दनियाई ॥देक।।६०॥ 
टीकाः--- अन्थकर्ता कहते हैंः-- हे सन्‍्तो ! और उसी कर्म करके 
खुखको चाहते हैं, जिससे दुःख ही प्राप्ति होती है। तथा सुखके 
लिये ही, पण्डित > विद्वान, योगी, शानी, भक्तादि, और दुनियाई 
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संसारी, अज्ञानी, विषयासक्त ऐसे सब हीं छोग नाना कम कर- 
करके, ताहि> डसी कल्पित ब्रह्म, ईश्वर, खुदा, देवी, देवतादिको 
जहा-तहाँ खोजते-फिरते हैं । वह कोई वस्तु ही नहीं है, तो मिलेगा 
कहासे ? भाप्ति तो कुछ होती नहीं है । परन्तु, आशा-भरोशा छगाके 
सब कोई उसे खोजे, ओर खोज रहे हैं । पण्डित लोग ज्ञान, ध्यानादि 
साधनाएँ करके उसके खोजमें लगे हैं, ओर मूर्ख संसारी छोग कुकमे 
हिसा, बलिदान, देवी आदिकी पूजा कर-कराके खुखको खोज रहे 
हैं। ज्िस कर्म करके जीवोंको बन्धन दृढ़ होता है, वही-बही कर्म 
करके धोखेका खोज कर रहे हैं, इसीसे वे सब महान कठिन 
बन्धनोम पड़े हुए हैं, बिना विवेक ॥ ६० ॥ | 
३, जिन्हे कीन्हों पट चार अष्टदश । सुर नर मुनि पढ़ि भूले ॥६१॥ 
टीकाः- अन्थकर्ता कहते हैंः-- हे सन्‍्तो ! संखारमें पूर्वके और 
अबके, सुर >देवतारूप सतोगुणी मनुष्य, नर>रजोगुणी पुरुष, 
मुनि 5 मननशील तमोगुणी, तपस्व्री, ऐसे जिगुणी लोग वेद, शास्त्र, 
पुराण आदि प्रन्थोंको ही पढ़-पढ़के मिथ्यावाणी कब्पनाका ही. 
प्रतीति करके निजखरूपकों भूले, ओर भूल रहे हैं। परन्तु, जिस 
अनन्य नरजीवोंने, चार ८ चार वेद, षट्‌  षट्‌ शास्त्र, और अष्टद्श - 
अठारह पुराण आदिकी वाणीका कल्पना कर-करके नाना अन्थोंकी 
रखना, निर्माण किया, उसको तो कोई पहिचानते ही नहीं। अन्थ 
पढ़के आत्मा, ब्रह्म, ईश्वरादि देवी, देवता, भूत, प्रेंत, ऋद्धि-सिद्धि, 
आदि कव्पनासे मान-मानके भूले ओर भुलाये जा रहे हैं, खुर, नर, 
मुनि आदि सब कोई उसी महा भूलमें पड़े। उन्होंने जड़-चैतन्य, 
सत्य, असत्यका विवेक कुछ भी नहीं किये ॥ ६१ ॥ | 
४० क्रतम कर्ता गावन लागे। फिर-फिर योनी भूले ॥ ६२ ॥ 
टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हैंः-- हे सन्‍्तो ! ओर, कृतम 5 कृत्तिम, 
नकली, कल्पित वाणीसे कोई एक जगतकर्ता ब्रह्म, ईश्वर, परमात्मादि 
अन्लुमान करके उसीका गुण गाने छगे। उसको भी ठहरनेवाला, 
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मभानन्दी कर्ता चैतन्य जीच प्रत्यक्ष सत्य है। परन्तु, सो निज 
स्वरूपका विचार तो किसीने भी किया नहीं। मिथ्या वेदादिके 
वाणी पढ़-पढ़ाके रृतमकों ही कर्ता कहके गाने छगे। उसकी 
महिमा श॒णालुवाद बहुत वर्णन किये | परन्तु, यथार्थ भेदको तो कुछ 
जान ही नहीं पाये । इसीसे घूम-फिरके जीतेतक नाना मत-मत्तान्तरोंके; 
योनियोम प्रवेश करके बहुविधि साधनोंमे झूलते भये। पश्चात्‌ 
जड़ाध्यासी होके देह छूटनेपर कर्मानुसार फिर-फिराके पशु, पक्षी, 
उंष्मजादि चौरासी योनियोमे जा-जाके आवागमनके मूलामें भ्ूछे, 
और भूल रहे हैं। निञ्ञ खरूपकी स्थितिमें स्थिर हुए बिना, कोई 
भी इस भूलासे नहीं छूट सकते हैं ॥ ६२ ॥ 
४, ज्ञान भक्ति वेराग्य योग करि | साधन करि करि ध्यावे ॥5३॥ 
टीकाः-- अ्न्थकर्ता कहते हैंः-- हे सन्‍तो ! बन्धनकारक 
कमेकी न पहिचान करके कोई ज्ञानी बने, वे विवेक, वेराग्य, मुमुश्षुता, 
शमादि घट सम्पति सहित ज्ञान साधना करके क्रमशः सप्तज्ञान 
भूमिकासे ऊपर चढ़ने लगे । ब्रह्म, आत्माकों ध्येय ठहराकर उसीका 
ध्यान करने रहूगे। कोई नवधा भक्तिकी आश्रय लेकर समग्रुण- 
निर्शुणकी भक्ति करने रूगे; कोई प्रेम लक्षणा भक्तिम अल्मस्त 
भये। मानसिक ध्यान, पूजा, आदि मनकी कल्पना अक्रमे कोई छगे 
हैं। कोई चैराग्य धारण करके अरण्य निवासी भये। अश्नकों छोड़- 
कर वनकी कन्द, मूल, फल, फूल, पत्तियाँ आदि खाकर निर्वाह 
करने लंगे। कोई तपस्त्री भये। कोई हठयोग, राजयोगादि अधशाह्ु 
योगोक्ते अभ्यासी भये। इत्यादि प्रकारसे शान, भक्ति, वैराग्य, योगादिके 
नाना साधनाएँ कर-करके घोखाके पीछे ही धाय-धायके दोड़े, 
तो श्रम खाँचमें जाके गिर पड़े, गाफिल भये हैं ॥ ६३ ॥ 
६, कृतम आगे कर्ता नाचे। जहाँ तहाँ दुःख पावे | ६४ ॥ 
' टीका+- अन्थकर्ता कहते हैं:-- हे सन्‍्तो ! देखिये ! कितनी बड़ी 
भारी भूल है, इन लोगोंकी, रृतम 5 कृत्तिम, नकली, बनावरटी; 
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भूठाके, आगे 5 सामनेमें, कर्ता - चैतन्य नरजीव खय॑ घोखेमें पड़के 
मनमाने नाच, खेल, तमाशा कर रहे हैं, नाच रहे है। अर्थात्‌ कोई 
पत्थरादि जड़ मूर्तिकी देवी, देवता बना करके बड़े-बड़े मन्दिरोंमें 
प्रतिष्ठित कर उसमें शिर पटक-पटकके, कृतम ८ जड़मूर्तिके आगे 
कर्ता-- कारीगर मनुष्य नाना विधिसे नाचे और नाच ही रहे हैं । 
कोई वाणी कब्पनासे निराकार, निर्गुण ईश्वरादि मान करके उस 
अमके आगे मानन्दी-कर्ता जीव बहुत प्रकारले साधनाएँ करके नाचे। 
जहा-तहा - कर्म, भक्ति, योग, ज्ञान, विज्ञान ओर विषयादि जहाँ- 
जहा भी चले गये, तहा-तहाँ ही नाना तरहसे दुःख ही पाये। 
कहीं भी नित्य खुख वा मुक्ति नहीं मिली है। अभी भी बेसे ही 
बन्दरवत्‌ नाचके दुःख पा रहे हैं। तो भी चेत करके उस भ्रमकों 
नहीं त्यागते हैं। सत्सज्ग-विचार करके पारख गुरुपदम नहीं लगते 
हें, वे अभागे ही बने हैं, बिना विचेक ॥ ६४ ॥ 
७, पाँच तत्त्व त्रिगुण करी कर । तीनों लोक प्रवेशी ।। ६५ ॥ 
टीका/-- अन्थकर्ता कहते हैं:-- हे सन्‍तो ! मलुष्योंने, कर 
अपने हाथसे नाना कमें, कुकमें, कर्तव्य करके .अन्त/करणमें जड़ा- 
ध्यासको टिकाये। जिससे पाँच तत्त्व ओर त्रिगुणके कार्य भागोंका 
सम्बन्ध करके देह बनाकर गर्भसे बाहर जन्‍म लेके आये | फिर 
थे जीव संसारमे काम, क्रोध, मोह। तथा स्त्री, पुत्र, धन, यही तीन 
लोकमे प्रवेश किये, तो तहाँ बन्धायमान भये है। तेसे ही ज्ञानी, योगी, 
भक्त, ये तीनोंने ख्ग, स॒त्यु, पातालमें, बरह्मलोक, विष्णुलोक और 
शिवलोक, ऐसे तीन छोक मानके वे डसीमें प्रवेश करना चाहते है । 
अथवा पाँचतत्त्व त्रिगुणरूप समस्त पिण्ड, बक्माण्डमें ब्रह्म व्यापक 
है, ऐसा कल्पना करके वे द्वेत, अद्वैत, विसिष्ठाद्वेतके तीन छोकमें 
प्रवेश किये हैं। उसी अध्यासवश तीनों छोकके सब जीव जगतके 
तीन खानीमें जाके बद्ध भये और बद्ध हो रहे हैं। अथवा परमेश्वरने 
प्रथमारम््मं पाँचतत्व सहित चिगुणको उत्पन्न करके तहां तीन 
सं० नि० षटु० ८१--- 
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लोक बनाया। फिर तीनों लोकॉोमें प्रवेश करके वह व्यापकरूपसे 
सर्व॑त्र पूर्ण होके रह गया। ऐसे कल्पना किये हैं ॥ ६० ॥ 


८, कतके गले कृतम फाँसी | डारें सब उपदेशी ॥ ६६ ॥| 


टीका+-- अ्न्‍न्थकर्ता कहते हैं।-- हें. सन्‍तो ! चारखानीमें 
देहका निर्माणकर्ता, ओर सम्पूर्ण चाणी कब्पनाका कथन 
कर्ता, और मानन्दीकर्ता, ऐसे तो मनुष्य जीव ही प्रत्यक्ष हैँ । 
उन्हीं कर्ता नरजीवोके गलेमें वा अन्तःकरणमे फैसायके, 
कृतम ८ नकली कल्िपत वाणीकी जाल ओर विषयोंकी जालमें 
चोतरफसे बाधके,. उपदेशी ८ उपदेश देनेचाले ब्रह्मादि, सनकादि, 
योगी, ज्ञानी, भक्तादि ग़ुरुवा छोगोने सर्बोके गलेम॑ भीतर-बाहरसे 
फाँसी डाल दिये हैं, उसी फाॉँसीमें रटक-छटक करके कछट्पटाके 
निज्रपदकी स्थितिसे सवके-सब मारे गये। काल गशुरुवा लोगोके 
फन्दा-फासीसे कोई बिरले पारखी ही छूटे हैं। नहीं तो ओर सब 
भुलाय गये हैं, कोई नहीं बच पाये हैं। सब उपदेंशिक लोग ही 
कर्ताके गलेमें कृतमके फांसी डाले, ओर डालते ही जा रहे हैं! 
पेसे निदंयी काल-कठोर बने हैं ॥ ६६ ॥ 

8, तुरुक कहे कून्न फेकूना | भई मिटी दुनियाई ॥| ६७ ॥ 

टीका: भ्रन्थकर्ता कहते हैंः-- हे खन्‍तो ! इस दाब्दर्म आधा 
भाग आठ चोपाईतकमे हिन्दुओंकी कसर-खोटकी निर्णय करके कहा 
गया है। अब बाकीके आठ चोपाईयॉमे मुसलमानोंकी मजहबका 
कसर-खोट निर्णय करके द्रशावेंगे, सो ध्यानपूर्वक सुनिये !, तुरुक ८ 
सुसलमान कोग उन्तके मजहबम खप्टिकी उत्पत्तिप्रकया होनके 
बारेमें उसकी भेद्‌ बात ऐसा कहते हैं कि-- पहले जगत्‌ कुछ नहीं 
था, खुदा अकेला ही था। उसको जगत्‌ बनानेकी इच्छा उदय हुयी 
तब्र. खुदा वा अछामियाने जोरसे “कून्न-कृतन्न” दाह्द किया, मानों 
झुख ही से घण्टी बजायी हो, ऐसा हुआ.। ऐसे खुदाके हुफ्मसे गेबसे 
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मा न नल मर 
जोरोंके साथ बड़ी भारी आवाज हुई। सो उसी 'कून्न शब्दकी ध्वनिसे 
आशमानसे छेकर जमीनतक सारी दुनियाँकी उत्पत्ति कुनकुनाते 
हुए पक साथ हो गयी। हमेशा उत्पत्तिके लिये ऐसा ही नियम 
हुआ करेगा। और फिर जब खुदाकों उदासी आके डुनियाँ मिटा 
देनेकी अरमान वा इच्छा होगी, तब खुदा-ताछा जोरोंसे फिर 
“कैकून्न-फैकूज” शब्द प्रगट करेगा। जिससे उसी वक्त :सारी 
दुनियाँ एकदम फना या विनाश हो जायगी। इस तरह कूत्न शब्द 
होनेसे सृष्टि उत्पत्ति भयी, और फैकून्न शब्द होनेपर सब डुनियाँ 
मिठ-मिटाके नाश हो जायगी । ऐसी मिथ्या कपोल कब्पना 
किये है ॥ ६७ ॥ कम 


१०, ताहि सखुनको चीन्हत नाहीं | अहमक मोलना भाई ! ॥ ६ ८॥ 
टीकाः-- अ्न्थकर्ता कहते हैं:-- हे भाई ) जरा विचार तो करे : , 
बिना कारण, बिना प्रयोजन बेठिकानसे कहीं शब्द ही मात्रसे दुनियां 
की उत्पत्ति वा प्रढय हो सकती है! ऐसा तो कभी हो नहीं सकतो 
है। फिर जगत्‌ नहीं था, तो चह खुदा भी कहाँ कैसे रहा था * बिना 
वेहके निराकारमें कभी इच्छा हो ही नहीं सकती है। ओर डपादान 
कारण हुए बिना इच्छामात्रसे कोई वस्तु बन ही नहीं सकती हें, 
इसलिये इनका कथन छोकरोंके भूठी कहानीवत्‌ है। वह कूच- 
फैकूश्न” शब्द तो मलुष्योंसे कल्पना करके होती भयी। और मुखसे 
बोली गयी, ताहि - उसी, सखुनको ८ शब्द वा वाणी कव्पनाको कोई 
विधेक करके चीन्हते-पहिचानते नहीं | इसीसे वे, मोलना मोलबी 
वा मुछ्ला मसुसलमानी-घर्मके उपदेशक ! (उन्हें पण्डित पुरोहितके समान 
माने हैं। ) वे खुद ही, अहमक - नादान, डुबुद्धि, सूखे वा अज्ञानी 
बने हैं। फिर वे दूसरोंको सज्ञी बात क्‍या समझावेंगे : । हे मोलबी ! 
तुम यह बताओ कि- पहले यह जगत्‌ नहीं था, फिर खुदाके 'कून्न' 
करनेसे दुनियाँ उत्पन्न हुआ, और 'फैकून्' करने से नाश हो जायगी। 
सो यह बात तुमने कैसे जानी ? क्या तुम उस वक्त दोस्त बनके 


[१२८४] संयुक्त घट ग्रन्थः | [ एकादश शुब्द--- 


खुदाके साथ रहे थे ? यदि तुम थे, तो ज़गत्‌ सब भी रहा ही | 
यदि तुम नहीं थे, तो लुम्दारी यह बात सरासर भूंठी ही ठहरी। 
अपने खयं ही शब्द कल्पना करके कहे हो, फिर उसी शब्दको 
चीन्दहते नहीं हो, इसीसे ये मोलना अहमक बसे हैं। हे भाई ! तुम 
छोग इनकी घोखा जाहूमे मत पड़ो ॥ ६८ ॥ 


११, काजी सो जो काज करावे | नहिं अकाज सो राजी ॥६६॥ 


टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हैंः:-- हे सन्‍्तो !, काजी ८ मुस्लिम 
धर्मके अनुसार न्‍्याय-नीतिसे चलानेवाला। और इन्शाफ करनेवाला 
न्यायाधीश, जजके तरह हो, उसे 'काजी? कहते है । असलमें तो काजी 
सोई है कि--जो मनुष्योंसे सत्कर्म करावे, दया, धर्म, शील, सनन्‍तोष, 
सत्यकी राहसे चलावे । सबोके हित, कल्याण हो, वैसे शिक्षा देवे । 
और अकाजसे कभी भी राजी-खुशी नहीं होता हो । अर्थात्‌ चोरी 
हिंसा, व्यभिचार, अत्याचार, भ्रूठ, ठगाई, इत्यादि कुकर्म सोई अकाज, 
दुःखदायी बन्धनकारी है, उसमें प्रसन्न होके कभी लगने-लगानेचाला 
न हो, सोई हितकर सच्चा काजी है । अतएव हे मुस्लिमो | जीवका 
कल्याण हो, वैसा उपदेश देके सत्कर्म करानेवाले हों, उन्हींको 
असली काजी जानो । उनके ही कहे अनुसार न्याय-नीतिसे चलो | 
वे काजी हिंसा, बेर, घात आदिम कभी राजी नहीं रहते हैं, ये ही 
लक्षण उनके पहिचानके है ॥ ६६ ॥ 


१२, जो अकाजकी राह चलावे | सो काजी नहिं पाजी ! ॥७०॥ 

टीकाः-- भ्रन्थकर्ता कहते हैंः-- हे सन्‍तो ! ओर ज्ञो शख्स, 
अकाजकी - जीव-ह॒त्या, हिसा, मारपीट, झगड़ा, मांस-मदिरा-मक्षण 
पर-स्त्री गमन, वेश्यागमन, दुराचार, मूठ, छह, कपट, साम्प्रदायिक 
द्वेष, कलह इत्यादि बुराई, कुकमे, अन्याय, अनीतिके ही कुमार्गसे अबोध 
मुस्लिमोकों भुछाय-भश्रमायके चलाते है, उद्लू सीधा करके अपने 
खार्थ सिद्धिके लिये मनुष्यके न करने लायक पैशाचिक-दानवी 


अन्‍्यः ६ ] पारख सिद्धान्त दर्शिनी भ्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित। [१२८७५] 


छृत्य भी करते-कराते हैं। और जो धर्मान्ध, दुर्बृद्धि, निर्देयी बने हैं, 
सो वे इन्शाफ करनेवाले सच्चा काजी कभी हो नहीं सकते हैं। किन्तु, 
महामूर्ख, बदमाश, वह बड़ा पाजी है; पापी, कलझ्लित, दुष्ट, हिंसक, 
कामी, कोधी, आदि जो हैं, वही पाजी कहलाते हैं । अतः हितेच्छुक 
मनुष्योंने वेसोंकी कुसज्ञति साथ कभी नहीं करना चाहिये । 
सावधानीसे सदा दूर ही रहना चाहिये। उन्हें पहिचानके उनसे 
अलग हो जाना चाहिये ॥ ७० ॥ द 

१३, कल्मा बाँग निमाज शुजारे | गाफिलको हैं गाई ॥ ७१॥ 

टीका:+-- ग्रन्थकर्ता कहते हैं।-- हे सन्‍तो ! ओर ये मुसलमान 

लोग कुरानके प्रमाणसे, कल्मा 5 मुस्लिम धर्ममें कब्माको मूल मन्ध्र 
माना है ।--“ला इलाह इल्िलाह मुहम्मद रखूलिल्लाह इत्यादि 
पाँच कलमा कहा है । वही मुसलमान छोग पढ़ा करते हैं | बाग + 
मु्ा लोग मसजिदोंमें खड़े होके शाम-सबेरे, नमाजका समय 
बतानेके लिये चिल्लाके ऊँचे शब्दसे पुकारा करते हैं। उसे अजान 
देना? वा बाँग पुकारना कहते हैं, सो वे लोग समय-समयपर 
पुकारा करते हैं। निमाज 5 मुसलमान लोग नित्य पाँच बार खुदाकी 
प्रार्थना करते हैं, उसे. नमाज पढ़ना कहते है। ऐसे वे लोग कब्मा, 
बाँग, नमाज पढ़ते हुए दिन वा आयु गुजारते हैं; समय बिताते 
हैं। परन्तु, जिसके लिये वे इतना सारा प्रयत्न करते हैं, गुण गाते हैं, 
सो क्‍या है ? मनकी कल्पना भ्रम ही है। सो उसका भेद न जानके 
वे सब लोग गाफिलीमे ही पड़े हैं। गाफिल होके मिथ्याका ही 
शुण गाये हैं । अतः बिना विवेक सब अचेत गरगाफ हुए, और हो 
रहे है। उसे विवेक करके समझना चाहिये ॥ ७१ ॥ 

१४, दोजख पीछे भये दिवाने | खसलत कहें खुदाई ॥| ७२॥ 

टीका/-- ग्रन्थकर्ता कहते हैं:-- हे सन्‍तो ! ओर, खुदाई ८ खुदा 

वा अल्लाह मियाँकों मुसलमान लोग, खसकत > खास करके खत्य, 
लित्य, सबका मालिक कहते हैं। और उसीकी यादगारी, प्रार्थना, रटन 


[१२८६] संयुक्त पट ग्रन्थः । [ एकादश शब्द--- 
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कर-करके, दिवाने >पागल ही भये हैँं। पागरूपनामे खुदाके 
नामसे, हलाल ८ जीवहिसा, हत्या आदि बहुत-सी पापकमे, अन्ीति 
किये, कराये, इसीसे थे सब पीछे मर-मरके, दोजख ल्‍ नरककुण्डमें 
जाके गिर पड़ेंगे। चोरासी योनियोके गर्भवासमें चले जायेंगे । इस 
तरफ तो वे कुछ ध्यान ही नहीं देते हैं, अथवा पीछे दोजसख वा नरककी 
दुस्वॉका भयानक वाणी सुनके और आगे, बिहिस्त खर्गकी रोचक 

शब्द्से सुख मान करके बविहिस्त जानेकी इच्छा बढ़ायके मुस्लिम 
लोग दिवाने हो गये । तहाँ दया-धर्मको छोड़कर कऋर, निर्दयी वनके 
कुकर्म करने रंगे, ओर जिस खुदाकों खास सत्य मानते हैं, 
खसलत कहते हैं, उसका तो कहीं पता ही नहीं लगता है; और 
सत्य, चैतन्य-जीवको तो वे छोग कुछ जानते वा मानते ही नहीं है । 
इसीसे जड़ाध्यासी हो, चोरासी योनियामे पड़के दुःख भोगा करते हैं, 
बिना विचार ॥ ७२ ॥ 

१५, निराकार बेचून बखाने । जगमें गोता खाई ॥ ७३ 
टीका*-- अन्थकर्ता कहते हैं।-- हे सन्‍्तो ! हिन्दू और मुसलमान 

दोनों ही महा श्रम-चक्रमे पड़े हैं। उनमें हिन्दुरओके गुरूचा पण्डित 
लोग ब्रह्म, इश्वरादि कहिपत कर्ताको खरूपसे निराकार, निशुंण 

निरञ्षन, अगम, अपार वर्णन करते हैं। जब उसका कहीं पता 
नहीं छगा, तो जगतमें ही व्यापक ठहराते हैं। तेसे ही मुस्लिमोंके 

गुरुवा, पीर, काज़ी छोग, खुदा वा अल्लाहको कर्तापुरुष मान करके 
डसे बेचून, बेनमून, लामुकाम, गोयमगोय बखान करते हैं। जब 
कहीं पता नहीं लगा, तो आखिरमे हारके खालिक खलकमे भरा हुआ 
है, ऐसा बतलाते हैं ।, इस तरहसे वे दोनों ही जगत्रूप भचसागरके 
बीच धारामें ही गोता खाये हैं। आवागमन पड़के गर्भवासमें गहरी 
गोंता लेगा रहे हैं; बिना सत्सह् दुःख भोगी हो रहे हैं ॥ ७३ ॥ 
१६, कहंहिं कबीर पण्डित ओ काजी । दोनों अक्िल गमाई ॥ ७४ ॥ 


टीका/-- यहापर अ्रीगुरूयालसाहेब सहुरु श्रीकवीरसाहेबका 


प्रन्थः ६ ] पारस सिद्धान्त दर्शिनी भ्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित । [१२८७] 





कहा हुआ निर्णय कहते हैं कि-- हे सन्‍्तो ! इस प्रकारले हिन्दू 
पण्डित लोग और मुस्लिम काजी लोग अपने-अपने सम्प्रदायके 
बड़े शुरुवा लोग तो कहलाये, परन्तु, जीवोकों बन्धनकारी कमेके 
रहस्य खानी-वाणी जाऊोंको ठीक तरहसे न चीन्हके उन दोनोंने 
अपनी-अपनी, अकिल - मनुष्य पदकी सद्बुद्धि, विषेक-विचार, 
सत्यबोध, वैराग्य आदि सहुण गमाके खो दिये हैं। पशु-बुद्धि लेके 
मनुष्य पदसे नए-भ्रष्ट हो गये, और अध्यास वश चौरासी योनियोंके 
शक्रमे पड़ गये और पड़ रहे हैं, बिना पारख ! अतएव मुमुक्षुओंको 
चाहिये, कि-- हिन्दू-मुस्लिमोंकी पक्षपात, हृठ, डुराग्रहको द्लिसे 
छोड़कर विवेकी-पारखी साधु-गुरुकी सत्सज्ञ-विचार करते हुए 
सनत्यवोधको छेके अपना यह मलुष्य जीवनको सफल करना 
चाहिये | सार ग्रहण करना चाहिये ! ॥ ७४ ॥ 


॥ #8 ॥ पंद्रम-शब्द ॥ ५ ॥ ##॥ 


१, सन्‍्तो ! जैनीको भ्रम भारी ! ॥ ७४ ॥ 

टीकाः-- भ्रीगुरूदयालसाहेब कहते हैंः- हे सन्‍तो ! विवेक- 
इष्टिसे देखिये ! इन जैन मतवादियोंको बड़ा भारी श्रम-घोखा, भूछ 
लगा हुआ है। तहाँ सट्डद श्रीकबीरसाहेबने बीजक रमेनी ३० में 
कहा हैः-- 
“औ भूले पठदर्शन भाई ! पाखण्ड भेष रहा लपटाई ॥ १॥ 
ताकर हाल होय अदबूदा। छो दर्शनमें जैनि बिभूर्चा ॥”बी०र०३०॥ 

_और हे भाई! षट्दर्शनके लोग निजखरूपकों भूले, तो 
पाखण्डके मेषमें रिपट सहे हैं। वैसे तो षद्दर्शनके सब छोग 
विला पारख अम धोखेमें पड़े ही हुये हैं। तो भी षद्दर्शनोमे सबसे 
ज्यादा जैनी लोग धोखेमे पड़े'हैं। उनके हाल अदबुद वा आश्चर्यमय 
बुद्धिहीन हुआ है। बड़े श्रमिक हुये और हो रहे हैं। पशक्षपातमें 
निषुण बने है, इत्यादि ॥ 


[१२८८] संयुक्त पट अन्य; | [ एकादश शब्द-- 





इस प्रमाणसे भी जैनियोंकों बड़ा भारी श्रम-भूल लगा हुआ है, 
ऐसा साबित होता है। उसके वारेमे उसका कारणका खुलासा 
करके निम्न पदों कहा है ॥ ७५ ॥ 


२, जैन नाम जाकी जय नाहीं । छोकी राह पसारी॥ टेक॥ ७६॥ 
.._ शीका+- ग्रन्थकर्ता कहते हैं:-- हे सनन्‍्तो [ देखिये ! जैन शाब्दमें 
दोनों अक्षर अल्ग-अरूग करिये 'जै” “न” होता है । वह नाम ही 
अर्थ प्रगमट करता है,कि-- जै-न कहिये जिसके जय वा जीत-विजय 
कल्याणरूप हित होनेवाला नहीं है। क्योंकि, श्रम-धोला उनका 
छूटा नहीं है, इसीसे उनका जय नहीं होता है, ओर जेनियोंन एक 
सत्यमार्गको त्याग करके भूटी छो पदार्थकी मानन्दी दृढ़ करके 
भूठ-सूठके मार्ग जैन मतका पसारा वा विस्तार किये हैं। उनके भ्रम 
मानन्दीसे मनुष्योका कुछ भी हित, कल्याण होनेवाला नहीं हैं । 
इसीसे जिसको निजस्व॒रूपका बोध नहीं. हुआ, उसने अपना जेन 
नाम धराया। तहाँ जिसके जैन नाम है, उसके तो जय होनेचाला 
नहीं है, यह अर्थ निकला । उनके समझका अनर्थ हो गया। छोकी - 
षट्‌ द्रव्यकी कल्पना करके जो रास्ता पसारे हैं, सो भटकानेवाला, 
बन्धनोंमे डालनेवाला ही हुआ। बिना विचार यह भेद उन्होंने 
नहीं जाने है ॥ ७६ ॥ 
३, जीव द्रव्य पुदगल कहि वरने | धर्म अधरम सो चारी ॥ ७७ ॥ 
टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हैं:-- हे सन्‍्तो ! जैनियोंके पद्द्वव्योंके 
'नाम ऐसा कहा है कि-- १. जीव द्वव्य है। २. पुदुक ( परमाणु वा 
शरीर ) को भी द्वव्य कहके वर्णन किये हैं। ३. धर्म द्रव्य । 
४. अधर्म द्वव्य सो यही चार द्र॒व्योंके नाम उन्होंके माने हुये हैं' ॥७७॥ 


४. पँचयें काल द्रव्य कहि छटयें | पांत्र अकाश विचारी ॥ ७८ || 
टीका+-- अन्थकर्ता कहते हैंः-- हे सन्‍्तो! तथा ५. पाँचवें काल 
वा समयको भी नित्य द्वव्य कहा है, और ६. छठटयें इन पाँचों द्रव्योंका 
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गहनेका; पात्र - वर्तन वा जगहरूप शून्यको आकाश द्वव्य कहके 
नित्य होनेका विचार किये हैं। परन्तु, आकराशकाय, वायुकाय, 
तेजकाय, जलकाय, प्रथ्वीकाय, सबको जीव-ही-जीव माने है । 
परमाणु समूहको भी जीव ही ठहराये हैं। इसीसे जीवके सत्य 
अतनन्‍य अखण्ड खरूपको उन्होंने कुछ जाने नहीं हैं | पुदूगल ८ शरीर, 
यह तस्वोंकी कार्य होनेसे चह नित्य द्वव्य कदापि हो नहीं सकता है । 
सिर्फ परमाणुको ही नित्य द्वव्य माना जा सकता है। धर्म, अधर्म 
या पाप-पुण्य भी द्वव्य नहीं ठहरते हैं। काल वा समय सूर्य करके 
होता है, इसीसे वह भी नित्य द्रव्य हो नहीं सकता है, और आकार ं 
शुल्य पोल है, वह कोई वस्तु वा पदार्थ नहीं है, अतः वह भी कोई 
द्ृव्य नहीं है। ( इसका निणयसे विस्तार वर्णन “निर्षक्ष सत्यज्ञान 
दरशनः में जैनमत वर्णनमें देखिये ! ओर इस भ्रन्थमें श्रीकवीरपरिचय 
साखी. संख्या १९२ की टीका ( पृष्ठ १०२९५ से १०३१ तक ) में भी 
खुलासा किया है, वहाँ देखिये ! ), ऐसे षट्‌ द्वव्योंको अनादि खर्य॑ 
मानके जैनियाने अनेकों भेद्से विचार किये हैं, सो सब मनकी कल्पना 
भ्रम-भूल ही है, उसमें सत्य-सार कुछ भी नहीं है। सो सत्सज्ञ द्वारा 
निर्णय करके सार, असारका विचार करना चाहिये ॥ ७८॥ 
४, अपने-अपने गुण कर्मनके । ये पट कतों मानी ॥ ७६ ॥ 

शीका+-- प्रन्थकर्ता कहते हैं।-- हे सन्‍्तो! ये भ्रमिक जैनी 
लोगोंने ऊपर कहे हुए षद्द्॒व्योंकों ही अपने-अपने ग्रुण-कर्मोके 
सहित नित्य पदार्थ, और उसे ही षदकर्ता भी अनादि ठहरा करके 
मान लिये हैं । परन्तु, वह तो निर्णयसे मिथ्या कब्पना ही ठहरता 
है। उन्होंने अपने-अपने खभाव, समझ, गुण; कर्मोंके अनुसार ही 
अनुमान, कल्पना बढ़ा करके वाणी बनाये है। तहाँ अपनेको भूलके 
वही पट द्॒व्यकों ही रृष्टिका कर्ता मान लिये हैं, अपने तरफ तो 
उन्होंने कुछ भी ख्याल नहीं किया कि- यह सबको तो हमने ही 
भाने हैं, फिर चह कर्ता कैसे होगा! कारण-कार्य वस्तु प्रथमसे 
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रहे बिना कर्ता कहाँ रहेगा ! और छः कर्ता मिलके उत्पत्ति किल 
चीजकी हुयी ? कैसे, कहाँपर हुयी ? इत्यादि बातका उत्तर जैनीलोग 
नहीं दे सकते हैं । अतः वे बड़े भ्रम, भूलमे पड़े हैं ॥ ७९ ॥ 
६, कियो न काहु अनादि निधान है । जिन कियो ताहि न जानी ॥८०॥ 
टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हैंः-- हे सन्‍्तो ! ओर श्रमिक जैनी छोग 
कहते है. कि-- जीव, पुद्गल, घमे, अधर्म, काल ओर आकाश, ये छह्ों 
द्रव्योंको, कियो न काहु  किसीने बनाके उत्पन्न किया नहीं है । बल्कि 
उक्तषट द्रव्य, अनादि 5 जिसका कोई आदि न हो, खतः वा ख्य॑ 
सिद्ध है, और निधान ८ सब सारका खजाना वा खदान भी वही है । 
इत्यादि प्रकारसे उसे ही सर्वोपरि माने हैं । परन्तु, जिन 5 जिस 
नरजीवने वा मनुष्योंने, कियो लू यह सर्वोकी कल्पना-मानन्दी 
किया, और वाणीकी विस्तार किया, उक्त पट द्रव्योका कथन करके 
चर्णन किया है, ताहि 5 डस सत्य-चैतन्य जीवको वा निजसरूपको 
तो, न जानी > पारख विचार करके उन्होंने कुछ भी जाने ही नहीं । 
अतः मिथ्या कल्पनामें ही गरगाफ पड़े हैं । अर्थात्‌ जिसने यह 
सारा अनुमान विस्तार किया, उस सत्य-चेतन्थजीवको तो ब्िवेकसे 
नहों जाने वा जानते नहीं हैं, ओर पट्द॒व्यकों अनादि खज़ाना 
मानके भूठेमे ही भूले हुए हैं। ऐसे अबिचारी मूढ़ ही बने हैं ॥ ८० ॥ 
७, ज्यों पुदगलको त्याग निमित्ते | साधन अमित कमावे ॥८?१॥ 
टीका:-- अन्थकर्ता कहते हैंः-- हे सन्‍्तो! जैनी लोग देह 
त्याग होनेकोी ही मुक्ति मानकरके फिर ज्यॉ-त्यों करके, पुदूगल 
शरीरको त्याग' कर देनेके निमित्तसे घोखेमे पड़के, अमित ःर- 
बहुत-बहुत प्रकारके - साधनोंके कमाई कमाते हैं। अर्थात्‌ उपवास 
बढ़ाते-बढ़ाते चालीस-चालीस दिनतक अजन्न-जरूका त्याग कर देते 
हैं। यदि उसी बीचमें शरीर छूट जाय, तो उसे मुक्ति मानते हैं । 
कोई फल, फूल, कन्द, मूल, पत्र, तण, आदिके आहरसे ग़ुजारा 
करते हैं। कोई नागे, तपखी आदि होते हैं। इत्यादि प्रकारसे 
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देहको दुःखरूप जानके उसे त्यागनेके निमित्तले साधनाएँ खूब 
करते हैं ॥ ८१॥ 
८, सो पुदगल पाहन मूरति करि । गुरु कहि शीश नवाबे ॥८श। 
टीका+-- अन्थकर्ता कहते है।-- हे सन्‍तो ! सो पुदूगल न जिस 
घरीरको प्रथम दुशखदाई, बन्धनका घर समझके त्याग देनेका प्रयल्' 
किया था, ओर उन्होंके गुरुवा छोगोंने अविचारसे हठात्‌ आत्म-हत्या 
करके जो शरीरको छोड़ा, सो डसो दारीरके समान आकार-प्रकारके 
लम्बा-चौड़ा पत्थरके सूर्ति-- बड़ी-बड़ी जड़-मूर्ति बना करके, उसी 
मू्तिको ही गुरु, तीर्थज्वर, देव, भगधान, कहिके बड़ा श्रेष्ठ मान 
करके भक्ति भावसे झुकझुकके हे गुरु ! हे गुरु! कहके प्रार्थना 
करते हुए जैनी छोग शिर नचाते हैं। ऐसे पत्थरमें शिर पटकते 
हैं | देखिये ! एक तरफ तो पहिले देहको त्याग करनेके लिये प्रयत्न 
करते हैं। फिर दूसरे तरफ जड़ पत्थरके मूर्तिका देहके आकार-प्रकार 
बनाके उसे गुरु मानके शिर नवाते हैँ। ऐसे वे मूर्ख बने हैं॥ ८२॥ 


£, बीतराग स्व पुदगलसे । लिखि सो वाणी बाचे ॥ ८३ ॥ 
._टीकाः-- ग्न्थकर्ता कहते हैं; हे सन्‍तो! जैनी छोग कहते 
है कि-- उनके पूर्वचर्ति गुरुवा लोग सब, बीतराग ८ जिनके राग सब 
बीत गया, चैराग्यवान भये और, पुद्गलछसे ८ शारीरपरसे उनके सर्व 
राग, आसक्ति, मोह छूट गया था, इसीसे वे मुक्त भये। और 
मुक्तिके छिये सबोको उसी प्रकार देहसे राग हटायके बीतराग होना 
चाहिये। ऐसे-ऐसे बात कहते हैं, और वही बात प्रन्थोंमे भी लिख 
रखे हैं। सोई वाणीकी कथा बाँचते, पढ़ते, दूसरोंको खुना-खुनाके 
उपदेश देते हैं कि-- हे जैनियो | तुम सब कोई देहसे राग हटायके. 
बीतराग होओ, इत्यादि कहते; खुनते, खुनाते है, वही पढ़ाते हैं ॥८२॥ 


१०, पुदुगल शिखर इष्ट कहि आगे । नारि पुरुष मिलि नाचे |८७॥ 
सीकाः-- अन्थकर्ता कहते हैंः-- हे सन्‍्तो ! फिर दूसरे तरफ 
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उसके विपरीत, शिखर > पहाड़के चोटीमे, टीलामे, ऊँचे स्थानर्म 
ऐसे ही जगहाँमे जैनियाने बड़े-बड़े मन्दिर बना रखे हैं। वहाँपर, 
पुद्गल ८ पुरुषाकार शरीर काले पत्थरोंके नम्न मूर्ति बना रखे हैं। उसे 
ही इप्देवता भगवान्‌, गुरु ! कहि-कहिके शिखरमें मू्तिके भागे स्त्री 
पुरुष मिलके खूब प्रेमसे हाव-भाव, कटाक्ष, चछा-चलाके नाच-माचते 
है, गीत गाते हैं, राग-रक्ल तानकी खूब विस्तार करते हैँ। इतना बड़ा 
भारी देहकी राग आसक्तिमें ये खयं पड़े हैं, और दुसरोंको जैसे उपदेश्टा 
देते हैं, वैसे तो अपने खुद चलते ही नहीं हैं। इसोसे इनकी कभी 
मुक्ति नहीं होगी । किन्तु, चौरासी योनियोंके नरक ही गिरंगे, वहां 
'पचते रहेंगे। बिना विवेक ॥ ८४ ॥| 

११, जेहि चोबिसकी मुक्ति बतावो । जगसों कहो निराशा ॥|८५॥| 

टीका+-- अन्थकर्ता कहते हैं:-- हे जेनमतवादी छोगो ! तुम 

'छोग तुम्हारे पूर्चके आचाये गुरू ऋषभदेवसे लेकर महावीर खामी 
पर्यन्त जिन चोबीस तिर्थड्लरोंकी बड़ाई, महिमा करते हो, वे जगत 
'विषयोंसे निराश, उदास, वेरागग्यवान्‌ रहे थे, कहते हो। उन 
चोबीसोंकी मुक्ति हो गयी, ऐसा बताते हो | मुक्तिके लिये अगतस 
निराश रहना चाहिये, ऐसा दूसरोंसे कहते-फिरते हो, परन्तु, बसे 
रहनी तुम खुद ही नहीं बनाते हो । उल्टोे चालसे चलते हो, अतः 
चड़े अविचारी बने हो ॥ ८० ॥ 


१२, तेहि रथ चढ़ाय राशि कर फेरे । ज्यों नट करें तमाशा ॥८६॥ 
टीका+-- भन्थकर्ता कहते हैं:-- हे जैनियो ! और ज्ोबीस तीर्थ॑कुर 
जिनकी तुम लोग मुक्ति'बताते हो, फिर उन्होंकी ही पुतलारूप पत्थरकी 
बड़ी-बड़ी जड़मूर्ति बनाकर तथा चित्र वा फोटो आदिको सजाकर 
उसको रथ, पालकी, हाथीकी सवारी आदिमे ऊपर चढ़ायके सज- 
घजके साथ कीमती शाल-दुशाल ओढ़ाके, रत्न रूंटकाके बड़े भारी 
'अआट-बाट, घूम-धामसें, बाजे-गाजेसहित जुलूस निकालके भहारागी 


हे 
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बनाकर जगह-जगह घुमाते हैं। फेरा फिराते हैं। बड़े-बड़े शहरोंमें, 
गांव, कस्बोंमे रथयात्रा उत्सव मनाके गली-कुूँची सड़कपरसे जुलूल' 
निकाल करके कोशॉकी चकस्में घुमाते-फिराते हैं। जैसे नठ, भाड़, 
पातुरी बहुत प्रकारसे खाँग बनाके विचित्र-विचित्र तमाशा करके 
देखाते हैं, फिर खार्थ सिद्ध करके चले जाते हैं। तैले ही तुम छोग' 
जैनी भी नटके समान ही खाँग बनाके नाच, तमाशा आदि करते 
फिरते हो । जिनकी मुक्ति बताते हो, फिर उनको ही मोहसे बन्धनोंमें 
डालके रागीका चित्र बनाके अपने भी महाविषयासक्त रागी बनके: 
तमाशा किया करते हो। अतः तुम लोग बड़े दुर्बुद्धि, अविचारीः 
बने हुए हो ॥ ८६ ॥ 

१३, क्षुघा पिपासा आदि अश्टदश । दोष कहें यह त्यागो ॥८७॥ 

टीकाः- अ्न्थकर्ता कहते हैंः-- हे सन्‍्तो ! जैनी छोग कहते 
हैं. कि, शुधा > भूख और पिपासा- प्यास वा प्राण इत्यादि सब 
अठारह दोषोको त्यागो कहा है । उनके अठारह दोषोंके नाम ये हैः -- 
मिथ्यात्व, अज्ञान, मद, क्रोध, माया, छोम, रति ( राग ), अरति: 
( खेद ), निद्रा, शोक, अलीक ( मिथ्या भाषण ), चोरी, मत्सर, 
भय, प्राणीवध, प्रेम, क्रीडा, और हँसना-- ये अठारह दोष जीतके 
तीथेड्डर मुक्त हुए । अतः मुक्तिके लिये तुम लोग भी उक्त अठारह 
दोषोंको त्याग कर देओ । इत्यादि प्रकारसे कहके जैनियोंके गुरुवा: 
लोग शिष्योंको उपदेश देते रहते हैं ॥ ८७ ॥ 
१४, जैहि कारण यह सन्‍्यो दोषमें | तासो निशि दिन पागो ।|८८॥॥ 
टीका/-- ग्रन्थकर्ता कहते हैं।-- हे सन्‍तो ! और जिस कारणसे यह 

अठारह दोषोमे सब प्राणी, सन्‍यो ८ स़लिले हैं,,तासों ८ उसीमें वा 
जन्हों अठारहो दोषोमे चे खुद ही, निशिदिन ब्द् रात-द्नि, हरहमेशा,,. 
पागो + जकड़े पड़े हैं। मुक्तिके लिये १८ दोषोंकों त्यागनेके लिये 
तो कहते हैं, परन्तु वे खयं ही उसीमें फँसे पड़े है, बन्धनोंमें ही. 
पड़े हैं, तो भला ! उनके चेले छोग कैसे डसको त्यागके मुक्त. 
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होवेंगे ? कभी मुक्त नहीं होवेंगे। क्योकि, जैन लोग हँसते भी हैं, 
क्रीडा करके गाना-बजानादि करते ही हैं, प्रेम भी करते हैं, निद्रा 
लेके सोते भी हैं। असम्भव बात कहके मिथ्या भाषण भी करते 
है, भय, मत्सर, मद, लोभ, रति, अरति; रखते ही हैं, निज़म्बरूपकों 
न जाननेसे अज्ञान उनमें हे ही, इत्यादि प्रकारस अठारहाँ दोष 
उनमें भरे पड़े हैं। उसीमे दिन-रात रच-पच हो रहें हैं। फिर कहो 
तुम्हारी मुक्तिकी बात झूठी हुई कि नहीं ? सरासर इनके बात गलत 
वा भूठी ही ठहरती है ॥ ८८॥ 
१५, सती देह दुःख पलमें त्याग | भूत लगे तेहि बुक ॥ ८६ ॥ 
टीकाः-- अन्थकर्ता कहते है;-- है सन्ता ! अंनियोके सम्प्रवायमें 
भी षट भेद किये हैं। सो उनके नामः-- ९. जनी। ४, सती 
, ओसवाल | ४. थ्रावक | ५. मूँड़िया । भर ६. ढोंढड़िया । पेसे छः 
प्रकारके जेनी लोग होते हैँ । उन्हींमके दसरे सती सम्प्रदायके बारेमें 
यहां कहा गया है । सती नामक जनी लोग तपस्या, मत, उपचासादि 
नाना साधनाएँ करके वहुत कठिन-कठिन दुःख सहन करके 
कव्पित पतिके नाममें सती हुए। तहाँ आत्म-हत्या करके पक 
पलमें ही देहको त्याग देते हैं। सोई अ्रम-भृत जैनियोंके पीछे-पीछे 
लगी है। मूतकालके जैनी ग्रुरुवाने ऐसा अ्रन्थमे लिख दिया कि-- 
जो सती शिष्य लोग देह दुःख सहन फरके सती ख्रीके नाई 
पलमें देहको त्याग देंगे, चह चन्द्रशिलामें जाओ मुक्त हं। आयेंगे, 
. इत्यादि । तेहि > कब्पित भूतरूप बाणीकों जैनी झोंग बिना विभ्रक 
एक-दूसरेसे बूझते, समझते दृढ़ निश्चय कर छेते हैं, फिर अ्रमरूप 
भूतके फन्‍्दाम पड़के-आत्मा-जाती हो जाते हैं ॥ ८९ 
१६, जेहि सुख करि साधन करि त्याग । सो छुतवा नहीं से ।|&०। 
टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हैंः-- हे सन्‍्तो ! ओर जिस मुक्ति खुख 
प्राप्त करसेके छिये अनेकों कठिन-कठिन साधनाएँ सिराहारादि करके 
रख भोगते हुए जैनी छोग जात्म-घाती बनके दारीर त्याग वा 
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त्यागते हैं, सो परिणाममें अपराधी, पापी होके कम नियम अध्यासके 
अनुसार चोरासी योनियोमें जाके नीच गतिको पाते हैं। अरे ! उनको 
विवेक दृष्टि न होनेसे यह कुछ खूुझता नहीं कि-- सो भूतकालूके 
भ्रमिकोंके वाणी जो है, सोई भ्रम-भूत है। उसमें रूगके जो देह 
त्यागते हैं, वे मुक्तिके बदले बन्धनमें ही पड़के नरकवास चोरासी 
योनियोम ही चले जाते हैं। इसीसे, सो भुतवा > वाणीके भ्रम, धोखा, 
कश्पना ही है! बिना पारख यह उन्हें नहीं खूझता है। अर्थात्‌ 
वाणीका भूत शिरमे चढ़ा, वे आप ही भूत बने, और जिस मुक्ति 
सुखके लिये साधनाएँ करके देह त्यागे, सो तो मिली नहीं। आगे, 
पीछे अध्यासी होके दुःख-ही-दुःख भोगे, ओर अंभी दुःख भोग ही 
सह हैं । तो भी उन्हें कुछ द्खिता ही नहीं है, ऐसे मूढ़ बने हैं ॥००॥ 
१७, दशन ज्ञान वीये सुख चारी । जीव गण कहे विचारी ॥६ १॥ 
टीका+- प्रन्थकर्ता कहते हैंः-- हे सन्‍्तो ! जैनी छोगोंका 
कथन' ऐसा है कि, दर्शन + देखना, शान“ जानना, वीय॑ शक्ति, 
बल, पराक्रम वा बिन्दु, ओर, सुख > खयं आनन्द खरूप, ये चारोंको 
जैन मतके विचारकोंने जीवके नित्य गुण कहा हे। अब विचार 
करिये ! एक ग़ुणीमें चार तरहका नित्यग्रुण कहीं रह सकते हैं 
ऐसा तो कहीं होता नहीं है। प्ृथ्वीमें एक ही गन्ध गुण है, ओर 
उसके खतः बहुतसे गुण नहीं है । जलूके रस ग्रुण, तेजके रूप गुण, 
तथा वायुके समान और विशेष भेदसे स्पर्श और शब्दगुण हैं । 
उनमें एक ही में चार गुण खरूपसे नहीं है। फिर ग्ुण-गुणीका 
नित्य सम्बन्ध वना रहता है, वह कभी तीन कालमें छूटता नहीं 
“है । फिर जीवके वे चार गुण केसे ? कहासे आये ! क्या जैनी लोग 
जीवको स्थूल देहके खरूप ह्वी समझते हैं? क्योंकि, दर्शन, वीय॑, 
और सुख थे तीनों प्रत्यक्षमे स्थूल देहके सम्बन्धमे ही प्रगट होता 
है। सूक्ष्म देहमातजमे भी उसका अभाव रहता है। फिर उसको 
जीवका शुण मानना कितनी बड़ी भूल वा मूर्खताकी बात है। स्थूल 
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देह तो जड़ तत्त्वोका कार्य है, इसमें जीवका सम्बन्ध है, तब नाना 
गुण खभाव क्रियादि प्रगट होते हैं । सो ज्ञान-गुणके अतिरिक्त अन्य 
जीवका गुण मानना सरासर भूल है। इसे सत्सइूमें निर्णय करके 
जानना चाहिये ॥ ९१ ॥ 


. १८, जीव पुदगल सम्बन्ध नहीं जब | तब कहो काके एुण चारी॥९२॥ 


टीका+-- प्रन्थकर्ता कहते हैं:-- हे सन्‍्तो ! अब यहाँ जैनियोंसे पूछते 
हैं कि-- हे जैनी छोगो ! यह बताओ कि-- तुमने प्रथम जीवके नित्य 
चार गुण जो कहे हो ! सो स्थूल देहके सम्बन्ध दिखता है, और 
जब या जिस वक्त जीव और, प्रुदूगल-दरीर स्थूल-सूक्ष्मादिका 
कुछ सम्बन्ध नहीं रहेगा, विदेह मुक्ति स्थिति हो जायगी, तब उस 
: बक्तमें यह चारों गुण किसमें वा किसके पासमें रहेगा ? सो खुलासा 
करके कहो ? तहाँ देह सम्बन्ध न रहनेसे विपयके शान, दर्शन, 
चीये, और सुख ये चारों प्रगट हो नहीं सकते हैं, और नित्य गरुणका 
कभी अभाव नहीं होता है। फिर वह चारों ग्रुण किसके हुये ? सा 
विचारसे कहो ? यदि मुक्तिमे भी जीव गया, तो चह चार गुण 
साथमे रहनेसे, तदाँ दर्शानगरुणसे जगत्‌कों पूर्वचत्‌ देखा करेगा, 
विषयज्ञान होनेसे विषय भोगनेकी इच्छा भी करेगा, वीर्यगरुण 
होनेसे सुखके लिये स्री-सम्भोग करनेमे भी प्रवृत्त होगा । इस तरह 
तो जैसा जगतमें घर-ग्रहस्थी बसाया है, तेसी तुम्हारी मुक्ति भी 
ठहरेगी। अथवा चार ग्रुणन छूटनेसे जीव कभी मुक्त ही नहीं 
होगा, अतः इस घोखाकों छोड़के सत्यासत्य निर्णयकों सत्सह 
द्वार समझो-बूझो ॥ ९.२ ॥ 
१६, ऋषभ आदि चौबीस तिथेड्टर | ई जो कहें मोक्ष गामी ॥६३॥ 

टीकाः-- भ्न्थकर्ता कद्दते हैंः-- हे सन्‍तो! जैन सम्धदायमें 


ऋषभदेच, अजितनाथ, दत्यादिसे लेके अन्तिममें महावीर स्वामी पय॑न्त 
सब चोब़ीस तीर्थंड्वर उन्होंके गुरु हुए, ऐसा गिनके उन्हें स्वधेष्ठ 
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माने हैं। जैनियोंके, ई-यही जो चौबीस तिर्थड्लर हुए, उन्हें जैन 
छोग, मोक्ष गामी ८ मोक्ष हो गये, साधनोमें गमन करके १८ दोषोको 
व्यागके मुक्तिकोकमें चले गये, वे सदाके लिये मुक्त हो गये, ऐसा 
कहते हैँ। परन्तु, दर्शान, शान, चीये, और सुख ये जीवके नित्य 
चार गुण उन्होंके साथमे भी लगा ही रहा होगा । जिससे 
मुक्तिके बदले उलटठके पुनः बद्धगामी भये होंगे, यही सिद्धान्तमें 
ठहरता है || ९३ ॥ 

'ई छो कर्ता क्षय कियो सबनको । अठके सेवक स्वामी |॥६४॥ 

टीकाः-- अ्न्थकर्ता कहते हैं:-- हे सन्‍्तो ! और जैनी लोगॉने, 
ई छी + जीव, पुद्गछ, अधर्म, धमे, काछ, और आकाश; यही छहोंको 
ही, कर्ता # जगत्‌के आदि मूलकर्ता मान लिये हैं। अतपच वही पट 
कर्ताकी कल्पना, घोखाने ऋषभ आदि सबोको अ्रमायके मलुष्यपद, 
मुक्तिमार्गंसे गिराकर, त्तय ८ क्षीण, विनाश वा नए-भ्रण्ठ किया वा पतित 
कर दिया। यानी ये कब्पित पट द्वव्यरूप कर्ताने उसको मानन्‍्दी 
कर्ता चोबीसों तिर्थड़र उन सर्वोकों मूलमें ही क्षय कर दिया, जगत्‌ 

धनम ख्रमायक्रे डा दिया। अब उनके - चाणीकी भरोसामे 

रहलेवाले सब जैनियोंका क्षय हो रहा हैं। इस तरहसे श्रम, भमूलसे 
धोग्वाम पढ़क, स्वासी ८ ऋषभदवादि गुरुवा छांग, तथा सबक र+ 
उनके शिष्य अनुयायी जेनी लोग, सब फोई बिना पारख जड़ाध्यासी 
होके आवागभने पड़े ओर गर्भवासमे जआोराली योतियोंम जाएं 
अटक गये, ऑर अभी भी वस ही जनी लोग भूले वा भुदाकर अटक 
रह हैं | अनुमान-कव्पनाम पड़क जहा-तहाँ भटक रहे हैं। अतएव . 
जैनियोंकी मानी हुयी मुक्ति ता केंचल धोखा ही मात्र हैं, पसा 
ज्ञानिय ॥ ९४ ॥ 


२१ जग उतपति कहें कियो न काहू । पढ़ि गुनि कहें अनादी ॥।९५॥ 
टीकाः-- प्न्थकर्ता कहते हैं:-- है सम्तो! ऑर जैनमतको मानने- 
सु० नि० परू० ८२०-- 
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वाले लोग ऐसा कहते हैं कि--- इस जगत्‌को प्रथम किसीने उत्पत्ति 
नहीं किया है| किन्तु, जगत्‌ खय॑ं अनादि है। '“अनादि सम्बन्धे चर ॥” 
जेन' तत्त्वार्थ सूत्र ४१। अध्याय २ ॥-- संसारी जीवोंका अनादि 
कालका दारीर-सस्बन्ध है, ओर सादि ( बीच-बीचमें ) ज्न्म-मरण 
रूपसे देह-सस्बन्ध होता ही आता है ॥ इत्यादि अ्न्धोंमे लिखा है । 
सो अन्थकी वाणी पढ़-शुन करके वही बात निम्धय किये है । 
उसीके आधारसे जगत्‌ अनादि है, कहते हैं । परन्तु, आदि-अनादिका 
यथार्थ भेद वे जानते ही नहीं हैं। बीच-बीचमें बनने-बिगड़नंवात्ट 
कार्यरूप देहको भी अनादि कहनेवाले जैनी लछोग अन्‍न्यायी, 
अविचारी ही बने हैं ॥ ९७ ॥ 


२२, कम करे कर्ता नहिं माने | मये अनीश्वर वादी ॥ ६६ | 

टीका:-- अन्थकर्ता कहते हैं:-- हे सन्‍तो ! आर चित्त, बुद्धि, 
मन, हड्ढार संयुक्त सूक्ष्म और स्थूल देह इन्द्रियादिसे नाना प्रकारसे 
शुभाशुभ कमे करते हैँ ओर कर्म करनेवाला कर्ता चैतन्य जीवकों ठीक 
तरहसे नहीं मानते हैं, ओर दूसरे तरफ वे अनीश्वरवादी भी म्ये 
हैं। ईंख्वरचादी छोग तो उन्हें नास्तिक कहते हैं। निञ्ञ चैतन्य- 
खरूपको यथार्थरूपमें नहीं जानते हैं, श्रम, कल्पनाले और ही कुछ 
मानते हैं | इसलिये जैनी छोग वास्तव नास्तिक ही बने हैं। यह 
सत्पुरुषार्थसह्दित सत्यज्ञानका होना ही ईश्वरत्व है । कर्म करके आंच 
कर्ताको भी नहीं माननेचाले पुरुषार्थदीन अज्ञानी, आरूसी, निरीश्वर- 
वादी गाफिल भये है, बिना विचार ॥ ९६ ॥ 


२३, आठ कमेमें चार बन्ध कहें । चार कहे मुख दीठा || ६७ ॥ 

टीका+-- अन्थकर्ता कहते हैं:-- हे सन्‍्तो ! जैनी लोगोंने मुख्य 
आठ प्रकारके कर्म कथन करके कहा है। उस आठ कर्ममे प्रथम 
चार कमे।-- हिंसा, असत्य भाषण, चोरी, और विषयासक्ति, इन्हें 
' बन्धन देनेचाले कहा है, और दूसरे पश्चातके चार कर्म/-- दर्शन, 
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सम्यक शान, खुख ओर वेराग्य-- इसे मोक्षदाता मुख्य करके मुक्ति 
सतरूपको दिखानेवाला कहा हे, ओर आदि बन्ध अर्थात्‌ पुद॒लोंके 
यन्धनमं-जानावरण, दर्रानावरण, वेदनीय, मोहनीय, आय, नाम, 
गोत्र, ओर श्न्तराय ये आठ कर्म कहा है। उनका विस्तार १४८ 
भेदोंसे कहा है । इस तरहसे आठ कर्ममें चार बन्धनमें ले जानेवाले 
और चार मुक्तिका मुख दिखानेवाले कहा है, ओर अभी थे देसे ही 
बता रहे हैं. ॥ ९७ ॥ 


२४, जो जग कम किये सो नाहीं | कृतम कम करावो कूठा ॥६८॥ 

टीकाः-- अन्धकर्ता कहते हैं:-- परन्तु, हे जेनी लोगो ! जो तुम 
लोग मुक्तिके लिये जगतूमें नाना कर्म किये और कराये हो, सो 
असली मुक्ति तो तुम्हारे सिद्धान्तमें नहीं है। क्योंकि, जीवके पास 
नित्य चार गुण बने रहनेसे वह मुक्त हो ही नहीं सकता हैं, आर 
जो-जो जगतूमे कर्म किये, सो सब मनुष्य जीवॉने ही किये हैं। सो 
तुम छांग नरजीवके सत्यस्वरूपको तो पारख करके जानते ही नही। हो । 
अथवा जा जगतमे कमे किये, सो कायम रहे नहीं वा नहीं रहते हैं । 
अनतएबव, कूतम न ऊत्तिसम, बनावटी, नकली, मूठी वाणीके प्रमाणस 

द्रमुक्तशिल्ा आदि लोक मानके वहाँ जानेंके लिये जो कुछ भरी 
कर्म साधना तुम लोग करते-कराते हां, सो सब सरासर भूटठा हैं । 
उससे हानिके सिवाय काम कुछ भी होनेवाला नहीं है। एसा 
जानके अब तो भी झूठे कर्मका मोह वा पीछा, पक्ष आदिकों 
त्याग करो ॥ ९८ ॥ 


२१४. ये पट द्रव्य केहिको भासे । केहि उपदेश भसावें १ ॥ ६8 ॥ 

टीकाः-- अ्न्थकर्ता कहते हेँ:-- हे जेन मतवादी छोगो ! हम 
तुमसे पूछते हैं-- यह बताभो' कि-- जीव, पुद्ुल, अधर्म, धर्म, 
कार, भाकादा-- ये पटद्रव्य न्‍्यारा्यारा तुमने कहा, और 
नित्य पदार्थ उन्हें माना है । तहां जओोच न्यारा, पुदूगछर 
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शरीर न्यारा द्वव्य वताये हो, परन्तु, जीवके सम्बन्ध हुए 
बिना कहीं देह भया है? कहीं नहीं; ओर जीवके बिना कहीं देह 
नित्य रहता है ? कभी नहीं। अतः षदद्॒व्य मानना ही अ्रम-भूल 
है, और यह घट द्रव्य किसको प्रत्यक्ष हुआ वा भास हुआ ? पद 
य. अपने आपको जान ही नहीं सकता है, उसको जानने, मानने 
वाले सातवाँ द्वव्य, और होना चाहिये। सो कोन है ? बताओ ? 
ओर तुम छोग षद द्वव्य सत्य है, कहके किसको उपदेश देके, 
भसावे 5 बोध वा भास प्रत्यक्ष कराते हो ? कहो! तुमने वोध क्रिसको 
किया ? ओर भास किसको हुआ ? वह पद द्वव्य ही हे कि-- उससे 
पृथक्‌ कोई ओर है ? इसका विचारसे निश्चय करके यथार्थ उत्तर 
बताओ । खाली षद्‌ दृव्यको ही कव्पनासे नित्य मानके मूठ मूठकी 
घोखेमे मत पड़ो ॥ ९९ ॥ 
२६, सो कर्ता कृतम चीन्हे बिना । जहाँ तहाँ दुःख पावें ॥ १००॥ 
टीकाः-- ग्रन्थकर्ता कहते हें:-- हे सन्‍्तो ! सो वाणी कठ्पनाका 
कर्ता मनुष्य जीव ही है। मनष्योंने ही कल्पना करके उक्त पट! 
द्रव्यको माने, ओर अनेकों भेदसे वाणीका कथन किये हैं । उसीमें 
अपने खरूपको भूले हैं, और दूसरोको भी भुलाये हैं। सो पट द्रव्य 
आदिका मानन्दीकर्ता नरजीव हैँ। किन्तु, कृतम ८5 कव्पित वाणी 
नकली, खोटा मानन्दीको विवेक करके चीन्‍न्हे बिना यथार्थ भेदकों न॑ 
जानके भ्रमसे वाणी कल्पनाको ही सत्य मान-मानके जहाँ-तहाँ 
जाके नाना तरहके साधनाएँ करके दुःख ही पाये, भर दःख पा ही 
रहे है। फिर उसी कर्म-कुकमंके अध्यासबदश जहाँ-तहाँ चारसानी 
चौरासी योनियोंमें जा-जाके दुःख पा रहे है, बिता पारख आवागमन 
चक्रमे पड़े वा पड़ रहे हैं ॥ १००॥ . 


२७, मोक्षको धावत बन्धन पावत । ठग सुख लेत चोराई॥ १० १॥ 
टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हैं।--- हे सन्‍्तो ! कहनेको तो ये 
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जनियोंके ग़ुरु-चेले लोग मोक्ष वा नित्य मुक्ति प्राप्ति करनेकी आशा, 
भरोसाको लेकरके, घावत > नाना कष्टकर साधनाएँ, जप, तप, बत, 
उपवासादिमे दोड़े चले गये, ओर जा रहे हैं। विवेक न होनेसे 
उन्हीं सब कर्मे-कुकमेंसे जड़ाध्यासी होकर कठिन दृढ़ बन्धनको 
ही प्राप्त होते हैं, ओर ठग ८ मनकी कव्पना तथा जैनी ग़ुरुषा छोग पक्के 
ठग, धूर्त बनके सखुखका लालच देके नरजीवोकी शान्ति, सन्‍्तोषका 
सुख, विधेक, विचारादि सह्दुण, हंसपद्के धनको धीरेसे चुरायके 
छिपाय लिये। इसीसे सव दुःख द्वी पा रहे हैं। अथवा इचधरसे ये 
मोक्षके लिये दोड़ पड़े, रवाना भये, उधर बीचमें ठग मनकी कब्पना 
वा घूर्त गुरुवा मिले, उन्होंने भ्रमाके जीवन्मुक्तिके खुख-साधनको 
तो बीचमें ही चुराय लिये, घोखामें ले जाके छिपाय दिये। इस्रीसे 
सब जेैनी छोग मरनेपर मुक्ति मानके सब तरफसे महान 
यन्धन चौरासी योनियोंके चक्रमें ही घूम, फिरके पड़ते हैं, 
बिना विवेक ॥ १०१ ॥ जरिया 
२८, भरे पट फ्ाँस डार डोरियाब । मोक्षमें चोर छुकाई ॥१०२॥ 
टीका: अन्थकर्ता कब्दते हैं: -- अरे भाई ! इन जेनियोंके मोक्षमें 
तो चोर लुका पढ़ा है, और वह उनके गलेमें पट फाँस डालके 
डोरियाता है. वा नचाता है। अर्थात्‌, चोर ८ जैनोंके तिर्थक्षर ग़ुरुवा 
छोग तथा कठपना वही चोरके सरीखी छुक-छिपके मोक्ष घाममें 
जानेके लिये धीरे-धीरे साधनोंमे आगे बढ़ाते गये। उसी तरहसे 
मोक्ष होनेंकों बताकर उन्होंने जीवके शान, विवेक-घनको चुराके 
उसे, लुकाई ८ भ्रम-कल्पनामें के जाके छिपा दिये हैं। फिर मदारी 
जैसे बन्द्रके गलेमे डोरी बॉधके नचाता फिदता है। तैसे ही पट 
द्रव्योकों नित्य कर्ता बताके वही वाणी कल्पनाका फन्‍्दा पद्‌ फॉसको 
जैनी अवोध चेलोंके गछेमे वा मंनर्मे वाणीकी भ्रम डालके नाना कर्म 
साधनोंमे ऊूगाके, डोरियाये--नाच-नचाते हैँ वा नचा रहे हैं । सब 
प्रकारसे दुःख ही दे रहे हैं । तो भी मूर्ख चेले लोग उस भेदको 
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समझते. नहीं हैं। अन्घ-विश्वासी होके वँधे पड़े हैं । ऐसे मोक्षम ही 
चोर झुका पड़ा है। यानी मोक्षका आशा बता करके अ्रमा-श्रमाकरे 
जीवोकोी आवागमनमे छिपा रहे है | पारणी सहुरुके सत्सहु-विचार 
किये बिना इस भेदको कोई जान नहीं पाते हैं ॥ १०२ ॥ 


२६, ये ठग पूरवा आचार्य जैन घर । दुःखदिये न चीन्हें बना ॥१०३॥ 
टीकाः- अन्थकर्ता कहते हैं।-- हे सन्‍तो | ये गुरुवा ठग लोग 
अपनी धूर्तताईसे सब अबोध मलुष्योंकों ठगते हुए जैनियोंके गाँव, 
कस्बा, मुहह्ा और घरोंघरमें भी पहुँच गये, और खर्ग, चन्द्रमुक्त- 
शिला, मुक्ति, आदि ऋद्धि, सिद्धि आदिकी अनेकों छोम-लालचर्मे 
फँसाके खूब ठगे, और उन्होंके, जैन - जय नहीं, ऐसा नाम रम्त्र 
दिये। सोई लोग जैनोंके यहाँ, पूरवा आचाये >पहिलेके आचाय 
ऋषभदेवरसे महावीर पर्यन्त सब २४ गिने है, वे प्रसिद्ध हुये हैं । 
वे ही तो मुख्य ठग भये थे। जेनोंके घर-घरमें जाके भुला-अमाक्रे 
उन्हें नाना तरहसे दुःख दिये ओर अभी चेसे ही घर-घरमें जाके 
बहका-बहकाके दुःख दे रहे है । तीर्थ॑ज्व रोके बाणी-कल्पना बड़े बड़े 
पुस्तकोंम लिख रखे हैं, वही सुना-सुनाके कब्पना दढ़ाके बाँध रहे 
है; तथापि उस कल्पित कूठी धाणीको विवेक-पारख न होनेसे जैनी 
लोग कोई भी चीन्ह नहीं पाते हैं, इसीसे मिथ्या धोशामें ही भूले 
पड़े हैं, बिना सत्सड्र ! ॥ १०३ ॥ 


३०, कहहिं कबीर सो ठग चीन्हे बिनु । हुःखी भये सब्र जेना॥१०४॥ 

टीकाः--- सहुरु श्रीकबीरसाहेबका कटद्दा हुआ सत्य निर्णयकों 
श्रीगुरुद्यालसाहेब कहते हैं कि-- हे सन्‍तो ! सो चह, ठग 
कल्पना, वाणी, मन, और जैन-धर्मोपदेशक गशुरुषा लोग ये पक्‍के 
ठग वा धू्त बने हैं। जिन्होंने. बहुतोंके जीवन धनको ठग लिया, 
घोखेम डालके बहुत तरहसे ठःख दिया। उन्न ठगोंको बिवेक- 
विचार करके यथार्थ चीन्हें-पहिचाने बिना, उनके कपटके 


डी 
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भेदको जाने बिना, उन ठगोंको ही हितकर मान-मानके विश्वासकर 
अपने सर्वे अर्पण करके सोप दिये हैं, और ठगोंने भी खूब ठगके 
अलोॉको दरिद्र बना दिये हे पारख ज्ञानरूपी धनसे राहित निर्धन 
हो गये हैं । अतएव जड़ाध्यासी बद्ध होके चारखानी चोरासी 
योनियोंमे चले गये और जा रहे हैं। इस प्रकारसे सब जैन मतवादो 
लोग जीनेतक साथनोंकोी करनेमे फिर मरके जन्म्॒तिमें पड़के दुःखी 
भये ओर परम बेहाल दुशखित हो ही रहे हैं। अर्थात्‌ सोई ठगको 
ठीक तरहसे न चीन्हके ही सब जेनी लोग भ्रमसे वन्‍्धनोंमे) पड़के 
महा दुःखी भये हैं । अभी वैसे ही डुःखी हो रहे हैं। अतः हित 
स्राहनेवालोने पारखी साधु गुरुके सत्सज द्वारा इसके भेदकों यथार्थ 
पहिचान करके भ्रमसे न्‍्यारे हो रहना चाहिये ॥ १०४ ॥ 


॥ कह । १8-शव्द ॥ ६ ॥ कह ।॥। 


१, सन्‍्तो ! ग्रेर्क सबको भाव !॥ १०४ ॥ 

टीका/-- श्रीग्रुरूयाल्साहेव कहते हैं:-- हे सन्‍तो ! हे साधु 
सज्नों | संसारमें सब कोई भ्रमिकोंका भाव एक कोई कल्पित, 
प्रेरक न प्रेणा करके सबको चलानेवाला, ऐसा परमात्मा, ब्रह्म, 
खुदादिके तरफ रूक्ष लगा है । वे कहते हैं कि-- ईश्वर ही हृद्यमे 
रहके सबको प्रेरणा करके चलाता है। तहाँ कृष्णने भगवद्‌ 
गीतामे अध्याय १८ | इलोक ६१ में कहा भी है किः-- 
“ईं+बरः सर्वभूतानां इद्देशेडर्जुन तिष्ठति ॥ 

आमयन्सर्वंभूतानि यन्नारूदानि मसायया ॥-- गीता अ० १८।६१ ॥ 

-- है अर्जुन ! दारीररूप यन्त्र आरूढ़ छुर सम्पूर्ण प्राणियोंको, 
अन्तर्थामी परमेश्वर अपनी मायालसे उनके कर्मोके अनुसार अ्रमाता 
हुआ सब भूत-पराणियोंके हरदेयमें स्थित है॥ और रामायणमें--- 
“हुए प्रेरक रघुचंदा मणि ।” इत्यादि कहा है ॥ 

इस प्रकार प्रेरकरूप ईश्वर, ब्रह्म, आत्मादि ओर चाणी-कव्पनामें 


[१३०४ ] संयुक्त षट ग्रन्थः । [_ एकादश शब्द--- 


ही सब कोईका भाव टिका है। उसे ही सब लोग अच्छा समझके 
प्रेम करते हैं, ऐसे भ्रममें पड़े हैं ॥ १०५ ॥ 
२, जो पेरे ताहि चीन्हत नाहीं । पेरक ओर बताब ॥ टेक ॥ १०६ ॥ 
टीका+-- भ्रन्थकर्ता कहते हैं:-- हे सन्‍्तो ! ओर कोल्हुमें तेल 
पेरनेके माई-- जों वाणी कल्पना, गुरुवा छोग और खस्रियाँ नरजीचोंके 
तन-मनको खानी-वाणीकी कोब्हमें डालके खूब पेरके निचोड़ डालते 
हैं, अज्ञ पुरुषोंकों निकम्मा करके अपने खार्थ सिद्ध कर लेते 
हैं, ताहि- उन्हें, तो कोई चीन्हता-पहिचानता नहीं कि-- यही 
काल है। नाना तरहके रोचक-भयानक वाणी खुनाथ-सुनायके अनेक 
कर्म-कुकर्म करनेके लिये प्रेरणा करते हैं, ओर ज्ञीवकी 
सत्ताने मन, वुद्धि ही इन्द्रियोंकों चलानेके लिये प्रेश्क होने 
हैं, ईश्वरकी तो कोरी कल्पना ही मात्र किया हैं। परन्तु, 
उसको कोई चीन्‍्हते नहीं हैं। भूल करके भ्रमिक लोग ओर ही 
कोई, प्रेरक परमात्मा प्रेरणाकर्ता है, ऐसा बतलाते हैं । जीव खय॑ 
अखण्ड, नित्य खरूप है, कर्म संस्कारके अनुसार अन्तःकरणम 
सड्डल्प-स्फुरणा उठा. करता है। फिर ईश्वरका यहाँ क्‍या काम ! 
निजसखरूपको न जाननेवाले ही ईश्वरादि और ही को प्रेरक बताके 
घोखेभ गरगाफ हो रहे हैं, बिना पारख ॥ १०६ ॥ 


३, आय परी उरबसी भई जब | ताहि न चीन्हें कोई ॥ १०७॥ 


टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हैं:-- हे सनन्‍तो! गरुरुवा छोगोंके 
अन्तःकरणमें रहनेवाली भ्रम, कल्पना, शब्द्‌ वा बाणीके रूप घारण 
करके गुरुवाओंके सुखक्वारासे निकल करके शिष्योंके फानके स्थानमें 
आयके, परी # वही चाणी घुस पड़ी। जब भ्रोत्र द्वारा शब्द भोतर प्रवेश 
होती भयी, तब चह्दी, उरबसी > हृदयमें दृढ़ निश्चय या पक्का मजबूत 
, होके बैठ गयी, और वही चाणी भनमोहिनी, सुन्दरी, परी, सबको 
छलनेचाली उ्बंसी. अप्सरा भयी। उस मतत-कस्पना थाणी- 
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रूपी इच्छा, मायाकों तो निर्णयले, परखकर कोई चोन्‍हते वा 
पहिचानते नहीं हैं। इसीसे वाणी, खानी घारामें बहते हुए गोता 
खा रहे हैं ॥| १०७ ॥ 


४, देवलोकमें परी बतावे | सो तो परी न होई ॥| १०८ ॥ 

टीकाः-- अ्रन्धकर्ता कहते हैंः-- हे सन्‍्तो ! ओर पत्यक्षमं असली 
मनकी परीको न चीन्हके मूर्ख विषयासक्त पुरुषोंने ओर ही कहीं ऊपर, 
बेबलोक ८ सर्गंलोक, इन्द्र्लोक, बरह्मलोक आदि देवताओके देशमें, 
परी # उर्चसी, रम्भा, मेनका, तिलोत्तमा आदि अप्सरारूप सुन्द्रियाँ, 
नवयथुवतियाँ वहाँ सदा रहती हैं । आर नाच-गाके, विषय-विद्ास देके 
पहाके देव पुरुषोंकों सुख दिया करती हैं, इत्यादि मिथ्या गपोड़ी 
बातें; पोराणिक छोंग बताते हैं । सत्य निणयसे स्वर्गादि देवछोक ही 
असिद्ध है, फिर वहा देवता-पुरुष ओर परी-सुन्दरी स्त्रियां कहासे 
होंगी ? इस लोकके विपयोकी वात ही कब्पनास ऊपर स्वर्गमादि 
लाकमें भी माने हैं, सो सरासर भूठी है। सो उनके माने हुए कथनसे 
तो बह सश्ची परी वा अप्सरा नहीं हो सकती है। अतः वह परी 
नहीं। है। बिना विचारे सकृूटी धांखामें ग़ुरुचा छोग स्वयं परी बनके 
गाफिल पड़े हैं ॥ १०८ ॥ 
७५. भक्तन परी भक्तिमें राखा | योगिन योग समाना ॥ १०६॥ 

टीकाः-- श्रन्थकर्ता कहते हैँ।-- है सन्‍तो ! वही प्रेरणा करलने- 
धाली घाणी कव्पना जब भेक्तोंके कानमें पड़ी, तब भक्तनि, परी 
उसी वाणीको बड़े प्रेमके साथ भाव-भक्तिसे हृदयमे ले ज्ञाकर 
टिकाये हैं । तहाँ विप्णुके थशवण, मननादि नवधा भक्तिमें तथा 
सगाण, निर्गण भक्तिमे, नाम स्मरण, ध्यान, मानसिक पूजा आदि 
भक्तिमें मन छगाके उसीस मुक्ति होगी, दया करके भगवान्‌ भक्तकों 
मुक्त कर देंगे, इत्यादि कथन करके तहाँ भक्तिमार्गसे द्वेंत सिद्धान्त 
कायम कर रखे हैं। ऐसे भक्तोने वाणीकों भक्तिमें लगा रखे हैं, 
और नेसे ही योगियोने भी समान-विशेषरूपसे बाणीरूपी परीकी 


[१३०६ | संयुक्त घट अन्थः । [ एकादश शब्द-- 


गोदमें ही समायके योग साधनोंका खेल-खेले, उसीमेंसे अष्टाह 
योग मार्ग पृथक्‌ू-पृथक्‌ बनाये हैं। घारणा, ध्यान, और समाधि 
ल्गायके शून्य घोखामे ही समाये। ऐसे योगियोने योग काण्डकी 
वाणीका विस्तार कर रखे हैं । उसी उल्टी परीकी जालमें सब योगी 
लोग अच्झे पड़े है ॥ १०९ ॥ 


६. परी पेर सब पण्डित ज्ञानी | ओट वेद पुराना || ११० ॥ 
टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हैं:-- हे सन्‍्तो ! फिर दुसरे तरफ बड़े- 
बड़े शास्त्री, वेदाचारी पण्डित छोग तथा सब ज्ञानी ऋषि, मुनि भादि 
सिद्ध-साधक लोग भी चार वेद, पट शास्त्र, अठारह पुराण, आदिकी 
वाणी, ओरे ८ पढ़ते हैं, रटते हुए उसे ओंटाते हैं। उसी कल्पित 
वाणीकी प्रेरणामें सब मोहित होके भ्रममे भूछे पड़े हैं। ओर इधर 
संसारमे सब लोग उन्हीं पण्डित, ज्ञानियोंकी पेरा-पेरीमे पढ़के 
श्रमिक हुए, तो वेद, पुराणोंको उलटा-पलटाके पढ़-पढ़ा रहे हैं । 
अर्थात्‌ वाणीकी प्रेर्गासे सब कोई पण्डित ओर शानीजन भी 
चेद, पुराणादिको पढ़ते हैं। तहां कर्ता ब्रह्म, ईश्वरादि मान-मानके 
नष्-भ्रष्ट होके वन्धनोंम ही पड़ जाते हैं । विना सत्सड़ | ११० ॥ 


७, ब्रह्मा विष्णु महेश पेराने | सुर नर मुनि नहीं बीचे ॥१११॥ 

टीका:-- अन्थकर्ता कहते हें है सनन्‍्तो ! वाणी कब्पनाके 
कोल्‍्ट्टमे ब्रह्मा, विष्णु, महेश, ये तीनों भी खूब पेराय गये, तो चिपेक- 
रस सब निकलके नाश हो गया। उन्होंके दिलमें वाणी-कव्पनाकी 
बहुत प्रेरणा हुईं। इसीसे कमे, उपासना, योगकाण्डकी उन्होंने 
विस्तार किये हैं, ओर, खुर“देवतासत्वगुणी, नर रजोशुणी- 
पुरुष, मुनि त्मोग्रणी-तपस््री, ये तीनों भी बाँचे नहीं | त्रिशुण 
माया जाल, वाणी कब्पनाके प्रेरणामे प्रेरित हो पेरायके निज पवसे 
नष्ट-अष्ट हो बन्धायमान दो गये तहाँ, पेरानेअन्म-मरणादिर 
पड़के दुशखी भये, बिता विवेक ॥ १११ ॥ 
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८, परी पेरमें जेर भये सब | तन धर घरके नाचे | ११२॥ 


टीका+-- अन्‍न्थकर्ता कहते हें-- हे सन्‍तो ! इस प्रकार बह्मादि, 
सनकादि, शोनकादि ऋषि गण तथा सुर, नर, मुनि भादि खब कोई 
मन, कहिपत चाणी ओर विषयादिकी प्रेरणा, दवाव, पेराई आदिकी 
दोहरा पेरमें पड़े, तो सबके सब एकदमसे, जेर> जेल्खानाके 
फॉसीरूपी बन्धनमे रूटक-लूडकके मर गये। जड़ाध्यासी होनेसे 
उनके जीव एक देह छोड़के दूसरे देहमे गया, फिर दूसरे देह छोड़के 
तीसरा देह धारण किया, इसी क्रमसे चारखानी चौरासी योनियोमे 
नी च-ऊँच, वड़ा-छोटा, नाना देहेंघारण कर-करके विच्िन्न प्रकारसे 
जिविधि तापकी सहन करके जन्म, मरण, गर्भवासमें जाते-आते 
बहुविधिसे नाचे । ओर चेसे ही अभी भी सब जीव अध्यास वहा 
साच रहे हैं। उस परीकी पेरसे छूटना अत्यन्त कठिन हो गया है, 
बिना सत्सक्ष ॥ ११२ ॥ 


8, दश अवतार परीको जाया। फेर जन्मे जो आई ॥| ११३ ॥ 


टीका+-- ग्रन्थकर्ता कहते हैंः-- हें सन्‍्तो ! ग़ुरुवा छोगोंने प्रथम 
मत्म्य अवतारसे लेकर दृशबाों कदकीतक जो चर्णन किये हैं । सो. 
दृशों अवतारकी आदि जननी वा माता वाणी कब्पना ही हैं। 
परीरूपी वाणीके गर्भसे ही दश अचतार उत्पन्न हो आये। फिर 
ओऔर भी नैंनीस कोटि देवता, चोदह देवता, भूत, प्रेस, बेताल, देवियाँ,, 
इत्यादि ओर जो-जों कब्पनाके कोखमें आये, सो सब घूम-फिरके 
जन्मे, बाणी द्वारा वर्णन होके जगतर्म आये हैं। अर्थात्‌ दश 
अबतारादि जो-जो फिर-फिरायक्रे पुराण?रमें जन्म लेके भाये, और 
फिर भी जो जन्म लेके आदेंगे, उन सर्वोकी उत्पत्ति परीरूषपी बाणी, 
मायासे खानी संसारमे हुयी | प्ेसा ज्ञान लीजिये कि--- उस वाणीको, 
भलुष्योने ही बनाया है ॥ ११३ ॥| 


[१३०८] संयुक्त षट अन्थः । [ एकादश शब्द -- 





१०, बिना भगकी परी पुरातम । अदबुद रूप बियाई ॥ ११४ ॥ 
टीका+-- ग्रन्थकर्ता कहते हैंः-- हे सन्‍्तो ! ऐसे दश अवतारादि 
सारे संसारके विचित्ररूपको “ड़ाघड़ उत्पन्न करनेवाली जगत जननी- 
रूपी, परी > वाणी माया जो है, सो पुरातम >प्राचीन ऋालकी बहुत 
वर्षोकी पुरानी विलक्षण रूपवाली है | क्योंकि, वह बिना भगकी है । 
उस स्त्रीकी, भग “योनि द्वारका तो कहीं पता ही नहीं है. । अथवा 
घट गुणरूप माना हुआ भगकी चीन्ह भी उस परीमें नहीं है। 
परन्तु, बिना भगकी पुरातन परी, ऐसी बहुत सनन्‍्तानवाली है कि-- 
उसकी सन्‍्तानें अगणित हैं। अरे भाई ! वह अद्बुद्रूपसे ऐसी 
बियाई कि-- मुखसे ही धघड़ाधड़ बालकोंको जन्‍्माती जाती है । 
ब्रह्म, इश्वर, आत्मा, परमात्मा, देवी, देवता, खुदा, आदि' सब उसके 
सन्‍्तान मुखसे ही पेदा होके आये हैं। और, अद्बुद्‌ -- आश्रय रूप 
बुद्धिसे परे विराट्खरूप ब्रह्म एक अद्वेत है। ऐसा एक विचित्र 
निर्गुण पुत्रको भी उसने जन्माई है। ऐसा चही, परी > वाणी सबकी 
माता बनी है ॥ ११४ ॥ न 
११, परी पेरमें जेर भये सब | सूझे लाभ न हानी ॥ ११५ ॥ 
टीकाः-- अ्न्थकर्ता कहते हैंः-- हे सन्‍्तो ! उसी, परी >+ कल्पित 
वाणी जो ग़ुरुवा लोगोके सुखसे निकलके मनुप्योंके कानमें सनक 
पड़ी, उसीकी प्रेरणा, खेंचाव, झुकावमें आके सब शानी-अश्वानी 
नरजीव नाना प्रकारकी पक्ष, मानन्दीमें रृगके, जेर ल्‍ बद्ध, गाफिल, 
परवश होते भये ! ऐसा होनेपर भी चुद्धिविचार नष्ट हो जानेसे 
उन्होंको हमारे लाम हो रहा है कि,-- हानि हो रही है, यह कुछ 
भी सझता ही नहीं। क्षणी कब्पनासे घोखेमे पड़के नरजीयोंकों 
हित, लाभ तो कुछ होता ही नहीं, सब प्रकारसे हानि हो होती हैं । 
परन्तु, विवेक बिना वाणीकी पक्षपातमें पड़े हुए लोगोंको यह बात 
कुछ दिखता ही नहीं है। वाणी परीकी दबाव प्रेरणाम जो पड़े, सो 
सब जेर भये, केदमें पड़ गये। और एकदम अन्‍्धे भी हं। जाते 
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हैं, लाभ-हानि भी उन्हें कुछ सझती नहीं, मूढ़ ही हो जाते हैं ॥११०॥ 
१२, जग मिथ्या करि-करि दरशावे । तब परिया खिसियानी ॥११६॥ 


टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हैः-- हे सन्‍्तो! ओर वेदान्ती लोग बेद- 
वेदान्तकी वाणी पढ़-पढ़के त्रह्मज्ञानको दढ़ करते हैं । तहां अद्वेत बद्य 
सिद्धान्तकों प्रतिपादन, वर्णन कर-करके ब्रह्मको सत्य जगतको मिथ्या 
कथन करके जगत्‌को ही व्यापक ब्रह्मरूपमे दरशाते हैं। अर्थात्‌ जगत॒को 
मिथ्या कथन कर-करके बह्मको सत्य दरशाते हैं। परन्तु, वह बह्म 
तो कुछ दिखता ही नहीं, जगत ही प्रत्यक्ष दिखता रहता है। तब 
तो, परिया ८ वाणीकी अ्रमसे धोखेमे ही पड़ गये, ओर, ख्िसियानी ८ 
कल्पना क्रोधित होके खिसियाय गयी, तमक गयी, अण्ड-वण्ड वकने 
लगी । इसी कारणसे जीव अध्यासी होके आवागमन चक्रमें पड़के. 
दुखी भये, ओर अभी चेसे ही दुःखी हो रहे हैं ॥ ११६ ॥ 


१३, परी पेरमें परमहंस भये | खाइन अपने खूसी ॥ ११७ ॥ 


टीकाः-+ ग्रन्थकर्ता कहते हैं-- हे सन्‍तो ! जब नरजीब सत्सह्, 
विवेक, विचार तथा सद्वुद्धिकों छोड़के परीरूप वाणीकी मानन्दी 
भमिथ्या प्रेरणामे पढड़के पेराय गये, दब गये, श्रमिक हो गये, तो 
अन्तर वे परमहंस भये। हंस दशाको त्यागके दुदंशाकोी ही भ्रहर्ण 
कर लिये । बाल, पिश्ात्र, उन्मत्त, सृक, जड़, अज़्गरके समान 
घपृतक्ति यनाय लिये । नाम तो परमहंस घरायें, परन्तु, काम तो परम 
मेंससे भी गया-बीता सअरके समान बतेने छगे, ओर अपने खुशीसे 
चराचर सम्पूर्ण जगत मेरा ही स्वरूप हैं, में ही सर्वरूप हैँ |! चिरशाटरूप 
है ! कहक सब जगतकों ही खा गये, तो श्री विराटका पट नहीं 
भरा | इखलिय बाहर भी विचार शुद्धाशुदका ख्यारू छोड़ करके 
अपने खुशीमें जेसा आया, तेसा खाने छूगे। मल्ठ, मूत्र, मांस, मछली 
मद्य, सड़ी हुई, दरगन्धित, सुदों, पशु पक्षी, मलुध्यादि जहॉपर जो 
मिला, सो खदींस ही खा जाते हैं | खादाखाद्य, मक्षामक्ष, कर्तव्या- 
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कतेव्य त्याग, अहण आदिकी वे कुछ भी विचार रखते ही नहों | 
मूढ़ होफे मनमोजसे चलते हैं । बड़े दुर्वुद्धि हो जाते हैं ॥ ११७ ॥ 


१४, काहके टोके नहिं बोले | तब उरबसिया रूसी ॥ ११८ ॥ 

टीकाः-- ग्रन्थकर्ता कहते हें:-- हे सन्‍तो ! फिर कभी परमहँस 
बने हुए बह्मशानी जड़, जाड़, मूढ़के समान गाफिल पड़े रहते हैं । 
अनिर्वाच्य ब्रह्म धोखेकी दढ़ता करके, काहके ८ किसीके भी, ठोके < 
बुलाने, झकझोरनेसे भी वे कुछ एक शब्द भी नहीं बोलते हैं। बिलकुल 
मूक जड़वत्‌ हो पड़े रहते हैं। चाहे उन्हें गाली दो, भल्ता-बुरा 
खुनाओ, मारो-पीटो, तो भी वे कुछ बोलते ही नहीं, तब इसीसे तो, 
उरबसिया ८ उनके उर-हृदयमें जो वाणी दृढ़ होके बसी, सो धोखा 
ही, रूसी > रूठ करके वा अत्यन्त नाराज, विमुख, क्राधित हो, 
तमोगुणसे जड़ाध्यासको विशेष बढ़ायके हढ़ किये, वही संस्कार 
उन्हें फिर चोरासीकी मूक, जड़वत्‌ योनियोंमे ले जाके डाल देती है । 
इस तरह अनेकों जन्मोंके छिये कठिन केदर्म पड़ जात हैं। अर्थात्‌ 
जब व्रह्मश्ञानी किसीके वोलानेसे भी नहीं बोलते हैं, तब जानिये 
फकि-- उनकी इृश्टदेवी उर्वेंसिया माया उनसे रूटी हुई हे। इसीसे 
उसके चिन्तामें उसको मनानेकी फिकरमें वे ठूगे हैं। तहाँ 
मन, चुद्धि, वाणीके परे ब्रह्म मानके वे मीन हो रहते हैं, 
बिना पारख ॥ ११८ ॥ 


१५, कमें कराये फल फुसलाबे | रूप अरूप गर फाँसी ॥११६॥ 


टीकाः-- श्रन्थकर्ता कहते हैंः-- हे सनन्‍्तो ! थे शुरुवा छोग वही 
परीरूप रोचक, भयानक ब्राणी सुनाय-छुनायके मनुष्योंकी कमे साधनोमें 
लगाते हैं। तहां नित्य पट कर्म, नेमित्य कर्म, काम्य कम, प्रायश्वित्तादि 
कमें तथा जप, तप, तीर्थ, बतादि घिघि-विधानसे अनेकों कम 
कुकम कराते हैं । उससे, फल > अर्थ, घमे, काम, भीर मोक्ष ये चार 
'फलकी प्राप्ति, ऋद्धि, सिद्धि, वाचासिद्धि, मनोकामनाएँ पूर्ण होनेकी, 
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ओर चार मुक्ति आदि फल मनमाने प्राप्ति होनेकी आशा, भरोशा, 
लारूच देके, अज्ञानी मजुष्योंकी हरतरद्दसे फुसलाते हैं, भ्ुलाते 
हुए उनके तन, मन, धनको हरण करके भ्रम धोखेमे डाल देते हैं, 
और दृष्ट देवता, ईश्वरादिको कहीं, रूप + साकार सखरूप, भिन्न-भिन्न 
किसिम-किसिसके आकार-प्रकार बताके सशुण उपासनामें रूगाते 
हैं, ओर कहीं तो, भरूप + निराकार परमात्मा मानके निर्भुण उपासना, 
योगादि साधनोंमँ रूगते, और लगाते हैं। ऐसे रूप, अरूप ये दोनों 
मानन्दीमें मलुप्योको फँसाके उन्‍्होंके गलेमें वही फॉसी डाल 
दिये है, ओर अभी चेसे ही फॉसी डाल ही रहे हैं । पारख विना 
उन्हें कोई चीन्‍्ह सकते नहीं । रूप 5 जगत्‌का विषय, और, अरूप - ब्रह्म 
आदि वाणीकी विपय, ये दोनों फॉसी जीचके गलेमें पड़ी हैं। जरा 
बह खेंच गयी कि, जड़ाध्यासी होके मर जाते हैं ॥ ११९५ ॥ 
१६, डाइन होय अ्रतारहि गल दे | आइ परी परकाशी || १२० ॥ 
टीकाः-- भन्थकर्ता कहते हैं:--हे सन्‍्तो! और, डाइन 5 डाँकिनी, 
जुड़े राक्षसीके समान होय के स्म्री ओर, गुरुवा लोगांके वाणी 
कव्पनाने नगरजीवोंकों फुसकाय-फुसलायके नाना करम-कुकर्म विषयोकी 
ओर कर्मादि लाधनोंकी कार्य कराती है। फिर अपने, भ्रतारहिः- 
भावुक नगज़ीचॉकों वह ही रूप-अरूपकी फॉसी गलेमें लगा देती 
हैं, भोर उसे खेँचके जीवोको वासनामे रूटका-लटकाकर मार 
डालती है। ऐसे ही अबोध मनुप्योको हत्या करती छुई वह, परी ८ 
सत्रीरूप वाणी संसारमे आयी है, ओर भेद्‌ छिपाकर ऊपरसे सुन्द्र- 
रूपमें प्रकाशित हो रही है ॥--- संसारी छोग कहते हैं कि--- डाइन 
छाटे-छोटे बच्चोका मारती हैं। परन्तु, यह डाइनसो प्रचणड होके जयान 
अपने ख्तार वा पतिके गलेगे ही फाँसी रूगा देती है, ओर जीवबोको 
अहँडाक मार डालती हैं। दुसरोके सनन्‍्मुखम यह परी पअकाशरमे 
अति सुन्द्ररूप बनाके आती हैं। फिर ब्रह्म, ईश्वरादिके गुण गाके 
बहुतोका माहित कर डालती है। फिर अपने वद्ामें करके उन 
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स्वोको मोका पाके हत्या कर डालती है। सदा यह ऐसे ही किया 
करती है। अतएव स्त्री, और गुरुवा लोगोंके वाणी कल्पनास सावधान 
होके सदा दूर ही रहना चाहिये ॥ १२० ॥ 


१७, बिना रूपको एक ढोटोना । गोद लिये सुख भारी ॥१२१॥ 


टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हैंः-- हे सन्‍्तो ! जैसे कोई पगली स्त्री 
बिनारूपका एक पुत्ररूप बाहककों मन कब्पनासे ही मानके उसे 
गोदमे लेके बड़ा भारी सुख माने, ओर उस कह्पित बालककी 
रक्षाके लिये बड़ी बहले आशीर्वाद मांगे । परन्तु, अपने पतिकों 
गाली देके खदेड़े, कभी उसे पासमें भी आने न देवे, तो कहिये! उससे 
उसका क्या राभ होगा? कुछ नहीं। तेसे ही सिद्धान्तमें परीरूप-सुन्दरी 
वाणीरूपी स्लीके सड़से, विना रूपको ८ रूप-रेखा, आकार-प्रकारक 
बिना ही निराकार, निर्शुण, निरञ्षन, ऐसा एक ब्रह्म, ईश्वर, खुदा 
आदि, ढोटोना 5 बालक-पुत्रको भ्रमिकोंने मन कल्पनासे ही उत्पन्न 
किया है। फिर उसे ध्यान, समाधि आदि द्वारा मानन्दीरूपी गोदमें वा 
अड्डमें ले लिये,ओर फिर मन-ही-मनसे उस प्रिय पुत्रकी गाढ़ी आलिड्ञन, 
मुख-चुम्बन इत्यादि खेल करके, तहाँ बड़ा भारी परमानन्द, 
ब्रह्मानन्द्‌ आदि महान आनन्दका खुख मानने लरगे। परन्तु, वह 
सब मनकी मानन्दी भूठी ही हैे। बिना विचार दीवाने होक 
धोखेमें भूले पड़े हैं ॥ १२१ ॥ 

१८, बड़ी बहसे आशिप माँगे। दे अतारहि गारी |! १२२ ॥ 

टीका+-- भ्न्थकर्ता कहते हैं:-- हे सन्‍्तो! ओर वे ही सूर्ख 
असिक छोग इधर, अ्तार पति, और मालिकरूप जीव, निजसखरूप 
नरजीव चैतन्य, नित्य, सत्य, सबके जनेया, मनैया, श्रे छू, चाणी-खानीकी 
स्थापनकर्ता है। उसे न समझके तुच्छ ठहराकर अल्पक्ष, अठ्प- 
शक्तिमान्‌ , अज्ञानी, बद्ध, परिच्छिन्न, ना कुछ चीज, दीन, हीन, 
मलीन, कह-कद्के गाड़ी देते हैं, भल्ी-बुरी कहते हैं । इस तरहसे 


हा 


अन्थः दे ) पारव सिद्धान्त दर्शिनी भ्रम विध्येशिनी सरल टीका सहित । [१३१३] 





ख्ताररूप जीवको गाली दे-देके, अपराब्द कहकर उधर चले गये. तो, 
बड़ी बह > गुरुवा छोग, जो बड़े ही श्रमिक होके कल्पनासे-धोखेमें 
पड़ हैं, ब्रक्मादिके भक्तरूप स्त्री बने हैं, उनके पासमें जाके उनसे 
शुभ आशीर्बाद मागते हैं। हे गुरु! मेरा मन ईश्वरके भक्तिमे, उपा- 
सना, को्तेत भजनादिमं छगा रह। मेरा मानसिक पुत्र चिरज्षीव 
रहे, निरोग रहे, ऐसा आशीर्वाद दीजिये! कहते भये। तो गशुरुवा 
लोग बोले कि-- भाई ! यह तेरा पुत्र निर्भुण, निराकार है, इसीसे 
घह सर्वेश्, सर्वशक्तिमान्‌, ज्ञानी, मुक्त) एक अद्धेंत, सर्वाधार शुद्ध, 
बुद्ध, ऋह्म-परमात्मा है। ज्यो-ज्यों यह' बोध बढ़ेगा, त्यो-त्यों तुमको 
अपार खुख देगा; इत्यादि बताके महान भ्रम-चक्रमें डाल रख्ले हैं । 
परन्तु, उससे किसीका कुछ भी हित, कल्याण होनेवाला नहीं है; 
हकनाहक गाफिल्दीमें पड़े हैं । उसे परखके जानना चाहिये ॥ १२२ ॥ 
१६, परी चुहानी महा लुकानी | घुंघुट काढ़ि अधेरे ॥१२३॥ 
टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हैंः-- हे सन्‍्तो ! जैसे स्थियाँ महा 
अपला सुन्दरी होनेके गर्वसे घरमें लुक-छिपके रहती हैं। कभी 
याहर सबके सामने आनेके काम पड़ा; तो लम्बी.घुँघुट काढ़के मुखमें 
अन्धरा किये रहती है । यानी पर्दा होनसे सब कोई मुख नहीं देख 
पाते हैं, ओर वे ही स्त्रियाँ घरमें भोजन-रोंटी आदि बनाते वक्त 
चुल्हेके पासमें शिरसे कपड़ा स्ोलके घुँघुट हटाके बैठती हैं, और 
ख्री, कनरत्री  नन्नकों कानतक नचा-नचाके कटाक्षका इशारा करके 
विपय सोगम खेद-खंदके अपने ही पुत्ररूप श्रतारकों अज्ञानी पशु 
बनाके हंसपदसले विमुसख्र करके मार डालती हैं, ओर मार रही हैं। 
अथवा पुत्रकों देखके ख्रतारकों, कनखी + कटाक्ष देके आकर्षण 
करके मारती हैं ॥ इसी प्रकार सिद्धान्तमे, परी ८ वाणी ओर शुरूचा 
लोग, चुहानी रू चहाओे सरीग्ती गुप्त चोर और महाघृते पाखण्डी 
बने है। उन्होंने महान श्रममे लगायके, ल्ुकानी ८ नरजीबाकों मिथ्या 
घधोखाम ले जाके छिपाय दिये हैं। सत्यक्षानकोीं छिपायक कन्पनाको 
मु न० प७० <४३--- 
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ही प्रकाश किये हैं, ओर कोई चेले होनेको आते हैं, तो उन्हें कोठरीमें 
ले जायके चूहे सरीखे छिपके और शिरपरसे दोशाला आदि चद्दर, 
डालके घुँघुट काढ़के उसीमें गुरु-चेले दोनोंके शिर घुसायके अन्धेरंमे 
कानके पास सुख रूमाकर कोई एक मन्त्र दीक्षा दे देते दें। 
उेंगरामायनमः फूस, फुस, फ़ूस, करके कानमें तीन फूँक मार देते हैं । 
उसी मनन्‍्त्रका जाप, ध्यानादि साधनासे इच्छा पूर्ण होनेकी आशा 
रऊूगाय देते है । इस तरहसे शिष्योंको धोखा देके कव्पनाके अस्धेरेमें 
ही रखे रहते हैं। अ्रमका पर्दा कभी खोलने नहीं देते हैं । उल्दाय- 
पछ्ठायके गुरुषा छोग स्ल्ियोंके सरीखी चालू करते है। परी भ्रम 
धोखेमे जो पड़े, सो ग़ुरुवा छोग बड़े चुगुलूखोर, गप्पी हते हैं। 
और चूहाके स्त्री चुहानीके तरह चश्चल, चोर, कपड़कट्ट, भी होते 
हैं। महाभ्रमिक रहते हैं। सत्यज्ञानकों लछुकाते हैं, आर घुँघुड 
काढ़के शिरमें कपड़ा ढाककर तब कहीं मन्त्र कानमे सुनात है । 
इस तरह मनुष्योंको अन्धेरे अज्ञानमें ही भुलाये रखते हैं । सत्सहुस 
बिमुख ही बनाये रखते हैं ॥ १२३॥ 
२०, कहहिं कबीर परी कन खीदे । पूत अ्रतारहि मारे ॥ १२४॥ 
टीकाः-- सहुरु श्रीकबीरसाहेबक्े कहा हुआ खत्य निर्णयको 
श्रीगुरूयालसाहेब कहते हेंः-- गुरुवा छोग संसारमें, परी # बिना 
परकी कल्पित वाणीको मनुष्योके, कन>कानम उपदेश खुना- 
सुनाकर ओर कनखी, शेत्र वा इशारा दे-देकर जहाँ-तहाँ अनकों 
सिद्धान्त, मत-पनन्‍्थोंकी साधनोंमे, खीदे>खेद दिये, हॉक दियें 
वा खदेड़ते हुए दोड़ाके ले गये। तहाँ, पूत €पुन्र, शिष्य, अपनस 
छोटे छोगोंको और, भ्रतार>पति, माक्िक, बड़े शुरू बनें हुए 
लोगोंको समेत्‌ वाणी-कक्पनामें छगाके तथा पूत्र माना हुआ जीवको 
अताररूपमें रह्मखरूप व्यापक ही बनाके निर्वृद्धि, श्रमिक, जड़ाध्यासी 
चना-बनाके मजुष्यपदको मारे, नए्र-भ्रएकर वद्ध बनाके मार ही रहे 
हैं। तो भी बिना विवेक उन्हीं प्रेरकर्म सबके प्रेम भाव छगा हुआ 


हर 
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है। वही सबका काल बना है, उसे नहीं पहिचानते हैं। इसीसे 
चोरासी यीनियोंके फन्‍्दोंमे पड़े हुए हैं । मुमुश्लुओंने उसे परख करके 
त्यागकर न्‍यारा होना चाहिये। पारसखी सहुरुकी सत्सड़ करके 
प्ररककां चीन्द्कर उसकी प्रेरणामें लगना नहीं चाहिये ॥ १२४ ॥ 


॥ के | सतम--शब्द ॥ ७ ॥ + || 


। १, सन्‍्तो ! शब्द न साथ कोई !॥ १२५ ॥ 


टीकाः-- श्रीगुरूूयारूसाहेब कहते हें:-- हे सन्‍तो ! हे सत्सड्जी 
विचारवानो ! चित्तको शान्त करके खुनिये! देखिये! शाब्दरूप 
बाणी जालकों साधके कोई भी उसे अपने वर नहीं करते है। यानी 
शब्दका खास करके कोई साधते नहीं हैँं। इसीसे दाब्द-जालमें 
पड़के महा दुःख पाते हैं, ओर पारखी सहुरुकी गुरुसुख सारदशब्द 
निर्णयस आर सब दाब्दोंकी कसर-खोटकों परखना चाहिये। परन्तु, 
सत्सद्म रहिके पसे सत्य-साधना तो काइई भी करते नहां है । 
हसीस सब जीव भचबन्धनोम ही अरुझ पड़े है ॥ २ 


२. और सकल साधे सब कोई । साधतहीं दुःख होई ॥ टेक ॥ १२६॥ 


टीका;--ग्न्थकर्ता कहते हैंः--हे सन्‍्तो ! ओर दाब्दादि विषयोकता 
साधके मनकों खाधीन करके वश करता छोड़के, और-और वातकी 
सकल साधनाएँ तो सब कोई साधते हैं; परन्तु, उन साधना से 
तो साधकको साथते ही उद्टा दुःख, सनन्‍ताप, कष्ट-कलेशादि हं।न 
लग जाता हैं । विपषयोक्ता त्याग न होनेस आवागमनका दुःख भी 
नहीं छटता है। अर्थात्‌ काई रूप, रस, गन्धक स्पर्शका साधने है, 
बहन देरसक एक आसनसे वठनेका अभ्यास करते है, निराहार 
फलाहार, दवाहार, द्धाहारादि करते हैं, रात-रातभर जागते 
र्हसका अभ्यास भी करत हैं, इत्यादि प्रकारस और सकल बहिरफ 
साधनाएंँ ता सब कोई मतवादी छाग करत £, परन्तु मनको मानन्दी 
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वाणी कल्पनाकी कोई भी चदश नहीं करते हैं। सब वाणी मनुष्य 
जीवकी ही कव्पना है, ब्रह्म-ईश्वरादि माना हुआ मिथ्या भ्रममात्र 
है | ऐसा पारख करके नहीं जानते हैं। जिससे आगे-पीछे दुःख ही 
सन्मुख होता है, लो वही साधना किया करते हैं, बिना पारख 
जड़ासक्त हो रहे है ॥ १२५६॥ 


३, योगी साथे योग युक्तिसे | तपसी तप दुःखदाई ॥ १२७ ॥ 


टीका+-- भ्रन्थकर्ता कहते हैं।-- हे सन्‍तो ! अब कौन-कोन लोग 
क्या-क्या साथे हैं? सो उस बारेमें बताया जाता है, सुनिये! योगी छोग 
योग युक्तिसे योग साधना करते हैं । तहाँ वे यम, नियम, आसन, 
प्राणायाम, प्रत्याहार, धारणा, ध्यान, समाधि, यह अष्टाह् योगोको 
साधते हैं। फिर नेती, धोती, चस्ती, कपाली, कुशल, त्राटक, ये 
बटक्रिया करते हैं। घटचक्र भेदन, दशमुद्रा लगाना, राजयोग, 
हठयोगादि अष्टयोगोंका कष्ट सहते हुए अप्रसिद्धि, नवनिद्धि आदि 
प्राप्तिकी आशासे नित्य-प्रति योग-युक्तिसे बर्तते हैं, तेसे ही तपस्त्री 
लोग भी खर्गादि सुख प्राप्ति, मनोकामना पूर्ण करनेकी नाना 
इच्छाओंको ले करके दुःखदायी कठोर तपस्याकों साथते हैँ । तहांँ 
गर्मीमे पश्चाझ्नरि तापते हैं। ठण्डीमें जलशयन करते हैं । वर्षामे खुले 
मेंदानमें रहते हैं। कोई धूम्रपान करते हैँ। ठाढ़ेश्वरी, द्गिस्वर, 
उर्धबाह, नम्म, मोनी, खाकी इत्यादि प्रकारके तपस्री होते हैं, वें तन, 
मनको दुःखदाई, कठिन तपमे ही सन्‍्तप्त करके दुःखी होते रहते है । 
विना विचार बेल, ऊँट, गधा, हाथी, आदिके समान ही नाना 
साधनोंका बोझा राद-लादके जड़ाध्यासी होके भर-मरकर उक्त पशु 
आदि योनियोंको ही प्राप्त होते हैं। शब्द साधना करके निञ्नखरूपको 
स्थिति न करनेसे ऐसे ही दुदंशामें एड़े रहते हैं. ॥ १२७ ॥ 


| ब्रह्म 9५ दातीत 
४, ज्ञानी साध ज्ञान ब्ह्मसों | सो शब्दातीत बताई ॥ १२८ ॥ 
टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हें:-- हे सन्‍्तो ! और उसी प्रकार 
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वन लिए ॥ 7 निन क कल कक एज मल ल के डर की अल मिलती तप डक लानत वि ल 
ब्रह्मशानी लोग बहासे मिलके तदाकार होनेके लिये ज्ञान साधनाएँ 
करते हैं। विवेक, वैराग्य, मुमुक्षुता, तथा शमादि षट्‌ सम्पत्ति 
सम्पन्नकों शानके अधिकारी कहा हे। फिर वे सप्तज्ञान भूमिकाको 
साधते हैं | श्रोत्रिय-ब्रह्मनिष्ठ गुरके द्वारा महावाक्यका श्रवण 
मननादि करके जीव-बह्मकी एकता मानकर अह ब्रह्मास्मिः कहते 
हैं | स्वयं ब्रह्म चनके जगतसे अभिन्न हो जाते हैं। परन्तु, इतने 
प्रकारसे ब्रह्मज्षानका कथन शब्दसे ही विस्तार करके फिर अन्तमे 
सो बह्मको कब्पनासे, दब्दातीत € शब्दसे परे, निःअक्षर वा अवाच्य 
बताये हैं, और उसी घोखेमें गरगाफ हुए पड़े हैं, उन्होंने यह भी 
स्याल नहीं किया कि-- शब्दसे ज्ञिसकों हम बता रहे हैं, सो 
शब्दातीत कैसे होगा? अतः उसी अ्रम-मूलके चक्करमे पड़के वे 
नप्-भ्रष्ट हुए और हो रहे हैं ॥ १२८ ॥ ेु 
५, वेरागी जग मिथ्या साथ | सपनेहु सत्त न माने ॥ १२६ ॥ 

टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हें:-- हे ससन्‍्तो ! बेरागीर विरक्त 
संन्‍्यासी, चिशानी लोग जगतकों मिथ्या बताके कहते हैं कि-- जगत्‌ 
जिकालमें है ही नहीं | जाअतम को कहे ? स्वप्में भी जगत्‌ झूठा है, 
सत्य नहीं है, ऐसा मानते हैं, और उसी मिथ्या जगत्‌मे रहिके 
कैचल्य स्थितिके लिये विज्ञान मार्गकी साधना करते हैं। परमहंस 
बनके पशुवत्‌ बर्ताव करते हैं। जगत्‌ मिथ्या होनेसे वह सब साधनाएँ 
भी उनकी मिथ्या ही हुई। परन्तु, सब जगत्‌कों अपना ही ख्रूप 
मान छेनेसे ये बड़े रागी, आसक्त बने हैं। तहां वेरागीका कुछ भी 
लक्षण नहीं रहा | इसीसे वे भववन्धनोंमें ही गिर पड़े हैं ॥ १२०९ ॥ 
६, साई वरण अवरण होय ग्रगट । मिथ्या चितवन ठाने ॥ १३०) 

टीकाा--यन्थकर्ता कहते हैंः--हे सन्‍्ता! ओर साई उनकी मनकी 
कव्पना कभी, बरण न बावन वर्ण -अक्षराकार, साकार ब्रह्म होके प्रगट 
होता है। जिसे दाब्द अढ्मय, प्रणब ( ४० ) ब्रह्म, अक्षर ब्द्धा, कहते हैं, 
और कभी वही वाणी कव्पना उल्टठके, अवरण अक्षरातीत, 
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निराकार, निशुण ब्रह्म वन जाता हे । जिसे शाब्दातीत, निः्भक्षर, 
अवाच्य, निरज्जन ब्रह्म कहते हैं। अतएव सोई वर्णरूप शब्द ही अवरण 
अम-कल्पनारूप होयके प्रगट हुआ। उसी मिथ्या-मानन्दीका ही 
भलीभँति चिन्तवन, मनन, सद्भूृल्प-चिकलप करके उसे ही सत्य 
त्रह्म खरूप ठहराके, ठानैनिश्चय किये-कराये हैं। अतः उन्होंने 
जो चितवन उठाने हैं, सो मिथ्या है । बिना विवेक, असत्यके पश्षपाती 
जड़ाध्यासी हुए ओर हो रहे हैं ॥ १३० ॥ 
७, क्षुधा पिपासा जैनी साथ | जीव दया नहिं जानी ॥| १३० ॥ 
टीका+-- अन्थकर्ता कहते हं।-- है सन्‍तों! ऑर जननी लोग 
मूर्खतासे कुछ न खाके पानी भी न पीके, क्षुधा भूख, पिपासा:-८ 
प्यासको रोककर उसके कष्ट सहन करनेकी साधना करत हैं । 
स॒ उपचासका क्रम बढ़ाते-बढ़ातें निराहार रहते हुए चालिस 
दिन तक निर्जल रहिके यदि उसी बीचमें भूखके मारे तड़फके मर 
गये, तो जैनी लोग उसे मुक्त हुआ मानते हैं। एसी समझसे तो 
अकाल वा दुष्कालके समयमें भूखों तड़फके मग्नेबारें लोग सब 
मुक्त ही होके क्या जेनियांके छोकमें चले जाबेंगे? अर भाई! 
जैनियोंने असली जीव दयाको तो कुछ जाने ही नहीं है । हरतरहसे 
निज-पर जीवको वे छोग कष्ट ही देते हैं । एक, ता वाहियातम श्षुघा, 
तूषा सहिके जैनी छोग' जीवको दुःख देते हैं | दूसरा, लुश्चित क्रियास 
शिर, दाढ़ी, मोछ, आदिके बाल हाथसे नोच-नोचके बड़ा कष्ट 
सहते हैं, ओर तीसरा, तपखी लोग नाना प्रकारके उग्र तपस्या करके 
अनेकों दुःख सहा करते हैं। इसलिये उन्होंने जीव दयाकों रज्चकमान्र 
भी नहीं जाने । निज दया और परदया करना ही छोड़ दिये। अतः 
वे निदेयी, घातकी बने हैं ॥ १३१ ॥ 


८, जीवत जीव साधतहिं मारे | झये मुक्तिकों मानी || १३१ ॥ 
टीकाः-- ग्रन्थकर्ता कहते हैं।-- हे सन्‍्तो ! और जैसी. लोगंने 
जीवित अवस्थामे नाना तरहके कप्ठकर, घातक, अनुचित साधनाएें 


कौ 
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करके जीवित ज्ीचको जबरद॒स्तो मार डाले। अर्थात्‌ जीते जीवको 
साधना करते हुए ही चालिस दिनतक अन्न-जलका भोजन म देके 
आत्महत्या करके मार दिये, ओर उस प्रकारसे मृत्यु हो जानेपर उसकी 
मुक्ति हो गय्यी, ऐसा म॒ये मुक्तिको माने हैं। देखिये! थे कितने मूर्ख 
बने हैं। यदि मरनेपर मुक्ति होवे, तो भूखों मरनेवाले सबबोकी मुक्ति 
ही ह। जाबेगी। फिर ज्ञान, ध्यानका प्रयोजन और विशेषता ही 
कुछ न रही । इसीसे कहा है कि।--- 
“जब्त ने तरेहु मुयेका तरिद्ों ? जियतहिं जो न तरै ॥” बी० शब्द १४ ॥ 
“मुय मुक्ति शुरू कहें स्वास्थी, क्ूठा दै विश्वासा ॥” क० भ० ॥ 
एस कुसाघना साधते हुए ही जीवित जीवको मारनेवालं, सृत्यु 
होनेपर मुक्ति माननेवाले जैनी लोग महाभज्ञानी, आत्मघातकी, पापी 
ही बने हैं। वे चोरासी योनियोम पड़े-पड़े ठःख भोगा करेंगे ॥१३२॥ 
०, मुसलेकी वेपीर साथना | कठिन कहा नहिं जाई ॥ १३३ ॥ 
टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हैंः-- हे सन्‍्तो | मुसलेकी - उजड़ु 
सुसलमानोंकी साधनाकों तो क्या पूछते हो ? जैसे वे मुसल्ले, चिल- 
बल्ले बने हैं, तैसे उनके साधना भी, वेपीर > पीड़ा, दुश्ख-दर्दको न 
माननवाल निर्देयी, काल कसाईके समान कठोर मनवाले बने हें । थे 
पेसे कठिन, मजबूत, कट्दर-ऋर हिंसक बने हैं. कि-- दूसरेका कहा 
हुआ हिलकर सत्‌-शिक्षाकों भी नहीं मानते हैं। सत्सइ़मे भी 
नहीं ज्ञाते हैं। दुप्रताको भी नहीं छोड़ते हैं। पेशाचिक रूत्य 
करनेमे भी नहीं लजाने हैं। अत्याचार, दुराचार, व्यभिचार, 
करने-फरानेमं तो ये अगुआ बने हैं। इसलिये सुसकमारनोंकी 
बेषीर साधना तो अति कठिन जोर-जुल्म करनेवाला है, इतनेसे 
उनके विशेष कुटिल ऋर होनेका हाल जान कीजिये ! ओर ज्यादा 
कहा नहीं जाता है। ये तो दिसके पशुतत ही हो रहे हैं ॥ १३३ ॥ 
बी कि ध्ज जीव 
१०. कल्मा पढ़ें छुरी पर साथ । मार जीव खुदाई ॥ १३४ ॥ 
डीका;-- ग्रन्थकर्ता कहते हैँ:-- हे सन्‍तो ! और मुसकछमान छोग 


हु 
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कहनेको तो कुरानका मूल मन्त्र पाँच कल्माको मानके, पाँच बार 
कस्मा पढ़ते हैं। ओर “बिस्मिल्लाह हिरंहिमाने रहीम” यह शब्द पढ़के 
तेज, छुरी > खडगपर हाथ साधते हैं। तथा खुदाईजीवोंके गलेमे घीरे- 
घोरे छुरी फेरके गला काटके हत्या करके मार डालते हैं.। कोई मुसल्व- 
मान लोग-- “बिस्मिल्लाह हिरंहिमाने रहीम” इसका ऐसा अर्थ करते 
हैं कि, खछक वा संसारमें सर्वत्र एक अल्ाह भरा है, उसके बिना कहीं 
जगह खाली नहीं हैँ। इसीसे आप सब जीवॉपर रहीम वा दया 
करो, तो आप ही रहोम वा खुदाके नूर हो। परन्तु, इस मतलबका 
बिलकुछ भुछाके वही शाब्द बोलके हलाल करते हैं। तहाँ गऊ, 
बकरो, मुरगी इत्यादि धाणियोंकों जबरन पछाड़के छुरीसे गले 
रेतरेतके सासत देके मार डालते हैँं। देखिये! वे काल कसाई 
खुदाके दुश्मन वनेकी नहीं ? अवदय बने हैं। तहाँ सहुरुने वीजक 
रमेनो ४९ में कहा भी हैः-- 
बकरी-सुरगो किन्ह फुरमाया ? किसके कहे तुम छुरी चलाया? ॥ 
ददे न जानहु पीर कहावहु | बैता पढ़ि-पढ़ि जग भरमावहु ॥ 
साखीः-- दिनको रहत॒ हैं रोजा, राति हनत हैं गाय | 
यह खून' वह बन्द्‌॒गी, क्योंकर खुशी खुदाय ? ॥ 
॥ इत्यादि ॥ बीज्ञक, रमैनी ४९ ॥ 
-: रोजाके बत रखते हैं, तब दिनिमें जल भी नहीं पीते हैं, फिर रातमें 
ही निरफ्राध पशु गाय आदिको मारके हत्यारे बनके मांस खा जाते 
हैं, और सब भ्राणीको खुदाके नूर मानते हैं, फिर उन्हींको दुःख दें-देके 
मारते है। ऐसे वे नादान, अहमक, बने हैं। अतः देह छुटनेपर चौरासी 
योनियोंम जाके बदला-चुकाके दुःख भोगा करेंगे, बिना दया ॥१३५॥ 
१९, जनकादिक जग सत्य करे साधे। मिथ्या सब सनकादी ॥१३ ४॥ 
 डीका+-- अन्थकर्ता कहते हैं: हे सन्‍्तो! प्राचीनकालमें 
वद्चिष्, व्यास, जनक राजा, याशवरक्‍य, मोरध्चज, रन्तिदेच, इत्यादिक 


श् 


ब्र्मचादी ' तथा भक्त भये, गृहस्थाश्रमी रहे । इसीसे जनकादिकोंने 
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जगत्‌ प्रपश्चका सर्वेलल्विदंत्रक्ष ” कहिके विश्वकोही सत्य मान करके 
भक्ति, योग, शानादिक नाना साधनोकों साथते भये, ओर विषया- 
नन्‍द भोगको भी ब्ह्मानन्दके ही अन्तगत मानके विषयासक्त, वद्ध 
हुए हैं, ऑर दसरे तरफ उसके विपरीत सनकादि) शुकादि, शाद्भुरा- 
चआायांदि विरक्त, अवधन, संन्‍्यासियोंने--- 
“ब्रह्मसत्यं ज़गन्मिथ्या जीवोन्नहोंच नापर ॥*' 

-- बक्ष सत्य है, जगत्‌ मिथ्या है, जीव-बह्ममें भेद नहीं है | ऐसा 
कहिके चराचर जगत्‌ सबका मिथ्या कथन किये हैं। अन्‍्तमे दोनों 
पक्षवालोंकी सिद्धान्त एक ब्रह्मरूप श्रममें ही ठहराव हुआ है ॥१३८ 


१२, सत्य मिथ्या दोउ जगत कल्पना । भये सब दःखबादी ॥१३२६॥ 


टीकाः-- ग्रन्थकर्ता कहते हैंः-- हे सन्‍्तो ! ओर वास्तवमें तो ब्रद्मको 
सत्य तथा जगत्‌का मिथ्या कहना, ये दोनों भी नरजीवॉकी कव्पना दी 
हूं । परन्तु, कोई ब्रह्मको सत्य-मिथ्यासे विलक्षण मानते हैं । जगत्‌ 
सबको मिथ्या कब्पनामात्रसे प्रतीत होनेवाला असत्य मानते हैं । 
तहाँ व्यापक ब्रद्य खयं बनके जड़ाध्यासी हो ज़्ाते हैं। इसलिये 
वे सब चंदान्ती लोग खुखरूप ब्रह्मके वादे सब जगतको दुःखरूप 
बताके दुःखखबादी श्रमिक होते भये। इस कारणसे वे सप्रमिक छोग 
सब व्यथम नरजन्म बिताके चोरासली यानियोंके हुःख भोगी भय॑। 
जड़ चंतन्यके निर्णय, सारगासारके विचार किये बिना सत्य कहना, 
आर मिथ्या कहना, दोनों जगत्‌ जीवॉकी कटठपना हैं । इसीसे सब 
दुशख़बादी बद्ध हातें भये, आर बद्ध हा रहें हैं, बिना पारख ॥ १३६ ॥ 
१३. त्रिगुण आदि सकल मुनि जेते । जग माने-करि स्वामी | ॥ १३७॥ 

डीकाः-- ध्रन्थकता कहते हँ:-- हे सन्‍तो! रजोशुण बह्मा, 
सरवशगुण विष्णु, और तमोगुण महादेव, ये त्रिगुणियोसे प्रचलित 
योगी, ज्ञानी, भक्त कर्मी आदि सकल मतवादी जितने भी ऋषि, 
मुनिगण हुए हैँ, उन सबने जगतके कर्ता, घर्ता, परमेश्वर, 


[१३२२] संयुक्त षट्‌ ग्रन्थः । [ एकादश शब्द>- 
ब्रह्म, परमात्मा जगतके खामी कोई विश्वपति है, ऐसा कव्पना 
करके माने हैं। कोई तत्त्ववादियोंने तो जगतमेके तत्त्वकों ही 
सबके खामी वा मालिक करके माने है, ओर मुसलमान ने 
खुदाकों स्वामी माने हैं। जितने भी पद्दर्शन-- ९६ पाखण्डके 
लोग भये हैं, उन सबोने जगत्‌कर्ता कोई एक खामी अनुमान करके 
माने हैं। अपने उस धोखेका दास बनके महा बन्धनमें अरुझे और 
अरुझ रहे हैं, बिना विवेक ॥ १३७ ॥ 
१७, जें जग छली छिनार छतीसी | ताकी करत गुलामी ।॥१३८॥ 
टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हैं:-- हे सन्‍तो ! ओर जेसे संसारमे 
छिनार ८ व्यभिचारिणी सत्री, छतीसी > वेश्या चञ्जअल खभाववाली, 
हाव-भाव, कटाक्ष करनेमें चतुर होती हैं । जिसने जगत्‌में पुरुषोंको 
छली है, तन, मन, धन और प्राणसमेत्‌ हरण कर रही है, उसीकी 
बुद्धिहीन, विषयासक्त पुरुष कुत्तेवत्‌ अधीन बनके राड़के गुलामी 
किये ओर कर रहे हैं, भ्रष्ट हो रहे हैं। उसी प्रकार यहाँ सिद्धान्तमें, 
छिनार-छतीसी - क से क्ष, ज, ज्ञ तककी ३६ अक्षरोंकी बनी हुई 
कट्पित झुठी वाणी वेद, शास्त्र, पुराण आदिका विस्तार भया हैं। 
जिसने जगतमे मलुष्योंको छली, भ्रमायी, घोखेम॑ डाली है । मोहिनी 
वाणीने सबोके मनकों मोहित कर लिया है। छल-कपट फेलाके 
महाप्रपञ्चम॑ं फँसा दिया है। अविवेकी लोग अब उसी चाणीकी 
अड्लडमाल करके हृदयरूपी गोदमें टिकाये रखनेके लिये पण्डित 
ग़ुरुवा छोगोंकी गुलामी करते हैं । शिष्य बनके सब प्रकारसे लेचा, 
टहल, चाकरी करके विद्या, शास्त्र आदि पढ़ते हैँ। प्रन्धोंके पृष्ठ 
उलटाय-पलटायके नेत्र भर-भरके ताकते वा देखते जाते है, तो भी 
तृप्त, सन्तुष्ट नहों होते हैं। चाणीकी गुलामी करके नाना साधनाएँ 
करते जाते हैं। अन्‍्तमें बह्म बनके होश-हवाद उड़ाकर जड़ाध्यास्ती 
होके मर जाते हैं। चोरासी योतियोम भटकते रहते हैँ, बिना 
स्थिति ॥ १३८ ॥ 
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१४, जेहि साथ जग दुःखसे छूटे । ताहि न साधे कोई ॥१३६॥ 


टीकाः-- ग्रन्थकर्ता कहते हेंः-- हे सन्‍तो! खत्य, विचार, 
शीछ, दया, थेये, विषेक, ग़ुरुभक्ति और दृढ़ वैराग्य, ये सहणोंको 
धारण करके हंस रहनीमें रहिके जड़-चेतन्यका निर्णय करना, 
पाररखी सहुरुको शरणागत होके पारखवबोधको हासिल करना ओर 
निज्पदम स्थिर रहना । इसे सत्य साधना, मुक्तिकी साथना, कहते 
हैं । जिस सत्य साधनाके साधनेसे तन, मन, बुद्धि खबश, स्थिर 
होक जगनूमंकी खानी-वाणीकी मायाजारोसे जीव छुट जाने है । अभी 
जीवन्मुक्त हो जाते हैं। बीजक साखी २७३ भे कहा हैंः-- 
“पक साथे खब साधिया, सब साधे एक जाय ॥ 
जेंसा सींचे मूलको, फूले फरे अघाय ॥” बीजक साखी २७३॥ 

“एक भन-मानन्दीको समेटके साधनेसे ओर सब भी सिमिटकरे 
वबद्ा होकर सध जाते हैँ। एक मनको रोकना छोड़के सब अन्य 
इन्द्रियोका साधने लगेंगा, तो मन भी उधर ही लग जायगा, ओर 
साधना अधूरा हो जायगा। मनको स्थिर करनेसे सब स्थिर हो 
जाबंग; जैसा सूलको सींचनेसे वृक्ष फ़ूलेगा, फर्छेगा, जिसे खायके 
तूमि हां जायगी ॥ तद्त्‌ इस तरह जिसे साधनेसे पारख विचार 
करनेस जगतूमेकी आवागमन दुः्खोंसे छुटकारा हो जाती है, उसे 
तो ये मतवादी लोग कोई भी नहीं साथते हैं। सत्यासत्यकी विवेक 
भी नहीं करते है | इसीसे सदा वद्ध दुःखी ही बने रहते हैं ॥१४२५९॥ 
१६. जेहि साथे चौरासी भरमें । फिर-फिर साध सोई ॥ १४० ॥ 

टीका/-- भ्रन्थकर्ता कहते हैं:-- हे सन्‍्तो.! और ज्ञिस साधनासे 
था जिसे साधनेसे खानी-वाणीकी महाजालोंमे अरुझ्के चारखानी 
सीरासी योनियोके जहुलमें ही जीव श्रमते-मटकते हुए जन्म, मरण, 
गर्भवासमें ही पड़े रहते हैं। उसीको ही, फिर-फिर>वारम्वार, 
उलट-पलटके, घूम-फिरकर सोई कुसाधघनाको साधते रहते 


[१३२४ | संयुक्त घट ग्रन्थः | [ एकादश शब्द-- 





हूँ। पश्चविषयोको भोगते रहते हैं। कम, उपासना, योग, शान, 
विज्ञानादिमें लगे रहते हैं । अतः उसी श्रम, भूछ भार विपयाध्यास- 
बह फिर भी पशु आदि योनियोमे जाके च्रिचिथि तापोंका असद्य 
दुःख सहते रहते हैं। बिना पारख इस दुर्दशाले ज़ीच कभी नहीं 
छूट सकते हैं ॥ १४० ॥ 


१७, जहाँ जहाँ कमे साधना साथे। तहाँ तहाँ जाय बिगोई |॥१४१॥ 


टीकाः-- ग्रन्थकर्ता कहते हैंः-- हे सन्‍तों! अवोध मनृप्य 
खुख प्राप्ति आदिकी आशासे गुरुवा छोगोंकी दर-बदर पटद्शन- 
पाखण्डोकी मत, पन्थ-पन्थाईमें चार धाम, ६४ तीथोंमे, चार चण, 
चार आश्रमोमें, इत्यादि, जहॉ-जहा भी जाके पटकर्म, नवधा भक्ति, 
अप्ताह़योग, चतए््य जश्ञानसाधन, सप्तमूमिका आर विज्ञान साधनाए 
इत्यादि नाना साधनोंको साथे ओर साधते हैं, तहा-तहापर भ्रम, 
धोखा, संशय, भूछ, आसक्ति आदि कठिन' घनचक्रम जायक पड़े 
जड़ाध्यासी होकर निज हंसपद मुक्ति स्थितिसस विमुख होके बिगड़े 
नष्ट-अप्ट, पतित होते भये | बिना पारख जन्म-मरणक चक्रम पड़े हैं ॥ 
अर्थात्‌ जहा-जहां भी ज्ञाके जीव कर्मादें साधना-साथते हैं, तहाँ- 
तहाँ ही बनावक्े बदले बिगाड़ होता जाता है। बासनाकों विगाडके 
चौरासी योनियोमे जाके पड़ते हैं, बिना ग़ुरुवोध ॥ १४१ ॥ 
१८, कहहिं कबीर कोई सन्त जीहरी । खून चिन्हेंगा सोई ॥|१४२॥ 

टीकाः-- सहुरु श्रीकवीरसाहेबका कहा हुआ सत्य निर्णयकों 
श्रीगुरूयाल्साहेब कहते हैं कि-- हे सन्‍्तो ! जैसे जाहरी असली- 
नकली रलॉकी पहिचात करके भअसलीकों ही रख लेते हैँ। तेस ही 
अनेकों मनुष्य ओर बहुतेक साधु समाजमे कोई बिरले ही पारखणी सन्त 
सत्यन्यायी, विवेकी, सत्य निर्णयी, जोहदरीफे समान रल्रूप सकल 
सिद्धान्तोंके परीक्षक होते हैं। सोई पारखी सन्त गुरु पारखरूपी 
दिव्य दृष्टिकी प्रतापसे जगतमें प्रचलित द्वैत, अद्वैत, आदि सकल 
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खिद्धान्तोंकी, खन 5 निशानी, हद, ठहराव, भ्रेदकों अच्छी तरहसे 
चीन्हेंगे, पहिचानेंगे कि-- इन स्वोका मानन्दीकर्ता नरजीब ही 
श्रेष्ठ सत्य है । ब्रह्म, ईश्वरादि जीवकी कब्पनामात्र होनेसे मिथ्या 
है। ऐसा जानके निजस्वरूप पारख-पदमे स्थिर हो रहेंगे, सो 

विवेकी पारखी जीवन्मुक्त बन्दीछोर हैं । ऐेसा जान लीजिये! ॥१४२॥ 


के? अष्टम--शब्द ॥ ८ ॥ +६॥ 
१, सन्‍्तो ! मुक्ति यही सब गाव ! ॥ १४३ ॥ 


टीकाः--श्रीगुरुदयालसाहेब कहते हें;-- हे सन्‍्तो ! हे जिज्ञासुओ ! 
भारतचर्प में सब कोई पौराणिक अविवेकी, पक्षपाती, मूढ़ गुरुषा 
लोग बढ़ा-चढ़ाके यही झूठी मुक्तिके ही महिमा गाते हैं। मुये मुक्ति 
ठहराते हैं । बलिदान, घात, हिंसा करके यज्ञादिमें मारे गये 
पदशुओंको भी मुक्ति बतलाते हैं। यही सब कुकर्म करके मारे गये 
जीवोकी मुक्ति हुई कहते हैं | ऐसे-ऐसे स्वार्थी, निदेयी काल बने और 
बन रहे हैं, उसे अच्छी तरहसे पहिचान लीजिये !॥ १४३ ॥ 


२, राम कृष्ण अव॒तार आदि दे । हाथ मरे सो पावे ॥ टेक ॥ १४४॥ 
टीकाः-- प्रन्थकर्ता कहते हेंः-- हे सन्‍तो ! ओर दूखरे तरफ 
भक्त लोग, अवतारोंके उपासक लोग ऐसे बकवाद करते हैं कि--- 
मच्छु, कच्छादिसे लेकर राम, कृष्ण, परशुराम इत्यादि माने हुए 
दश अवनारोंके हाथसे जो-जो मरे वा मारे गये, सो सबोंने बिना 
प्रयास सहज ही मुक्ति पाये। क्योंकि, राम, कृष्णादि परमेश्वरके कला 
थे, और रावण, कंसादिकोंने ठ्वेप भावसे भी, सदा उनके ही चिन्तन 
करने रहे, अन्तर्मे उनके हाथसे वे मारे गये, तो उनके तेज निकलके 
रामादिमें ही समा गया, इस तरह वे मुक्तहोते भये, इत्यादि कहिके 
यही सब भ्ृठमठकी मुक्ति गुरुवा लछोगोंने गाये हैं, और गा रहे 
हैं। बैल बकवादी गुरूबा छोगोंके बातकी कुछ भी ठिकाना रूगता ही 
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नहीं है। क्योंकि, उसी पुराणोंमे पक जगह लिखा हैं कि-- पहले 
जन्ममें हिरण्याक्षकों वराहने मारा, हिरण्यकशिपुकी नूसिहने मारा, 
तो उनकी मुक्ति कही है । फिर वही दूसरे जन्‍्ममें राचण तथा 
कुस्मकर्ण हुए, तो उन्हें! रामचन्द्रने मारा, तो वहा भी मुक्ति कट्टी 
है। फिर वे ही तीसरे जन्ममें कंस तथा दन्‍्तवक्र अथवा शिशुपाल 
हुए कहा है। जिन्हें कृष्णने मारा । अब कहिये ! ऐसे बार-बार जन्म 
लेना ओर दुष्ट होनेसे मार डालना, यह भी कहीं मुक्ति होती हैं. ? 
कभी नहीं। यदि ऐसा ही है, तो कसाई छोग, व्याधा लोग, 
घीमर लोग, जछाद छोग आदि भी तो प्राणियोंको मार-मारके 
मुक्त ही करते होगे, ऐसा मानोगे क्‍या? समाजमें मनुष्यों हत्यारको 
तो पकड़के दण्ड देते हैं, किन्तु, मुक्ति करनेवाला कहिके 
उसके कोई प्रशंसा नहीं करते हैं, ओर रामने वालीको छिपके मारा 
था, समय पायके रामका जीव ही कृष्ण हुआ, ओर वालीका जीब 
जरा नामक व्याधा हुआ। सो व्याघाने भी माका पायके क्िपके 
तीर मारा, वह कृष्णके परमें लगा, उसीसे उनकी मत्यु हुईं। इस 
तरह उसने अपना बदला लिया, इत्यादि पुराणम वर्णन भया हैं। इस 
कथनसे जब खयं अवतारी ही मुक्त नहीं हुए, उन्हें भी बदला 
देना पड़ा। तब फिर उनके हाथसे मरे हुए लोगोंकी मुक्ति काहेक 
होगी, वे तो बार-बार मोका पायके पुनजन्ममें देह घरकरके उन्हीं 
अचतारीको ही मारा करंगे, ऐसा ही कमेका नियमर्स न्याय ठहूरता 
है। अतः इन्होंकी कही हुई मुक्ति विछकुछ भूठी है, ऐसा जानिये ॥१४४॥ 
३, परशुराम बहुबार क्रोध करे | राजन मारो सबहीं ॥ १४४ ॥ 
टीका;-- अ्रन्थकर्ता कहते हेंः-- है सन्‍तो! दश अबतारोंमें 
सबसे ज्यादा हिसक, क्रोधी, घातकी, छड़ाका, परशुराम भया था। 
ऐसा अन्थोंमें चर्णत भया है कि, राजा सहस्रवाहुक पुत्रोंने आके 
जमदसप्नि मुनिकों मार दिया, और घेनु भगाके ले गये । पीछे परशुराम 
चाहरसे आये ओर पिताकी हत्या हुई, खुनके वे बहुत क्रोधित 
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हुये । फिर अख्र-शखस््र लेकर फरसा उठाकर जाके युद्ध करके सहख्र- 
बाहु ओर उसके सब पुत्रोंकी भी मार डाछा। इतनेमें भी उनके 
क्रोध शान्त नहीं हुआ, तो और-ओर भी राजाओंके यहाँ जा-जाके, 
लड़-भिड़के उन्हें भी मार डाला । इसी प्रकार भ्रूमण्डलमे घूम-घूमके 
सब योद्धा राजाओंकी ललकार-रूलकारकर छल, वर, कपटसे मार 
दिया, ओर मरवाया। उनसे सब क्षत्रिय परास्त हो गये, भयसे 
क्षत्रिय छोग थर्राके कॉप उठे। जो सन्मुखमें रड़ने आये, सो 
सब मारे गये। इस तरह परशुरामने बहुत बार प्रचण्ड क्रोध 
ऋर-कर के सब ही क्षत्रिय राजाओंकों मार दिया, ओर दबा दिया, 
पैसा कहा गया है ॥ १७४० ॥ 
४. क्षत्री मारि निःक्षत्री कीन्हों | मुक्ति सुनी नहिं कब्रहीं॥१४६॥ 
टीकाः-- ग्रन्थकर्ता कहते हेंः-- हे सनन्‍्तो ! ओर, क्षत्री > शूर, 
बीर, छड़ाका, जो-जा क्षत्रिय थं, ललकारनेपर जो युद्धमें सनन्‍्मुख 
आय, एस सब क्षत्रियोकों मार-मारके नए कर दिया। एकईस वारतक 
प्ृथ्वीकी परिक्रमा करके परशुरामने, निःक्षत्री ल क्षत्रिय वीरोंसे रहित 
भूमिका किया। अर्थात्‌ रकईस वारतक जो-जो लछड़नेको आये, उन्हें तो 
छड़के मार दिया। अतः तब बचे हुए छोग हार मानके रे२ वीं 
बारम काई भी उनसे लड़नका नहीं आये। बल्कि हम आपके शरण 
हैं, अधीन है, दास हैं, हमारी रक्षा करा, कहने आये। इसीसे 
२१ बार निःक्षत्री किया, पेसा कहा हैं। इस तरह उन्होंने बहुत 
सारा हत्या करके लोगोंकोी भारें, वे भी ता छठवें, एक अवतार ही 
कहत्ठाते थे। परन्तु, उन्होंने जिन-ज्ञिनकों मारे, उन्होंकी मुक्ति भई, 
एसा तो कभी भी आजतक सुननेम नहीं आया | फिर अवतारियोंके 
हाथस मरनवास्मेकी मुक्ति हुईं, कहना सरासर क्ूठा हुआ कि नहीं 
अबश्य झुठा गपोड़ा ही हुआ ॥ १४६ ॥ 
५, बिना क्रोध कोइ मरे न मार । मुक्ति कोपते होई ॥ १४७॥ 
टीकाः-- ग्रन्थकर्ता कहते हैं?-- हे सनन्‍तो ! क्रोध, द्वेष, बेर, 
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कुबुद्धि आदि विकार उत्पन्न हुए बिना, तो कोई भी मनुप्य युद्धमे 
अप्रसर होके न किसीको शस्त्र चलाके मारता है; ओर न अपने ही 
जाके मरता है, वा माय जाता है। जीव घात, आत्मघात, परचघात, 
युद्ध आदि सब कुकम, क्रोध उठ करके ही पीछेसे होते हैं। 
तो क्या क्रोधसे किसीकी मुक्ति होती है ? ऐसा तो कहाँ कभी नहीं 
हो सकता है। क्योंकि, तमोगुणके विकारसे क्रोध उत्पन्न होता है, 
वह बन्धन और नकेका मूल है। इसीसे क्रोध करके मारने-मरनेखे 
कभी मुक्ति हो नहीं खकती है। मरना-मारना, युद्ध करना, यह 
तो हिसकी, क्रर, राक्षसी कमें है। यह खुखदाई अच्छा कर्म ही 
नहीं है ॥ १४७ ॥ 
६, काहेकी यह काम क्रोधको | त्यागन ईश बताई ॥ १४८ ॥ 
टीकाः-- श्रन्थकर्ता कहते हेंः-- हे सन्‍तो ! ओर यदि काम, 
क्रोधादि कुच्ृत्ति, कुकमेसे हित, कल्याण, मुक्ति होती तो, ईशा 
जानी छोग उसे त्यागनेको कभी नहीं कहते । परन्तु, बेसा होता 
नहीं है, इसीसे शानी लोग सोने उसे त्यागनेकों कहे, ओर कह 
रहे हैं, ओर फिर तुम्हारा ही माना हुआ ईश्वरने वेदादिम काम, 
क्रोधादि दोषोंकों त्यागनेकोी कहा है। यदि उससे मुक्ति होती, तो 
ऐसा त्यागनेको काहेको बतलाया है । अथवा, जिन्हें तुम लोग ईश्वर, 
भगवान्‌ करके मानते हो, उन्हों कृष्णने कहा है, सुनोः-- 
इलोकः-- “त्रिविध॑ नरकस्थेदं॑ द्वारं नाशनमात्मनः ॥ 
कामः क्रोधस्तथा लोभस्तस्मादेततृत्नयं त्यजेल्‌ ॥ 
पतेचिंमुक्त,.  कौन्तेय. तमोद्दारंखिसिनेरः ॥ 
आचरत्यात्मनः श्रेयस्ततो याति परां गतिम्‌ ॥? 
॥ भगवद्गीता, अध्याय १६। २१-२२ ॥ 
-- है अजुन ! काम, क्रोध तथा लोभ यह तीन प्रकारके नरकके 
द्वार आत्माका नाश करनेवाले हैं। अर्थात्‌ अधोगतिमें ले जानेवाले 
हैं। इससे इन तीनोको त्याग देना चाहिये॥ क्योंकि, हे अजुन ! 
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इन तीनों नरकके द्वारोंसे मुक्त हुआ, अर्थात्‌ काम, क्रोध ओर छोम 
आदि चिकारोंसे छूटा हुआ पुरुष अपने कल्याणका आचरण करता 
हैं | इससे वह परमगतिको जाता है ॥ 
इत्यादि प्रमाण शास्त्रोंमे लिखा है । ईंश ज्ञानी, पदगुण ऐेश्वये 
संयक्त श्रीमान्‌ तथा राम, कृष्ण आदिकोने काम, क्रोधादिको त्यागने- 
को बताये हैं । यदि क्रोचसे मुक्ति होती, तो फिर ऐसा क्यों बताये 
हं ? कि, उससे अहित दुःखके सिवाय किसीका हित, खुख नहीं हो 
सकता हैं। इसीसे यह वात सिद्ध हुआ कि-- अवतारियोंने क्रोध 
करके जिन्हें मारा था, उन्होंकी सुक्ति कहना विलकुल म्कूठा है ॥१४८॥ 
७, अपने मुखसे राम कृष्ण कहि | काम क्रोध तजु भाई !॥१४६॥ 
टीका+-- भ्नन्‍्थकर्ता कहते हैं;-- हे सन्‍तो ' हे भाई ! रामचन्द्र 
ऑर कृष्णचन्द्र आदि अवतारी माने गये, पुरुषोंने खयं अपने मुखसे 
खुलासा करके कहा हैं कि-- भाई ! काम, क्रोधादि दुर्गुण, ऑर 
कुब॒ुद्धिका परित्याग करो, तभी सुख पाओगे, ओर हित-कल्याण होगा । 
इत्यादि जा उपदेश कहा है, सो रामायण, श्रीमद्धागवत, और भगवद्‌- 
गीता, महाभारत आदियें प्रसड़ानुसार विस्तारसे जगह-जगहमें लिखा 
आ है । उसीमेंकी एक-दो बात नीचे लिख दिया जाता है, सुनिये ! 
रामायण-- अरण्य काण्डमें रामने लक्ष्मणके प्रति कहा हैः-- 
“"क्राम आदि मंद दम्भ न जाके | तात ! निरन्तर बस में ताके ॥” 
ऑर नारदके प्रति रामने रामायण अरण्य काण्डमें कहा हैः-- 
“जनहि मारबल मिजबल ताहीं। दुह्ुु कहे काम क्रोध रिपु आहीं ॥” 
देहहाः-- काम क्रोध छोमादि मद, प्रवलू मोहके धारि ॥ 
तिनन्‍्ह महँ अति दारुन दुःखद, भायारूपी नारि॥ 
“काम क्रोध मद मत्सर भेंका । इनहि हरप प्रद्‌ वरपा एका ॥ 
साथु कान जाके उरदाया। दयाको भूत द्ोह नहिं करई ॥” 
। इत्यादि, रामायण, अरण्य काण्ड ॥ 
भरतके पति रामने उत्तर काण्डमे कहा हैः-- 
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#काम क्रोध मदकोभ परायन । निदंय कपटी कुटिल मलछायन ॥” 
“काम वात कफ लोभ अपारा। क्रोध पित्त निजञ्ञ छाती जारा॥ 
प्रीति कर्ाह जो तीनों भाई ! उपजरइ  सन्निपात ठुःखदाई ॥” 
॥ इत्यादि, रामायण, अरण्य काण्ड ॥ 
इस प्रकार रामके मुखके वचन रामायणमें कई जगह लिखा हुआ 
मिलता है ॥ तेसे ही ऋष्णने भी कहा हैः--- 
इलोकः-- “काम एब क्रोध एव रजोगुणसमुद्भवः ॥ 
महाशनो महापाप्मा विद्ध्येनममिह वैरिणम ॥” 
॥ भगवद्‌गीता, अध्याय ३॥ ३७ ॥ 

-- कृष्ण कहते हैं:-- हे अर्जुन ! रजोगुणसे उत्पन्न हुआ यह काम 
ही क्रोध है। यह ही महाशन' अर्थात्‌ अग्निक्के सदश भोगांसे 
न तप होनेवाला, ओर बड़ा पापी है। इस विषयमें इसको ही 
तूँ बेरी जान ॥ ३७ | 
' इलोकः-- 'ध्यायतो विषयान्पुंसः  सुज्ञस्तेषृपजायते ॥ 

सज्ञात्संजायते कामः कामात्कोधो5मिजायते ॥ ६२॥ 

क्रोाधादभवति संमोहः संमोहात्स्मृतिविश्रमः ॥ 

स्मृतिभ्रंशादबुद्धिनाशोी वुद्धिनाशात्प्रणश्यति ॥” ६३ ॥ 
॥ भगवद्गीता, अध्याय २। ६२-६३ ॥ 

-- हे अज्ुन ! मन सहित इन्द्रियोंको बशमें करके स्थिर न होनेसे 
मनके द्वारा विषयोंका चिन्तन होता हे, ओर विषयोंकों चिन्तन 
. करनेवाले पुरुषकी उन विषयोमे आसक्ति हो जाती है, ओर आसक्तिसे 
उन विषयोकी कामना उत्पन्न होती है, और कामनामें विशज्न पड़नेसे 
क्रोध उत्पन्न होता है॥ और क्रोधसे अविवेक, अर्थात्‌ मूढ़भाव 
उत्पन्न होता है, और अविवेकसे स्मरणद्ाक्ति श्रमित हो जाती है, 
ओर स्छतिके अमित हो जानेसे बुद्धि अर्थात्‌ श्ञानशक्तिका नाश 
हो जाता है, और बुद्धिके नाश दहोनेसे यह पुरुष अपने श्रेय साधनसे 
गिर जाता है ॥ ६२ ॥ ६३ ॥ 


हद 
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इलोकः-- “शक्कोतीहेव यः सोहुं प्राकृशरीरविमोक्षणात्‌ ॥ 
काम क्रोधोरूर्व वेगं स युक्तः स खुखी नरः ॥? 
॥ भगवद्गीता, अध्याय ५ । २३ ॥ 

-- कृष्ण कहते हैंः-- जो मनुष्य शरीरके नाश होनेसे पहिले ही 
काम, ओर क्रोधसे उत्पन्न हुए वेगको सहन करनेमें समर्थ है, 
अ्थात्‌ काम, क्रोधको जिसने सदाके लिये जीत लिया है, वह मलुष्य 
इस लोकमें योगी है, ओर वही सुखी है ॥ 

इत्यादि कृष्णके मुखसे निकले हुए चचन भगवद्‌गोता, और 
भागवतादिमें लिखा हुआ है।इस प्रकारसे तो राम और ऋृष्णने 
भी अपने-अपने मुखसे मुख्य करके हे भाई ! काम, क्रोधादिको तजने के 
लिये ही उपदेश कहा है, सो जान को ! ॥ १४९॥ 
८, मारे मरे मुक्ति होय जो | काहेको दया दृढाई १ ॥ १५४० ॥ 
टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हें:-- हे सन्‍्तो ! यदि लड़ाई करके 
बहुतोंकों मारके, मरनेसे जो मुक्ति हो जावे, और युद्धादिमें मारने 
मरनेसे जो मुक्ति होवे, तो फिर राम, कृष्ण आदिने दूसरोंको 
उपदेश देके समझाकर दया पालन करनेके लिये क्‍यों दढ़ाये हैं ! 
काम, क्रोधको त्याग करतेके लिये क्‍यों बताये? अतः दश अवतारादि 
किसीके भी मारनेसे कोई मुक्त भया नहीं, ओर मार-मारके मरने- 
वाला कोई भी कदापि मुक्त नहीं होता है| हिसाके अध्यासवश बार- 
बार देह धर-धरके बदला लिया-दिया करता है। सहुरुने कहा है।--- 
साखीः-- ४ “जीव मति मारो बापुरा ! सबका एके प्राण ॥ 
हत्या कबहूँ न छुटि है, जो कोटिन खुनों पुराण ॥ 
४ जीवधात ना कीजिये, बहुरि लेत वै कान ॥ 
तीरथ गये न बाखचि हो, जो कोटि होरा देहु दाशन ॥”? 
॥ बीजक, साखी २१२। २१३ ॥ 
इसलिये घातकी क्रूर कमेको सर्वथा परित्याग करके दयादि 
. सहुण घारण करना चाहिये ॥ १५० ॥ 


[१३३२] . संयुक्त षद्‌ अन्थः । [ एकादश शब्द-- , 


६, बिना ईश जगमें काहुकी । जन्म मरण नहिं होई ॥ १५१ ॥ 

टीकाः-- प्रन्थकर्ता कहते हैः-- हे. सन्‍्तो ! ओर ईश्वरवादी 
छोग कहते हैं कि-- जगतकर्ता परमेश्वरकी इच्छाशक्ति बिना तो 
संसारमे एक पत्तामात्र भी हिल नहीं सकता है। इसीसे जगत्‌में 
ईश्वरके इच्छा बिना किसी भी जीवकी जन्म वा मरण हो नहीं सकता 
है । ईश्वरकी प्रेरणारूप सत्तासे ही चारखानी चोरासी योनियोमे जन्म, 
मरण, गर्भवास और तचयताप आदिं भोग होता रहता है, ईश्वर 
सं्वेव्यापक परिपूर्ण है। सारी खष्टिको प्रथम ईश्वरने ही उत्पन्न 
किया है। कर्माउुसार सब जीवोंको उसीने जन्म-मरणमें डाल रखा 
है। चारोंखानी चराचरकी मूल कारण ईश्वर है। इसीसे ईश्वर 
बिना जगतमे किसीका भी जन्म-मरण होता नहीं है, ऐसे कब्पना 
करके गुरुवा लोगोंने कहा है ॥ १५१ ॥ 


१०, जो जग उतपति ग्रलय ईशते | तो वह मुक्त न कोई ॥१५२॥ 


टीकाः-- अ्रन्थकर्ता कहते हैं:-- हे सन्‍्तो ! तहाँ घड़ी भरके 
लिये जो यदि ऐसा ही है, माना जाय, तो एक ईश्वर कर्तासे खाभाविक 
जगतकी उत्पत्ति और प्रलय होते रहनेसे, तो वह खय॑ ईश्वर ओर 
अवतारी छोग तथा जिन-जिन्होंको उन्होंने मारे वे छोग, ओर सकल 
जीव कोई भी मुक्त नहीं हुए, ओर न कभी इस तरहसे मुक्त ही हो 
सकेंगे । सदा बद्ध होकर आवागभमनके ही रहट-घड़ी महाचक्रमे ही 
पड़े रहेगे। क्‍योंकि, खाभाविक रीतिसे सर्वत्र उत्पत्ति-प्रलयः करनेकी 
ईश्वरके गुण छगा है, इसीसे तो वह कभी मुक्त नहीं हो सकता है । 
ईश्वरकर्ता माननेसे यह अनादिके असाध्य रोग उसके शिरमें लग 
जाता है। तहां मुक्तिकी बात कहना ही भूठा हो जाता है। ईश्वर 
किसीको मुक्त होने देता ही नहीं है | यदि मुक्ति होने देगए, तो उसके 
सृष्टि ही नाश हो जायगी ) और हे ईश्वरवादी ! यदि तुम ईश्वरसे 
ही सारे जगतकी उत्पत्ति, स्थिति और प्रछयय मानते हो, तो चह 


शा 


प्रन्यः दे | पारख. सिद्धान्त दंशिनी श्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित । [१३३३] 





इईंशवर और तुममेंसें कोई भी कभी मुक्त नहीं होवेंगे। अतः मिथ्या 
धोखाको त्यागके सत्यासत्यको सत्सड़में ठहरकर ठीक रीतिसे परखो, 
और श्रम-भूलकों हटाओ | तभी हित होथेगा, सो जानो ! ॥ १०२॥ 


११, मारे मरे सक्ति बतावे। विषयाके अधिकारी ॥| १४३ ॥ 

टीकाः-- भ्रन्थकर्ता कहते हेंः-- हे सन्‍्तो ! ज्ञो विषेश वा 
अधिक ही विषयासक्त है, पामर, विषयी, ह्म्पट, लबार बने हैं, 
ओर बाचाल, वाणी-विषयमें भी प्रवीण, धूर्त बने हैं, उन्हों लोगोंने 
अपने खार्थसिद्धिके वास्ते ही मारै-मरैको मुक्ति बताये हैं। क्योंकि, 
वे लोग कमजोर लोगोंको मार-मारके उन्होंके धन-सम्पत्ति, रो, 
जमोन, राज-पाटादि छीनके, लूट-मारकर विषय भोगना चाहते हैं । 
ओर बकरादि पशुओंको तो मार-मारके उनकी मुक्ति बताकर मांस 
ही खा जाते हैं। हिसक जहुली पशुसे भी गये-बीते अधम बने हैं। 
अज्ञानी लोगोंको भुलाकर यश पानेके लिये ओर अपना मतलब 
पूरा करनेके लिये ही पोराणिक गुरुवा लछोगोंने यह प्रसिद्ध कर 
रखा है कि-- भगवानके दश्शशों अवतारोंने जिन-जिन्होंकों भारे, 
उनके हाथसे वा उनके भक्तोंके हाथसे जो मरे, सो बन्धनसे मुक्त 
हो गये, इत्यादि बताते हैं। ओर अपने भी भक्त बननेका ढाॉँग 
करके जीव-हत्या करते हैं । कहीं यज्ञ, बलिदान आदि कराके 
पशुको मारते हैं, और कहीं रामलीला, कृष्णदी रासलीला, 
इत्यादिके नामसे मनमाने . व्यभिचार करके विषय भोगते हैं, इसीसे 
वे विपयोके अधिकारी चामके कीड़े जड़ाध्यासी हो, चोरासी 
थोनियांक्रे कुण्डमे ही गिर पड़े, ओर अभी उनके अलुयायी बेसे ही 
कुकम करके चोरासी योनियोंमे जा रहे हैं ॥ १०५३ ॥ पा 
१२, मारे मरे मुक्ति गाये सके । कहहिं कबीर पुकारी ॥ १४४॥ 

टीकाः-- सहुरु श्रीकबीरसाहेबने जो सत्यन्यायसे गुरुसुख 
निर्णय कहा है, सोई श्रीगुरुदयालखाहेब ऊँचे खरसे पुकार- 


[१३३४] संयुक्त षट्‌ ग्रन्थः | [ एकादश शब्दू-- 


पुकारके जिजशञाखुओंको समझाते हुए कहते हैं कि-- हे सन्‍तो! 
वे अविचारी, पौराणिक, अवतारवादी शुरूवा छोग सब कोईने वही 
मारै-मरेको भूठ-मूठसे मुक्ति बताके, उसके ही खूब महिमा बढ़ाके गुण 
गाये हैं । परन्तु, वह सरासर मिथ्या धोखा है, सहुरुने कद्ा है।--- 
धर्म करे. जहाँ जीव बधतुनहँ | अकम करे मोरे भाई ! ॥ ५ ॥ 
जो तोहराको ब्राह्मण कहिये | तो काको कहिये कसाई॥ बी० श० ४६ ॥ 
ऐसा तो कसाई राक्षस घातकी लोग भी जीव घात करके मुक्ति 
बताते हैं। क्या वह मुक्ति हो सकती है? कभी नहीं । अश्वमेधादि 
यज्ञ करनेवाले छोग भी यज्ञ पशु अभ्व आदिको मारके उसका 
मुक्ति ही बताते थे। अभी देवी आदिके मन्दिरोंमे बलिदानमें पशु- 
पक्षियोंको मारकर उसको मुक्त किया, ऐसा कहते है। आजकल 
लड़ाका योद्धाओंने फोजके एक ढुकड़ी, एक दुलका नाम मुक्ति सेना? 
रखे है । वे लछोगोंको भार-काटके देशको लूटने-छीनने आदिका 
कुकर्म करते हैं। ओर युद्धमें मारने-मरनेवा्ोंकी भी मुक्ति वा 
खर्गादि छोक प्राप्ति होनेका कथन किये हैं । तपस्था, उपवास 
आदिखि आत्मघात कर-करायके मरनेवालोंकी भी मुक्ति बताये हैं। 
इस प्रकारसे निज-पर जीवॉको नाना तरहसे मारके मरनेवालोंकी 
किसी न किसी रूपमें मुक्ति बताके सबोंने उसके गुण ही गाये हैं । 
परन्तु, वे अधर्मी, पापी, दुष्ठ, विषय लरूम्पट होके हिसादि कुकर्ममे 
लछगकर महान बन्धनमें पड़े। और देह छूटनेपर चोरासी योनियोंमें 
ही गये तथा जा रहे हैँ, बिना पारख ॥ १५४ ॥ 


॥ के । नव॑स--शब्द ॥ ६ ॥ +।। 


१, सन्‍्तो! राम कहे दुनियाई । कहु कोने गति पाई ? ॥टेक॥ १५५॥ 
टीकाः--- श्रीयुरुदयाठसाहेब कहते हैंः-- हे मुसुक्षु विवेकी 

सन्‍तो ! संसारमें दुनियादारी छोग और चैरागी, उदासी, संन्यासी 

आदि, साधु छोग' सब - कोई “राम-राम! कहते हैं । कोई सीताराम, 


प्रन्षः ६ ] पारख सिद्धान्त दर्शिनी श्रम विध्यंशिनी सरल टीका सहित। [१३३०] 


सीतारामके रटनेमें छगे हैं । कोई नाम स्मरण, जाप, कीतन-भजन 
करते हैं। कोई “रामनाम सत्त है, सत्त कहै गत्त है ।” ऐसा कहते हैं । 
कोई “बोलो भाई राम ! बोलो भाई राम !” चिल्लाते हुए मुर्दा ले जाते 
हैं। गावके लोग परस्पर मिलने पर “रामराम भाऊ! रामराम !”ऐसा 
कहते हैं । कोई “पट्टू रामराम बोल ! पट्टू रामराम बोल !” कहिके 
शुग्गाको पढ़ाते हैं। भक्त छोग हा राम ! हा भगवान !! कहिके 
पुकारते हैं । इस तरह बारूक, युवा, वृद्ध, नर-नारी, ज्ञानी, 
योगी, भक्त आदि सभीके मुखसे बार-बार राम-नामका पुकारा, 
स्मरण हुआ करता है । बहुतेरे दुनियाई लोग राम कहते और कहल- 
वाते हैं। परन्तु,यह कहो तो भला! ऐसे 'राम-राम? कहनेमाचसे किसने 
गति मुक्ति पाई है ? ओर किसने कल्याण वा सुख पाये हैं ? किसीने 
भी पाये नहीं हैं। अरे ! राजा रामकी ही मुक्ति नहीं हुईं, तो फिर 
राम भक्तोंकी क्‍या मुक्ति होगी ? कुछ नहीं ! सहुरु श्रीकबीरसाहेबने 
वीजक, शब्द ४० में कहा हैः -- खुनिये ! 
“परिडत ! बाद बदे सो भ्ूठा।। रामके कहै जगत गति पावै। खॉँड़ कहै मुख मीठा॥ 
॥ बीजक, शब्द ४० पूरा शब्द ॥ 
-- पण्डितने जो बाद कथन किया है, सो झूठा है। यदि राम 
नामके कहनेमात्रसे जगत्‌ जीव मुक्ति पा जावे, तो गुड़-शक्कर पुकारा 
करनेसे भी मुख भीठा होना चाहिये। जो ऐसा नहीं होता है; 
इसीसे राम कहनेवाले किसीको भी गति नहीं मिली, ओर मिलने- 
वाली भी नहीं है। दुनियामें सब तो राम कहते है, फिर उनमें 
कहो, किसने गति पाये? किसीने भी नहीं पाये। अतः मिथ्या 
भ्रमको छोड़ो । सत्सज्र-विचार करके सत्य-सारको जानो ॥ ९५० ॥ 
२, राजा कहे कहे पुनि वेश्या । कहे चोर ओ साहू ॥ १५६ ॥ 
टीका+-- अन्थकर्ता कहते हैंः-- हे जिशासु सन्‍्तो ! राजा अपने 
राज्य व्यवस्थाके लिये 'राम-रामः किया करता है, और राम कहके 
ही युद्धमे जाके सैन्‍्यको मारता है। राज-काजमे अक्सर हिन्दू राजा 


[१३३६] कै ह संयुक्त षट ग्रन्थः | े [ एकादश शुब्दू-- 


लोग रामका नाम कहा करते है| तेसे प्रजा लोग भी सब राम-ही-राम 
पुकारते हैं । फिर, वेश्या > रण्डी, पतुरिया, वाजारू औरत भी अपने 
कुकर्ममे उन्नतिके लिये 'राम-राम” कहती रहती है। हा राम ! कोई 
विषयी पुरुष आखें, भोगें, धन दिया करे, ऐसा चाहती हैं। उसी 
अपने स्वार्थंके लिये वेश्या भी नित्य 'राम-राम' कहती है, और चोर: 
भी 'राम-रामः कहिके चोरी करनेके लिये चल पड़ता हैं। चोरीमें 
खूब माल हाथ छगे, हा राम ! में कभी पकड़ा म जाऊँ, बचा रहूँ ! 
ऐसा मनाता रहता है । चोरी कर्मकी उन्नतिके लिये नित्य प्रति चोर 
'शाम-राम? कहता है, ओर साहुकार छोग भी अपने कारोचार बढ़ानेके 
लिये 'राम-रामः कहा करते हैं। राम-राम भाई साहब ! आइये ! 
बेठिये! आपको क्या चाहिये? इत्यादि बात कहते हैं। रोज ही सेकड़ों 
वार राम-राम कहा करते हैं । परन्तु, मनमें छछ, कपट, द्गाबाजी, 
धूर्ताई ही भरी रहती है। कहा है।-- 

“मुखमें राम-राम, बगरमें छूरा” और-- 
“दगाबाज दूना नम, चीता चोर कमान । अपने खारथ कारणे, हरत औरके प्रान |? 

ऐसी उन्‍्होंकी कपटकी चाल रहती है, ओर सहुरू श्रीकबीर- 
साहेबने भी कहा है :-- ही 
साखीः-- “रामहि राम पुकारते, जिभ्या परिगौ रोस ॥ 

सूधा जल पीचे नहीं, खोद पिचनकी होंस ॥?” 
॥ बीजक, रमेनीके साख्री ३३ ॥ 

इस तरहसे रामःनामको, राजा भी कहता है, उसीको फिर 
वेहया भी कहती है, चोर और साहु भी राम-राम कहते हैं। परल्तु, 
उससे सुगतिकी छाभ किसीको कुछ भी नहीं होती है' ॥ १५६ ॥ 
३, हरि चरचा हम घं॑र घर देखा | तरत न देखा काहू ॥ १५७॥ 

टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हैं।-- हेन्‍सन्‍्तो ! और, हरि किष्णुके 
अवतार मानें हुए राम, कृष्णादिकी कथा, जीवनचरितन्र, लीला 
आदिकी, . चर्चा 5 कथन, वार्ताक्ाप, भजन, कीर्तन, नाम. स्मरण, 
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पूजा-पाठ, आखसचना, भक्ति-भाव, इत्यादि: प्रकारसे हरिके गुणकी 
चर्चा, महिमा, पुकारा होता हुआ, तो हमने हिन्दुओंके घरो-घरमें जाके 
देखा । सब कोई अपने-अपने भावनांके अनुसार उसीमें रचलीन हो 
रहे हैं। ऐसा होनेपर भो कोई कामी, क्रोधी, लोभी, मोही, चश्चक, 
'छवबार, कपटी, धूते ही बने हैं। सब अपने-अपने विषय भोगोंकी खार्थ 
सिद्धिमें ही लगे हैं। इसलिये उन्तमेंसे किसीको भी भ्रवसागरकी 
महाजाल विकट धारोंसे तरते हुए वा मुक्त होते हुए हमने नहीं देखा। 
सब जड़ाध्यासी, श्रमिक होके भवधारामें गोता लगाकर ड्ूबते ही जा 
रहे हैं, बिना पारख ॥ १५७ ॥ 

४, गावे बचे सन्ध्या तपंण | माला फेरे कोई ॥ १५८ ॥ 

टीकाः- ग्न्थकर्ता कहते हैंः-- हे सन्‍तो ! ये अविवेकी, 
पक्षपाती, श्रमिक गश॒ुरुवा छोग बड़े पण्डित, पोराणिक, शास्झ्री, 
कथावाचक, उपदेशक, कीर्तनकार, कमेकाण्डी, इत्यादि बहुरूपिया 
होयके कहीं तो खूब भजन, कीतेन, ताल-खर, साज-बाजके साथ 
गाय-गायके सुनाते हैं, ओर कहींपर तो कथा बॉचके पुराण-रामायण 
आदिकी कथा खुनाते हैं। तहाँ सहुरुने कहा हैः--- 
“बैठा प्रण्डित! पढ़े पुराण। बिन देखेका करत बखान ॥”बी० श० १०१॥ 

और कोई उपासक छोग त्रिकाल सन्ध्यामें गायत्री आदि मन्मोंकी 
जाप करते हैं। तथा कोई कर्मनिष्ठ ब्राह्मण छोग पितयोंके लिये 
पानी देनेका उपक्रममें तर्पण करते-कराते है। होम-हवन, बढि- 
वैश्वरेव, भ्राद्द, जन्मोत्सव, इत्यादि ओर भी कई कर्म करते रहते 
हैं। ओर कोई भक्त छोग तो नाना तरहसे माला-फेरते हैं | तहा 
२७ दानोंका सुमिरनी लेते हैं। ओर १०८ दानोंका अश्ोेत्तरी, 
१००० दानोंका हजारी माला बनायके, उसे कपड़ेमे रखके, गलेमें 
रूटकायके, खटाखद-खटाखदे मालाके दानोंको फिराया करते है। 
उसे खूब जाप किया, ऐसा समझके गाफिलीमें पड़े रहते हैं । इत्यादि 
ध्रकारसे बहिरह् देखावा, ढोंग, पाखण्ड तो बहुतेक करते है 
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परन्तु, उससे जीवोंका कुछ भी हित नहीं होता है, व्यर्थ मनुष्य 
जन्‍म गमाते हैं॥ १०८ ॥ 


४, मन तो फिरत गली-गलीमें । ये सुमिरन नहिं होई ॥ १५६ ॥ 

टीकाः-- भ्रन्थकर्ता कहते है।-- हे सन्‍्तो ! कर्मी, उपासकादि 
लोगोंका मन तो जहा-तहाँ विषयोकी गली-गलीमें अत्यन्त चञ्चल होके 
फिरता रहता है | फिर ये बाहर देखादेका ख़ुमिरण, जाप, ध्यानादि 
क्या कामका होता है ? कुछ नहीं | अरे ! यह तो असली सुमिरण ही 
नहीं है, खोटी चाल है, बगुला भक्तिके नाई! कपट जाल है। उससे 
किसीका कभी हित, कल्याण नहीं हो सकती है। हाथमें तो माला फेर 
रहे है, मुखसे कुछ बड़-बड़ा रहे हैं, चारों तरफ शिर घुमा-फिराके 
नेत्र नचा-नचाके देख रहे हैं, कभी किसीसे बातें भी करते जाते हैं, 
ऐसे मन तो नाना गली-गलीमें फिर रहा है, फिर यह सच्ची सुमिरण 
केसे हो सकती है? कभी नहीं । यह तो पाखण्ड सरासर 
धूर्ताई मात्र है, ऐसा जानना चाहिये॥ १०५९ ॥ 


६, पण्डित भागवत गीता बाँचे । मन मायाके चेरे | १६० ॥ 


टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हैं:-- हे सन्‍तो ! और उधर ब्राह्मण 
पण्डित लोग पुरोद्दित आदि बनके अपनी जीविका चलाते हैं । तहाँ 
पण्डितजी ! व्यासासनमें बेठके श्रीमद्भागवत-महापुराण और 
अीमद्भगवद्गीता, वास्मीकीय रामायण, अध्यात्म रामायण, महाभारत, 
स्कन्धमहापुराण, गरुड़पुराण इत्यादि अठारहपुराण आदि अन्थोंको 
बाचते है, श्रोतागणोंको नाना प्रकारसे रोचक-भ्यानक वाणीमें 
अनेकों कथा खुनाते हैं। तीर्थ, बत, दान, पुण्यादिकी महिमा बताके, 
ब्राह्मणोंको भोजन, दान, दक्षिणा देना चाहिये, ऐसा कहते हैं। उसका 
बड़ाभारी'फल खर्गादिमें खुख प्राप्ति बताते हैं। परन्तु, वे खय॑ ही 
तन, मन, धन, स्त्री, पुत्रादिमे आसक्त बद्ध, मनमायाके चेरे बने हैं । 
चेरे कहिये गुलाम, अधीन, विषयासक्त हो रहे हैं । काम, क्रोधाविके 
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यहुत खारा विकार उनमें भरा है, मन मलीन हो रहा है, कहा है।--- 

मनमलीन तन सदा उदासी, गलमे डिस्म कपटके फॉसी ॥? 
ऐसी हालतमें खार्थ खिद करनेके वास्ते ही पोथी-पुराणादि प्रन्थ 
बाचते हैं। अतः उससे हानिके सिवाय किसीकी भी कुछ लाभ 
नहीं हो सकता है ॥ १६० ॥ 


७, सुननहारा अपने गम्वके । ज्यों सावज वधिक अहेरे ॥। १६१ ॥ 


टीकाः-- भ्रन्थकर्ता कहते हैं।--- हे सन्‍्तो-! और, खुननहारा ८ 
उन पण्डितोंके कथाको सुननेवाले श्रोताजन जो है, सो सब लोग तो 
वक्ताके अपने, गम्बके मत भीतरके, अपने पार्टके, पन्‍थ वा 
सम्प्रदाय अनुकूलके उनके ही चेले, सेवक वग ही अपने गांव 
घरके छोग ही, तो हैं। फिर जैसा चाहे तैसा उलटा-सीधा कथा 
खुनाके उन्हें भुला-भ्रमा ही देते हैं। तो भी वे मूर्ख लोग हा जी. 
महाराज !! “सत्य वचन महाराज !” धन्य हो महाराज !! कहि- 
कहिके उनके कव्पनादि ढोनेका नर-पश्ु ही बन जाते हैं| श्रोता छोग 
अपने पक्षके होनेसे वक्ताको. मिथ्या कथन करनेमे भी कुछ संकोच 
रुकावट नहीं होती है। इसीसे जैसे व्याधा. बा वधिक लोग जह्ञलमें 
जाके वंशी बजाकर, चारा छिटकके जालमें, सावज ८ मस्ुग आदि 
जानवरोको फँसाके, अहेरे न शिकार करके मार डालते हैं । तेसे ही, 
वधिक >गुरुवा लोग, सावज-अज्ञानी पशु-बुद्धिवत्‌ मनुष्योको 
नाना तरहके कल्पित वाणीरूपी जालमें फँसा-फँसाके आश्ा-मरोदशा 
दे-देके शिकार करके चाणीकी तीरसे मार-मारके मलुष्य पदसे गिरा 
देते हैं'। बिना समझ बुद्धिके सब मजुष्य इसी तरहसे मारे जा रहे 
हैं, चन्धनोमे ही अरुझे पड़े हैं ॥ १६१ ॥ 


८, दो दो कहे हाथ नहिं आवबे | दुविधामें दोड जाहिं-॥१६२॥ 
टीकाः--भ्रन्थकर्ता कहते हैंः:-- हे सन्‍्तो !, दो-दो कहे - राम 
और काम ये दो बात कहते हैं। माया-ब्रह्म, जीव-ईश्वर, साकार 
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निराकार, समुण-निर्शुण, प्रवृत्ति-निवृत्ति इत्यादि सब कुछ राम 
ही है, और आत्मारामके सिवाय कुछ भी नहीं है | ऐसा दो प्रकारका 
कथत करनेसे हाथमें सार तो कुछ भी नहीं आता है, ओर हे 
भगवान्‌ ! हमें खुख-सस्पत्ति दो, ख्री-पुत्र दो; राज-पाट दो, खर्गादि- 
सुख दो, भुक्ति-मुक्ति दो, ऐसा कहते फिरते हैं। परन्तु, किसीके हाथोंमे 
वह कुछ भी नहीं आता -है। दुविधामे पंडनेसे दोनों तरफ उनके 
बिगड़ जाते है । ज्ञानी-अज्ञानी, दोनों ही दुविधामे जा रहे है। खानी- 
वाणी इसी दोकी दुविधामं सब जड़ाध्यासी होके चारखानीमे गये 
तहां नर-मारीके दो शरीर धारण करके ढुःख ही भोग रहे हैं ॥१६२॥ 
&£, कहहिं कबीर सुनो हो सन्‍तो ! दुविधामें दोठ नाहीं ॥१६३॥ 
टीकाः-- सहुरे श्रीकबीरसाहेबका कहा हुआ सत्य निर्णयकों 
आ्रीगुरुदयालसाहे ब कहते हैं कि-- है मुमसुश्षु सन्‍तो ! चित्त रूगायके 
सुनो हो ! दुषिधामं पड़नेवाले छोगोंकी खार्थ ओर परमार्थ दोनों 
भी नहीं बनता है । तहाँ कहा हैः-- 
“दुविधाम दोनों गये, माया मिली न राम ॥?? 
ईश्वर वा खुदा यह दोनों भी दुविधा भ्रममात्र ही है, और 
कुछ नहीं है । साकार, निराकार ब्रह्म कहा हुआ भी दुविधां ही है, 
उसमे सत्य कुछ नहीं है । दुविधामें पड़के नर-नारी दोनों हंस 
यदमें नहीं ठहरते हैं । इसीसे जीव जड़ाध्यासी होके चोरासी 
योनियोके चक्रमें गिरे, पड़े रहते हैं, बिना पारख ॥ १६३ ॥ 
॥ $£ । दशम--शब्द ॥ १० ॥ के ॥। 
१, सनन्‍्तो ! बीबी बड़ी पदोड़ी ! ॥ १६४ ॥ 
टीका/-- भ्रींगुरूदयालसाहेबव कहते हेः-- हे जिक्षासु सन्‍तो ! 
जैंसे कोई बीबी-मुस्लिम स्त्री बड़ी पदोड्ड़ी अर्थात्‌ बेघडक खुब अपान 


वायु छोड़नेवाली निलेज् हो । फिर अपने पाद करके उसका दोष 
दूसरेके ऊपर लगावे, ऐसी निर्वुद्धि बेहया हो, चपला.हो, तो उसका 
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सह्ञ करना हानिकारक होता हे। तेसे ही खिद्धान्तमे हे सनन्‍तो ! 
बीबी ८ विचित्र-चिचित्र दो तरहकी वाणी, बड़ी भारी चश्चला होती. 
हैँ। जो कि, पदोड़ी > मुखसे अत्यन्त शब्द करके बोलती हैं 
वैस्तरी वाणीका विस्तार करती हुई बकवाद करती रहती हैं। अथवा 
बीवी-स्यीवत्‌ योगी, ज्ञानी, भक्त, गुरुवा छोग ईश्वर वा खुदाको 
एक पति मानके उसके, बीबी ८ उपासक भये । थे बड़े ही बकवादी 
चैखरी वाणोसे शब्दको पादनेचाले, पदोड़ी>मिथ्यावादी भयथे हैं ४ 
और अभी चैसे ही हो रहे हैं ।। १६४ ॥ 


२. यादे आप लगाबे ओरहि । ऐसी मतिकी भोड़ी । | टेक ॥ १६५॥ 


टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हैंः-- हे सन्‍्तो ! तहाँ वेद, शास्त्र, 
पुराण, कुरान आदि समस्त वाणीरूप शब्दोंकों तो आप ही मलुष्य 
जीवोंने श्रमिक गुरुवा बन-बनके मुखसे पादे वा बॉलके कहे हैँं। ऐसे 
शब्द तो आप ही बोलते है, परन्तु, उसके जिस्मेदारी ओर ही कोई 
कर्ता, परमात्माके ऊंपर लगाते हैं। तहाँ कहते हैं कि-- बेदको: 
निराकार ईशरने वनाया है और कुरानको बेचून खुदाने बोला है, 
इत्यादि प्रकारसे ओर ही को शब्द वनानेका दोष लगाते है, वेदादिका 
कर्ता दुसरेको ही बताते हैं। ऐसे मति-चुद्धिके हीन पक्षपाती हठी, 
दादी भये हैं कि-- सच्चाको छिपाके भूठाकों ही सच्चा बताते हैं। 
वाणी कव्पनाको लेके गुरुवा छोग ऐसे मतिक्रे अ्रष्ट और, भोड़ी 
ठग या ठगिनी बने हैं; जो नरजीवोको हाव-भाव, कटाक्ष आदिसे 
ठग-ठगके रोचक-मयानक याणी सुना-खुनाके सत्यानाश कर डालते 
हैं | अतएव मायारूप गुरुवा लोग ही स्प्रीरूपी यहा बड़ी बीबी बसे' 
हैं। जो मुखसे पादनेवाले बड़े पदोड़ी वा गपोंड़ी बने हैं । वे बड़े ठग 
होते हैं, पैसा जानके उन्होंसे, दूर ही बचे रहना चाहिये ॥ २६५ ॥ 


३, एक पाद बीबी जो पादी । भया बक्य अविनाशी ॥ १६६ ॥| 
टीका+-- अन्थकर्ता कहते हैं:-- हे सन्‍्तो! डस वीबीने: 
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विचित्र-विचित्न रीतिसे बहुत-बार पादी, उसमें १४ दफेके पादसे सारा 
'चाणी ज्ञाछका विस्तार हुआ है। कोन-कोन पादसे क्या-क्या उत्पन्न 
'भया है? सो नीचे बताया गया है, सुनिये ! बीबी > कटिपत वाणी 
वा गुरुवा लोगरूपी मायाने प्रथम एक पाद्रूप शब्द, जो पादी > जो 
'बात बोछते वा कहते भये। सो उसीसे 3“कार शब्द ही जगदाधिष्ठान, 
अविनाशी ब्रह्म, सनातन, परमात्मा, जगतका मूल कारण, कर्ताके 
रूपमें कथनसे ठहरता भया। अर्थात्‌ एक अविनाशी ब्रह्म सत्य है, 
'यही एक वाणी पहिले ऐसे कहते भये। अह्मको ही विराट पुरुष, 
चराचर जगत्‌का कर्ता, कव्पनासे माने हैं। उपनिषदमें ब्रह्मके चार 
'पद कहा है । तीन लोक उसके एक पादमे स्थित है, ऐसा बताया है । 
यहाँ पादका अर्थ पद, पैर, भाग, अंश, खण्ड आदि होते हैं 
'ऐेसा जानिये ! ॥ १६६॥ 
४, तेहि पाद त्रिदेवा उपजे । तेहि पाद चोरासी || १६७ ॥ 
टीका+-- प्रन्थकर्ता कहते हैं:-- हे सन्‍्तो ! और उसी प्रथम 
पादके भीतर ही 3“काररूप ब्रह्म कर्ताकी इच्छासे आदिमाया वा 
'मूल प्रकृति उत्पन्न भयी । फिर माया ओर ब्रह्मके सम्बन्धसे, तिदेवा ८ 
ब्रह्मा, विष्णु, महेश ये तीन पुत्र देवतारूपमें उत्पन्न भये हैं। अर्थात्‌ 
तेहि 3>कार पद्रूप जो ब्रह्म कहा है, उसमे बिन्दु मात्राको ब्रह्म कहा 
है। अर्थमात्रा वही आदिमाया है। अकारमात्रा ब्रह्मा है। उकारमात्रा 
विष्णु है, और मकारमात्राको महादेव माने हैं। इस प्रकारसे तीन 
देवोंकी उत्पक्ति और 3“कारमें ही स्थिति कह्दे हैं। फिर उसी पादरूप 
शब्द ब्रह्मसे स्पश, रूप, रस, गन्धादि विषय, तत्त्व, प्रकृति, गुण, 
इन्द्रिया, प्राण, जीवसहित उत्पन्न होके चारखानी, चौरासी 
योनियोमें-- चोरासी अंग्रुलका शरीर बनके पिण्डकी उत्पत्ति होती 
'भयी, ऐसा कहे हैं। अथवा तज्िदेवोंसे जगत चौरासी योनियोकी 
उत्पत्ति, स्थिति और प्रलय होनेका कथन, वर्णन भी उसी कल्पित 
'बाणीसे ही किये है। इस प्रकार बिना विचारे वाणीसे कल्पना 


हक 
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बढ़ा-बढ़ाके भ्रम-भूलमें पड़े और पड़ रहे हैं ॥ १६७ ॥ 


५, एक पादते चारि अष्ट दश | नौ पट आठ बनाई ॥ १६८ ॥ 

टीकाः-- भ्रन्थकर्ता कहते हैः-- हे सन्‍तो ! दूसरी वक्तकी ग्ुरुवा 
लोगरूप मायाकी वाणीरूप एक पादसे वा एक कल्पित शब्दसे एक ईश्वर 
कर्ता, दूसरी माया, तीसरा त्रिदेव उत्पन्न भये। फिर चारिमे चार वेदोंकी 
वाणी बनाये । पाचवाँ खसंवेद बना, अथवा भागवत, बना, ऐसा कहे 
हैं। छठवाँ पद्शासत्र, षट्‌ मुनियोंने बनाये हैं। सातवाँ सप्तशती 
गीता बनाये, और सप्त ऋषियोंने भी बहुत-सी वाणी कहे हैं । आठवाँ 
अष्टाहुयोगकी वाणी बनाये हैं। कोई अष्ट प्रतिमादि जड़-पूजामे भी 
लगे-लगाये है । नववाँ नो व्याकरणकी जटिल वाणी बनाये हैं। 
दशावाँ कर्मकाण्डकी दशा कर्म पद्धति आदि वाणी बनाये हैं। इस 
प्रकारसे आगे बढ़ाते-बढ़ाते चौंद्‌ह विद्या, ओर, अष्ट दश-अठारदह 
पुराण, तथा चौसठ कलाएँ, एक सो आठ स्मृति, उपनिषद्‌ आदि 
सब वाणी गुरुवा छोगोंने एक ही पाद वा खंस्क्त पदोमे कल्पनाके 
आधारसे नानारूपमें वनाये हैं। परन्तु, उसमें पारखबोध कहीं भी 
नहीं है, इसीसे वह अ्मानेवाला होनेसे अपानवायुवत्‌ त्याज्य 
समग्रके मुमुश्लुओने त्याग देना चाहिये ॥ १६८ ॥ 


६, एक पादते सकल साधना | शम दम आदि कराई ॥ १६६ ॥ 


टीकाः-- भन्थकर्ता कहते हैं/-- हे सन्‍तो ! और तीसरा एक 
पादरूप शब्दसे, पद-पदाथसे पाँचों मार्गोकी सम्पूर्ण साथनाओंकी 
कथन किये है। प्रथम कर्म साधनामें नित्य-नेमित्तिकादि षट्‌ कम 
करते रहनेको कहा है | छितीय भक्ति साधनामें नवधाभक्ति, सगुण- 
निर्गुण उपासना, करनेको बताया है | तृतीय योगसाधनामे, शम 
मनको चंदा करके शान्‍त बराबर स्थिर रखना। दम ऋ दशों 
इन्द्रियॉंको दमन करके द्बाये रखना। उपरति+- विषयक तरफसे 
डदास, उपराम रहना ! तितिक्षा ८ साधना, तपस्यामे ठण्डी, गर्मी, 
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भूख, प्यास आदिको सहन करना। भ्रद्धा-गुरुमें ओर बेद्‌-शास्त्रोंमे 
निष्ठासे भ्रद्धामाव रखना । समाधान >शड्जाओंसे रहित होना । इसे 
शमादि षर्ट संस्पक्ति, साथन चतुष्टयमे एक साधन कहते हैं । चतुर्थ 
ज्ञान साधनामे सप्तज्ञान भूमिका बढ़ते जानेका अभ्यास करते हैं । 
पंश्धम विज्ञान साधनामे परमहंस घृत्ति बनानेमें रंगे रहते हैं । 
इत्यादि प्रकारसे सकल साधनाएँ खब्ं भी करते है ओर दूसरे 
मलुष्योंसे भी कराते हैं। अन्तर शूल्यमें गरगाफ होके धोखेमें 
पड़ेके हंसपद्से नष्ट होकर आवागमन चोरासी योनियोंके वन्धनोंमें 
पंड़ जाते हैं, बिना विवेक ॥ १६५ ॥ 
७, एक पादते चारि अवस्था । आदि अन्त करि गाई ॥ १७० ॥ 
टीकाः-- अन्‍्थकर्ता कहते हैं:-- हे सन्‍तो ! फिर चौथी एक 
पाद वा एक क्रदिपत वाणीकी पद-पदाथसे पिण्डमें जीवकी, चार 
अवस्था 5 जाग्रत्‌, खप्न, सुषुधि और तुरिया नामसे वर्णन करके कहा 
है। कभे, उपासना, योग, ज्ञान करके उसी चार अवस्थाओंके भासमें 
भासिक जीव सब भूल रहे हैं, ओर तेसे ही ब्रह्माण्डमें ईश्वरका 
विराट, हिरण्य गर्म, अव्याकृत ओर मूल प्रकृति, ये चार शरीरका 
क्रमशः उत्पक्ति, पालन, संहार, ओर सर्चेसाक्षिणी नामसे ये चार 
अवस्थाएँ तथा उसका चार कमे कल्पना करके कहा है। ओर, आदि ८ 
जगतकी शुरूमे उत्पत्ति ईश्वरंकी प्रथम अवस्थासे हुआ है। मध्यमें 
दूसरी अवस्यथामें पालन होता है, ओर अन्‍्तमें तीसरी अवस्थाम 
सब जगतका संहार होके फिर उसी परमेश्वर वा बह्ममें ही जाके मिल 
जाता है। अतः, आदि ८ जगत्‌ तथा, अन्त - ब्रह्म है, ऐसा कव्पना 
करके मुरुवा छोगोंने नौना प्रकारकी वाणीकी गीत गाये हैं। जिसे 
खुन-सुनके. सब लोग उसे ही प्रतीत कर-करके भूले पड़े हैं ॥ १७० ॥ 


८, एक पादते परमधामलों । सातों पुरी बनाई ॥ १७१ ॥ 
टीका/--- अन्थकुर्ता कहते हैं:-- हे सन्‍तो ! और पाँचवीं एक 
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 पादसे वा वाणी कट्पनासे-- ब्रह्मलोक, विष्णुलोक, शिवलोक, 
इन्द्रलोक, चन्द्रढोक, सूर्यलोक, और सातवाँ परमधाम तक 
सात पुरी खुखका धाम मानन्दी करके वाणी बनाये है। अथवा 
भूलोकादि सातलोक सोई ऊपरकी सातपुरी कल्पना करके वाणी बनाये 
हैं। अथवा पृथ्वीमें भी वैसे ही सात स्थानोंमें सप्तपुरी धम्मक्षेत्र, 
तीर्थधाम बनाके कायम कर रक्‍्खा है | तहाँ कहा है 
इलोकः-- “अयोध्या मथुरा माया काशी काञ्ली अवन्तिका ॥ 
पुरी द्वारावती चेव सप्तेते मोक्षदायिकाः ॥” 

“अयोध्या, मथुरा, हरिद्वार, काशी, विष्णु वा शिवकाश्वी, 
उज्मेन, ओर द्वारिका, ये सात पुरियोको मुक्ति देनेचाली धाम कहा है। 
यह सब एक वाणीकी कव्पनासे मनगढ़न्त बातें बनाये हैं। उसीमें 
अबोध मनुष्योंको फँसा रखे हैं | १७१॥ 
६, एक पादते सृष्टि सुभाविक | पाँच तत्त अविनाशी ॥ १७२ ॥ 

टीका+-- भ्रन्थकर्ता कहते हँंः-- हे सन्‍्तो ! छठवीं एक पाद वा 
एक पदके भागरूप वाणीसे यह वर्णन किया कि-- पाँचों तत्त्व 
नित्य अविनाशी हैं, उन तत्त्वोंके ही मिलापसे जड़-चेतन्यमय सष्टि 
स्वाभाविक रीतिसे ही उत्पन्न हुआ करता हैं। तत्त्वोॉसे बढ़करके 
ओर दूसरा श्रेष्ठ वस्तु ही कोई नहीं है ।. सिर्फ पाँच तत्त्व ही 
अबिनाशी है, उसीसे खाभाविक रश्टि होती है, ऐसे कथन करके 
तत्ववादी नास्तिक छोगोने माने हैं। खाभाविक खष्टिके भीतर 
ब्रेतन्य जीवोकी भी उत्पक्ति ओर नाश माननेवाले वे बड़े मूर्ख, 
अन्यायी, अविचारी बने है। अतः जड़ाध्यासी हो सदा चोरासी 
योनियोंके चक्रमे ही वे फिरा करेंगे ॥ १७२ ॥ 
१०, एक पादते करता नाहीं | ऐसे उपज विनाशी ॥ १७३॥ 

टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हैः: हे सन्‍तो ! और सातवाँ एक 
पादसल ऐसा वाणीकी आवाज़ निकली कि-- वाणी-खानी आदिकी 
कर्ता जीव, शिव, आदि चैतन्य नित्य-सत्य वस्तु कोई भी कुछ कहीं 
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नहीं है । संसारका मूल कारण शूल्यरूप हैे। समय आनेपर ऐसे ही 
आप-ही-आप जगतमे जड़-चेतन सब शुन्यसे ही उत्पन्न होके आते 
हैं। फिर शून्यमें ही टिके रहते है, और अन्तमे विनाश होके वे सब 
शुन्यमें ही समा जाते हैं। इस जगतका कोई कर्ता विशेष नहीं हे । 
उपजना-विनसना ऐसे आप ही हुआ करता है। इत्यादि प्रकारसे 
शून्यवादी लोगाने शुन्यकों ही सर्व श्रेष्ठ माने हैं। इसीसे विवेक- 
विचारको भी शून्य करके शुन्यके जड़ाध्यासी हो, फिर शुन्यरूप भग- 
द्वारा शून्य स्थान गर्भवासमें ही प्राप्त होते हैं, जन्म॒ति दुःख भोगा 
करते हैं, बिना पारख ॥ १७३ ॥ 


११, एक पाद बीबी जो पादी । भयो अल्लाह बेचूना || १७४ ॥ 

टीकाः-- ग्रन्थकर्ता कहते हैं।-- हे सन्‍्तो! आठवाँ दफेके एक 
पाद बीबीने जो खूब जोरसे 'भुडडरं-भुड़रं करके पादी, तो मजा क्‍या 
पूछते हो! उसीमेंसे एक बेचून, अछाहमियाँ प्रगट होता भया। अर्थात्‌ 
मुस्लिमोंके यहाँ, बीबी --स्प्रीरूप प्यारी वाणीने जो एक पद मुखसे 
पादी वा बोल-बोलके आवाज खुनाई, तो उसी कब्पनासे अल्लाह 
वा खुदा, बेचून। बेनमून, गोयमगोय है, ऐसे धोखेका कथन होता 
भया। वही बात बिना विचारे सब मुसलमानोंने मान लिया। 
इसीसे वे गाफिलिमे पड़े है ॥ १७४ ॥ 


१२, एक पादते दुनिया उपजी | कहे कुन्न फैकून्ा ॥ १७४ ॥ 

टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हैंः-- हे सन्‍्तो ! ओर नवचयाँ दफेके 
पक पादसे अर्थात्‌ एक वाणी कब्पनासे मुस्लिमोंके यहाँ विचिन्न 
प्रकारसे दुनियाँ उत्पन्न होती भयी ।. सो कैसे कि--- अछाहमियाँने 
जब पहिली बार बिना मुखके ही गेवसे “कुन्न-कुत्न” ऐसा दाब्द 
कहा, तो-आदमी, जानवर, चिड़िएँ, ज़मीन, झाड़, पहाड़, नदियाँ, 
_ समुद्र, इत्यादि सारी दुनिया, एकदमसे भड़-भड़ायके उत्पन्न हुईं । 
'जैसे कोई आदमी सोके ज्ञागा हो, वैसे ही अचम्भा हो गया। फिर 


प्रन्धः ६ ] पारख सिद्धान्त दशिनी भ्रम विध्यंशिनी सरल टीका सहित ।' [१३४४७ | 





जब वा जिस वक्त खुदा अपने मुखसे “फेकृन्न-फेकून्र” छाब्द 
पुकार-पुकारके कहेगा, तब सारी दुनियाका फना होके धड़-घड़ायके 
विनाश वा महाप्ररूय ( क्यामत ) हो जायगी, फिर खुदा अकेला ही 
रहेगा। इत्यादि वाणी कल्पना मुसलरूमानोंने कहे है, सो भ्कूठी गपोड़ा 

हाँके हैं ॥ १७५ ॥ | 


१३, एक पादते हवा फातमा । भये किताब कुराना ॥ १७६ ॥ 
टीका: भ्रन्थकर्ता कहते हैं:-- हे सन्‍्तो ! द्शवाँ दफेका एक 
पाद्से वा वाणीसे, हवा हृव्वा जिसे मामा हव्या भी कहते हैं ।ज्ो 
हजरत बाबा आदमको ख््री थी। उसे मूल प्रकृति वा प्रथम स्त्री भी 
माने है, जो मनुष्य जातिकी माता मानी जातो है, और, फातमा 
फ़ातिमा बीबी मुहम्मद साहबकी पुत्री थी, जो हजरत अलीकी पत्नी 
और हसन तथा हुसैनकी माता थी । -हव्बा तथा फातमा बीबीको 
तुर्कोने श्रेष्ठ माना है। यह बात प्रसिद्ध है। अर्थात्‌ एक पादरूप 
वाणीसे ही उस बीबी-वाणीके नाम-रूपकी उत्पत्ति भयी है। उसी पाद्‌ 
वा पदसे अर्बी लिपिमें कुरानके चार, किताब > तोरेत, ईप्लील, जम्बूर 
और फुर्कान, बनके उत्पन्न होते भये। अर्थात्‌ ऐसे चार नामके चार 
किताब बनाके उसका नाम कुरान-शरीफ रखे है। मुखलछमानरूप 
नरजीवने ही शब्द जोड़-जोड़के उक्त चार किताब बनाये, ओर पीछे 
फिर कुरानको खुदाने बनाया है, कहके भकूठ-सूठकी महिमा बढ़ाके अपने 
भूछे और दूसरोको भी भुला रहे है, बिना विचार ॥ १७६ ॥ 
१४, एक पादते रोजा क्यामत । ये काजी रहिमाना ॥ १७७ ॥ 
टीका+-- भ्न्थकर्ता कहते हैं।--- हे सन्‍्तो! ओर ग्यारहवाँ दफेका 
एक पादरूप वाणी-कब्पनासे मुसलूमानोंके यहाँ तीस द्नोका -रोजा 
वा बतका दिन माना गया है; ओर, क्यामत कयामत वा महद्दा- 
प्रलयकें आखिरी दिनकों क्‍्यामत कहते हैँ | कयामतके दिन 
खुदा सब रूद्दोंका नेकी-बदीकी हिल्याब लगाके इन्शाफ करेगा, 


[१३७८] संयुक्त घट अन्य: | [ एकादश शब्द--- 





नेकीवालोंको बहिस्त ओर बदीवालॉको दोजखरमे भेजेगा, इत्यादि बेहुदी 
कव्पना किये हैं, रहमान > खुदा ही कयामतके वक्त काजी बनफे 
ये सर्बाका हिसाब देखके इन्शाफ करता है, फिर उसे कोई मिटा 
नहीं सकता है । यह रहमानके बड़ाइकी बात मुसलमान काजी 
छोगोने कहे हैं, ओर कह रहे है । मिथ्या धोखा दे-देके लोगोंको 
भटठका रहें हैं ॥ १७७ ॥ 


१४, एक पादते तबक चोदहें | एक पाद अल्लाह मुकामा ॥ १७८॥ 

: टीका+-- अन्थकर्ता कहते हैं:-- हे सन्‍्तो ! बारहवाँ दफेके एक 
पादसे अर्थात्‌ एक वाणी पदकी कब्पनासे ऊपर आशामानमें, 
तबक < राजखिहासखन रखा हुआ' तखज्त वा छोक, चोदरहें - चोदह 
लोकके समान, चोदह तबक शाल्य आकाशम मुस्लिमोंने माने हैं । 
और वहॉपर खुल सामग्रीकी बहुत-बहुत गप्प हाँक्े हैं। सब 
यहाँके भोग वहाँ वर्णन किये हैं। और तेरहवाँ एक पादमें तो 
खास अल्लाहमियाँंके मुकाम मोक्षका धाम ही माने हैं। यों तो 
लामुकाम, गोयमगोय खुदाको कहा है । खलूकमें खालिक भरा है। 
परन्तु, सो अपने एक पादकी विभूतिमें मुकाम करता है। पाँच्ची 
मुक्ति हाहत-हका मैदानके मुकाममें ही अक्ाहमियाँ रहते हैं। इत्यादि 
प्रकारसे मिथ्या वाणीकी पसारा कर रखे हैं ॥ १७८ ॥ 


१६, एक पादते/निमाज ओ रोजा । दोजख बिहिस्त मुकामा || १७६॥ 
टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हैं:-- हे सन्‍तो ! और आखिरी 
चोदहवाँ दफेके एक पादसे अर्थात्‌ एक करिपत बाणीकी पद वा 
भागसे मुसलमानोंने पाँच बार पढ़नेका निमाज; और तीस दिनके 
रोजे-्त करनेका दिन बनाये हैं । यानी रोजे रखना, निमाज पढ़ना, 
इत्यादि नियम लगा रखे हैं। और -हिन्दुओंके समान ही दुसरे 
रूपमें मुसलमानोने भी, दोजख - नरक स्थान तथा, बिहिस्त - खर्ग 
सुखका घाम और, मुकाम ठहरावको जगह' वा नाखृत, मलछकृत, 
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जबरूत, छाहृत और हाहत ऐसे नामसे पाँच प्रकारकी मुक्तिको ही 
पाँच मुकाम माने हैं । यह सब एक पादसे निकली हुई मुसलमानोंकी 
वाणीका कल्पना मात्र हे । पारख बिना यथार्थ भेद न जानके वे सब 
लोग उसीमे भूले-भमटके ओर भूले-भुला रहे हैं ॥ १७५ ॥ 


१७, सुर नर मुनि यति पीर ओलिया । सुनत पाद बोराना ॥१८०॥ 

टीका।-- अन्थकर्ता कहते हैं--- हे सन्‍तो ! घनधोर बड़ा भयद्भर 
' पादकी गर्जनाको सुन करके अर्थात्‌ भयानक पद वा वाणीको 
बार-बार, सुन-खुनके सब भयभीत, भ्रमिक हो गये, तहाँ, खुर - 
देवता सत््वगुणी, नर८ पुरुष, रज्ोगुणी, मुनि > मननशीलक तपस्वी, 
तमोगुणी, तथा, यति>त्यागी-वैरागी, संन्‍्यासी, आदि साधु, 
पीर > मुस्लिमौंके गुरु लोग, औलिया - तुरुकामैके सिद्ध फकीर लोग, 
और पैगम्बर, इत्यादि बहुतेरे छोग ते! उस जबरदस्त बड़ा भारी 
पाद, बार-बारकी तोपके गोले सरीखी वाणीकी तीघ्र आवाज खुनते- 
सुनते ही बोराय गये। उनके होश-हवाश उड़ गया, घबरायके 
पागल बन गये । उसीकी नकल करके वे सब भी मुखसे वबेसे ही 
शब्द करने रगे। उछलने, कूदने, नाचने, गाने, रोने, कराहते 
लगे। ऐसे पागरूपनामें कमे-कुकमें करके भवसागरमें कूद-कूदके 
मर गये, और मर ही रहे हैं। यानी वेद, शास्त्र, पुराण, कुरान, 
आदिकी वाणी सुन-खुनके सबलोग अ्रमिक जड़ाध्यासी हुए वा 
हो रहे हैं ॥ १८० ॥ 


१८, बीबी पादत ब्रह्मा आदम | आलम सब अकुलाना ॥१८१॥ 

टीका+- अन्थकर्ता कहते हैं;-- हे सन्‍तो ! और उतनी ही बात 
नहीं, बीबी वाणीरूपी उस खस्रीकी विचित्र चाछसे धघड़ा-घड़ 
लगातार निर्लज्, सिःसड्ोच होके पादते जानेसे अर्थात्‌ वाणी 
कल्पना बोलते-बोलते, बढ़ते-बढ़ाते के जानेसे इधर हिन्दुओंके 
पूर्वांचाय गुरु ब्रह्मा, ओर मुस्लिमोंके पूर्व पुरणष. पीर आदम-बाबाके 


[१३५०] संयुक्त घट ग्रत्यः । [ एकादश शब्दू-- 


सहित उन्होंके अनुयायी शिष्य मण्डली तथा, आलम ८ सारी 
दुनियाके छोंग सब कोई श्रमिक होके, अकुलाना--आकुल-व्याकुछ 
हो गये। घबरा करके आव-बाव-बकवाद करके न'्ट-भ्रष्ट हो गये । 
इस प्रकारसे ब्रह्मा ओर आदमसे ले करके सब आहृम बीबीके 
पादनेसे अकुछाय गये। नाना चाहना, वासनारूपी दुर्गन्‍्ध उनके 
नाकरूप हृदयमें मर गयी। अतः जड़ाध्यासी होके दौड़े, तो नरक 
कुण्ड गर्भवास चोरासी योनियोंमे गिर पड़े । इसी तरह आजतक 
सब अध्यासी जीव दुःख भोग रहे हैं, बिना पारख ॥ १८१ ॥ 
१६, बीबी अदबुद पादन लागी। मीयाँ सूँघत भये राजी ॥ १८२॥ 
टीका३-- ग्न्थकर्ता कहते हैं:-- हे सन्‍तो ! जब वह विचित्र 
बीबी अद्बुद्रूपले भ्वाक ! भ्वाक !! भवाँ !!! करके पादने लगी, तो 
उधर मियाँ नाक लगायके डसे रूँघते हुए राजी-खुशी होते भये । 
यहाँ विषयासक्ति मोह, ममता ही राजी रखनेमें प्रधान कारण है । 
विषयी लोग ख्थरीमें बहुत सारे दुर्मुण-दोष रहनेपर भी उसे राजी 
रखके अपने प्रसन्न रहते हैं, ओर नरक कुण्डमें ही ड्रबे पड़े रहते 
हैं। बिना विचार ॥ इसी तरहसे सिद्धान्तमें, बीवी - स्मीरूपी गुरुवा 
माया और वाणी यह संसारमें, अद्बुद-आश्चर्यमय, वुद्धि-विचारसे 
हीन, भूठी बातें, पादन लागी>वोलने, कहने, सुनने लगे, कि-- 
निराकार-निगुंण ब्रह्म, ईश्वर वा खुदा एक कोई मालिक है। उसीकी 
इच्छा वा मर्जीसे यह संसार बना है, ओर वही सारे संसारमे भरा 
पड़ा है। उसीकी दया होवे, तभी सद्गति मुक्ति हो सकतो है। 
इसीसे उसीकी प्रार्थनामें छगे रहो, इत्यादि चवाणीका उपदेश नाना 
तरहसे करने लगे | अन्लम्भव, आश्चर्यकी बात कहने रंगे । तहाँपर, 
मीयाँ - श्रेष्ठ चैतन्य नरज्ञीव अपने खरूपकों भूलके, श्रमिक होके, 
सूँघत--वही दुर्गन्धरूप कुवासनाकों “बढ़ानेधाली कल्पित चाणी 
सुन-खुनके उसे दृढ़ करके बड़े राजी-खुशी भये। झूठी कथा खुनके 
खूब प्रसन्न हो रहे हैं। भूलमें ही पड़े हैं' ॥ १८२ ॥ 





प्रन्थः ६ ] पारख सिद्धान्त दर्शिनी भ्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित । [१३५१] 


शी अल पान अलवर अल पक कड कसम कल  ह 0 बकरे आफ व पदक कि ५ मन ज 
२०, बीबी पादत पण्डित उबरे | उबरे मोलना काजी ॥ १८३॥ 
टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हैंः-- हे सन्‍तो ! और, बीबी - दो-दो 
प्रकारकी संशय ग्रसित खानी-वाणीकी, पादत < दाबब्द बोल-बोलके 
भ्रमिक पण्डित लोग घोखेकी आशा-भरोदशा रूगा करके भवसागरसे 
उबरे पार उतर-जाना चाहते हैं, किन्तु, मझ्धारमें जाके ड्बके मरते 
हैँ, ग्भेवासको प्राप्त होते हैं। साथ ही उनके चेले भी ड्ूबके मर 
जाते हैं, कोई पार होने नहीं पाते हैं। तैसले ही उधर कुरानके 
वाणीके भरोसे, या खुदा! या अछाह! रटते हुए मौलबी या मुल्ला छोग 
ओर काजी छोग भी संसारके ठुःखोंसे उबरके पार होना चाहते हैं । 
परन्तु, अधबीचमे जाके जड़ाध्यासी होके ड्रब मरते हैं । चोरासी 
गर्भवासमें ही सब गये, ओर जा रहे हैं, बिना समझ ॥ १८३ ॥ | 
२१, मुख दे पादे कान दे सेघे । देखि देखि आबे हाँसी ॥१८४॥ 
टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हें:-- हे सन्‍्तो ! संसारमें साधारण 
लोग सब तो गुदासे पादके नाकसे रूँघते हैं । परन्तु, गुरुवा छोग 
रूपो मायाके यहाँ उससे विपरीत बात होती है। सो कैसे कि-- 
गुरुवा लोग मुखसे ही मुख्यरूपसे उपदेशकी वाणी जोर दे-दे करके 
पादे > बोलते हैं, वा नाना शब्द सुनाते हैं। ओर डसी वाणीकी 
पदोंको सब भ्रोता लोग कान दे-देके रूक्ष रूगा करके, रूँघे- सुनते 
हैं, अहण करते है। इनके विचित्र कथनी, गहनी, चाल देख-देख' 
करके मुझे तो एक प्रकारसे हॉसो आती है, हे भाई ! क्योंकि, जब 
गुरुवा लोग, चेला बनाते है, तब दोनोंके शिर एक शालरू-दोशाला 
आदि कपड़ेसे ढाकके तब कहीं कानमें मुँख लूगाके मनन फुस-फुसाते 
हैं, छोकड़ोके खेल सरीखी करते है । यही भूठी तमाशा देखके मुझे 
हँसी आती है। चेले लोग भी निपट मूर्ख ही वने है, कुछ भी भेद्‌ 
समझते ही नहीं हैं ॥ १८४७ ॥ 
२२, दास कबीरके पाद बटोरत | जन्म घनेरे जासी॥ १८५ ॥ 
टीका श्रीगुररया छठसाहेब कहते हैं:-- हे खन्‍तो ! 


[ १३५०२ | संयुक्त षद ग्रन्थः । [ एकादश शब्दू--- 





दास कबीर ८ ईश्वर, खुदाके दास, गुलाम बने हुए श्रमिक, भावुक, 
भक्त लोग ओर कर्मी, धर्मी, योगी, ज्ञानी छोग जो है, सोई दास 
कबीर बने हैं । तहाँ काया बोर कबीर जीव भूलसे वाणी कब्पना 
ओर विषयाके दास उसके अधीन बने हैं। उन लोगोंको पारख' 
विवेक न होनेसे पाद वा निकम्बी वाणी और विषय इसीको बटोरते- 
बटोरते, संग्रह करते-करते जड़ाध्यास कुचासनाको जमा करते- 
करतेमें ही नर जन्मको व्यर्थ बिताय दिये हैं। देह छूटनेपर चौरासी 
योनियोंको प्राप्त भये। ऐसे, घनेरे> बहुतेरे नर-जन्म व्यर्थ बीत 
गया, ओर बीतता ही जा रहा है, तो भी चेत नहीं होता है । अर्थात्‌ 
दास कबीर वा बेपारखी मनुष्योंके हृदयमें गुरुबुछि न होनेसे 
सत्यासत्यका विवेक तो वे कुछ करते ही नहीं है। पादरूप निकृष्ट 
वाणी ओर विषय सुख बटोरते-बटोरतेमें ही अमूल्य नर-जन्मको 
बिताय देते हैं। ओर जब-जब नर-जन्ममें आते हैं, तब-तब याद 
बटोरतेमें ही आयु पूरा कर देते हैं। फिर मर-मरके चोरासी 
योनियांमे ही जाते रहते हैं। ऐसे अनेकों जन्म व्यर्थमें बर्बाद हो 
जाता है, तो भी पारखी सहुरुकी शरण-सत्सह्गम आके वे चेतके 
अपना सुधार नहीं करते हैं । इसी तरह सारे मतवादी जड़ाध्यासी 
पतित हो-होकर भवबन्धनोंमें ही घूम-फिरके पड़े, ओर अभी पड़ रहे 
हैं। अतः मुमुक्षु नरजीवोने उनके सरीखी पाद बटो रना छोड़के पारखी 
साथु गुरुके सत्सज्ू-विचारमे छगना चाहिये। मनुष्य-जन्मकी अमूल्य 
खमयको चूकना नहीं चाहिये, सावधान रहना चाहिये ॥१८०॥ 


॥ #8 ॥ एकादश--शब्द ॥ ११ ॥ #£॥ 


१, हँसा ! परख शब्द टकंसार | ॥ १८६ ॥ 
टीका+-- भ्रीगुरूयालसाहेब इस “अन्तिम शब्दर्म नरजीवॉको 
चेतावनी देते हुए कहते हैं. किः-- हे हंसा ! हे चेतन्य नरजीबो ! 
अब तो भी तुम अचेतपनाकों छोड़ करके सचेत द्वो जाओ ! पारखी 


अन्थ३ ६ ] पारख सिद्धान्त दर्शिनी म्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित। [१३५३] 





साथु गुरुकी टकसारी सत्सइ्ुमे ठहर करके, टकसार 5 सद्भ्रन्थ 
मूल बीजकको गृरुमुखसे अर्थ सहित श्रवण, मनन करके, वा पढ़- 
गुनके फिर सार-असार हझाब्द जालाँको यथार्थ रीतिसे परखों। 
जीवमुख, मायामुख ओर ब्रह्ममुख घाणीको तथा विषयी छोगोंके 
शब्दको समेत्‌ गुरुमुख खसारशब्दसे निर्णय करके पारख करो। 
काल, सन्धि, झाँइईंका धोखा-भ्रमको छोड़के निजखरूपमें स्थिति कायम 
करो | हे भाई ! तुम अपने नीर-क्षीर अल्ग-अरूग करनेकी हंस 
गुणको क्यों छोड़ बैठे हो, अब तो भी सम्हलो, उस सहुणको ग्रहण 
करो, जड़, चैतनन्‍्यका निर्णय जान करके जड़ाध्यासका परित्याग 
करो। इस तरहसे हे हंसा! हे जीव ! टकसारमे रहिके सब 
शब्दोंका पारख करके जानो ॥ १८६ ॥ 
२, बिन परखे कोइ पार न पाव । भूला यह संसार ॥ टेक ॥ १८७॥। 
टीका:-- अन्थकर्ता कहते हैः-- ओर हे सन्‍तो ! पारखी सहुरुकी 
शरण-सत्सकुमे रहिके गुरुसुल वाणीकी विचार करके खानी-वाणी 
जालोंको ठीक रीतिसे परखके त्याग किये बिना, तो कोई किसीने 
भी भवसागरसे पार होने नहीं पाये है, आवागमनसे छूटे नहीं । 
कोई पशुवत्‌ यह खंसारके पश्च विषय भोग विलासामें ही 
भूले हैं। कोई कर्ता, धर्ता, शत्रह्म, परमात्मा वा ईश्वर, खुदा, 
मालिक, खुख-दुःखका दाता अपार है, सर्वत्र व्यापक है, 
ऐसा मानके यही संशयमें ही सब लोग संसारमे भूले पड़े हैं, 
ओर भूल ही रहे हैं। अनुमान, कल्पना, विषयासक्ति आदि विकारमें 
यह सारा संसारके जीव भूले-भुलाये हुए दुःख भोगके जहा-तहा 
भटक रहे हैं, सो उसे ठीक तरहसे परखके त्याग किये बिना कोई 
भी बन्धन आवागमनसे पार वा छुटकार मुक्ति पाये नहीं हैं, ओर 
पार पा नहीं सकते हैं। जर्थात्‌ बीजक जश्ञानको जानकर अन्य 
सबोकोी परखे बिना कोई वन्धनोंसे पार होने नहीं पाये हैं। यह 
संसार सारा उसी तरह खानी, ओर वाणीमें भूला पड़ा है | कोई 


[१३५४] संयुक्त पट अन्यः । [ एकादश शब्द--- 


बिरले ही उस भूलको हटाकर मुक्त होते हैं। अतः भूछ-भ्रमको 
हटानेके लिये सदा सत्सज्न-विचार करते रहना चाहिये ॥ १८७ ॥ 


३, सब सन्‍्तन मिलि पारख कीन्हा । पारख काहु नहिं पाई ॥१८८॥ 


टीका+-- अन्थकर्ता कहते हैः-- हे सन्‍तो ! ब्रह्मादि गुरुवा छोग, 
सनकादि, सप्तकऋषि, नारद, वशिष्ठट, व्यास, वाल्मीकि इत्यादि प्राचीन 
ओऔर अर्वाचीन ऋषि, महर्षि, मुनि, पण्डित, कवि, कोचिद, शास्ह्री, 
पोराणिक, चैरागी, भक्त, इत्यादि षद॒दर्शनोंके सब महन्त-सन्तोने 
अनुमान, कब्पनामे मिलके अपने-अपने बुद्धिके अनुसार पारख वा 
परीक्षा किये, तो उन्होंने द्वेत, अद्वेत, विसिष्ठाद्वेत आदि नाना 
सिद्धान्त कह्पना करके ठहराये | ब्रह्म, ईश्वर, खुदा, आदि कोई 
" एकको जगतका कर्ता खुख-दुःखोंका दाता, ओर मुक्तिका दाता भी 
उसीको मान लिये । ओर उसीकी आशा लगाने छगे। बड़ा भ्रम 
घोखामे जा पड़े। कहनेको तो खसबोंने पारख किये; परन्तु, उन्होंके 
पारख खरा नहीं भयी, किन्तु, खोटा हुईं। निजखरूप चेंतन्य 
ज्ीवकी नित्य, सत्यताकी अपरोक्ष पारखबोध निर्णय विचार उन 
किसीने भी जान नहीं पाये । सच्चा गुरुकी टकसार पारख कीईले 
भी नहीं पाये | इसी से श्रमिक होके दूसरोंकों भी भ्रमाते-भुलाते रहे, 
अपने तो भूले ही थे, व्यर्थ ही नरजन्म गमाये, बिना विवेक ॥१८८॥ 


४, आये थे बैपार करनकी । घरहुकी जमा गमाई ॥१८६॥ 

टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हैंः-- हे सन्‍्तो ! जैसे कोई व्यापार 
करनेको परदेशमें आवे, और भूलमें पड़के घरकी जमा भी खोचे, 
फिर पीछे पछतायके खेते, शिर पटकते रहि जावे। तैसे ही विदेश- 
रूप संसारमें घर-बारकों छोड़-छोड़के परमार्थिक व्यापारी साधु 
भेषधारी बन-बनके आये, तो इसलिये थे, कि-- त्याग-बैराग्यका, 
व्यापार ८ लेन-देन करके अपने धारण करना, ओर दूसर्रोंको उपदेश 
देके धारण कराना, जिससे हित, कल्याण, सुक्ति लाभका मुनाफा 


अन्‍थः ६ | पारख सिद्धान्त दर्शिनी प्रम विष्यंशिनी सरल टीका सहित । [१३१७५] 
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हो, भव-वन्धन छूट जाय, इसीकी आशासे चैराग्यका व्यापार 
करनेको षट्दर्शनोंकी भेषमें आये थे । परन्तु, वह लाभ तो कुछ भी 
हुई नहीं । उल्टा घररूप हंसपदको, जमा साक्षी दशा, विवेक, 
आदि सहण जो कुछ भी पहिलेसे थोड़ा-बहुत जमा था, स्रो सब 
भी भ्रम चक्रमें पड़के एकदम गमा दिये, खो दिये। अर्थात्‌ कहीं: 
ब्रह्म वने, कहीं आत्मा बने, कहीं ईश्वरके अंश जीव दास बने, भक्त, 
योगी, ज्ञानी, विज्ञानी बने । तहाँ शून्य वृत्ति करके अचेत, गाफिल 
वा विभ्वम हो, हृदयरूपी घरकी साक्षी, समझ, शञान-गुणरूपी खयंकी 
जमा, पएूँजी भी गमा दिये, वा खोके नष्ट-श्रण् कर-करा दिये, तोः 
उनका व्यापार ही चोपट हो गया, द्वाला निकल गया। जड़ाध्यासी 
गरीब वनके महा भवबन्धनमें पड़े । फिर दुःखी हो-होके चौरासी 
योनियोंके चक्रमें जाकर चयताप भोगने रंगे, इस तरहसे सब छोग 
कालके गालमे जाके समाये, और समा रहे है, बिना पारख ॥ १८९ ॥ 
५, सब सनन्‍्तन मिलि बानी छानी । राम भाग हुए कीन्हा ॥१६०॥ 
टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हें:-- हे जिज्ञासु सन्‍तो ! प्राचीन 
कालमे एक समयमें बड़े-बड़े ऋषि, मुनि, महर्षि, देवर्षि, राजर्षि, 
योगी, ज्ञानी, भक्त, खुर, नर, ये सब लोग एकत्रित हुए। तहाँ सार 
वस्तुके खोजीके वास्ते उन्होंमें सत्सज्-गोष्टी होती भयी । महादेव भी 
उस सभामे आके सभापति भये । तब उन सब सन्‍्तोंने मिलके वेद, 
शास्ररादि प्रसिद्धप्रसिद्ध सम्पूण चाणीको निर्णय करके छान-बीन 
किये, तो उसमेंसे सबोने सम्मति करके एक इलोक चुन लिये | तहाँ 
इलोकमें बत्तीस अक्षर होता है। सो इलोक महादेवके सन्मुख ले गये । 
तब महादेवने उसमेंसे तीन भाग किये। दुश अक्षर खर्गवासी 
सतोगुणी देवताओंकों दो दिया। फिर दश अक्षर मृत्युकोकेवासी 
रजोशुणी मनुष्योंकों दे दिया और तीखरा भाग भी दश अक्षर 
पाताल निवासी तमोगुणी दानवोंकों दे दिया। फिर बाकी रहा दो: 
अक्षर 'रा-म! वा “राम” उसे ही सार जानके अपने हृदय में महादेवने 
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धारण कर लिया, ओर पार्व॑तीके पूछने पर महेशने कहा है+-- 
“राम रामेति रामेति रमे रामे मनोरमे । सहललनाम तत्तुल्यं राम नाम वरानने ॥९ 


तबसे सबोने “राम? को ही सार भन्त्र माना, ऐसा कहा है | 
और राभायणमें भी लिखा है किः-- 
“राम मच्य सबहीं तत सारा । और आहि जगके व्योहारा ॥”इत्यादि॥ 
इस तरह सब सन्‍्तोंने मिलके वाणी छान लिये, तो “राम! 
शब्दको सार ठहराये। फिर उस राम शब्दम भी दो भाग किये हैं । 
सो उसका खुलासा नीचे कहते हैं ॥ १९० ॥ 


<६, रा अक्षर पारख करि लीन्हा । म माया तजि दीन्हा ॥१६१॥ 
टीकाः- ग्रन्थकर्ता कहते हैं:-- हे सन्‍तो ! उसमें 'राः ओर “मः 
ये दो अक्षर अलग-अछग दो भाग हुआ। तहाँ “रा” इस अक्षरकों 
उन्होंने पारख करके अक्षर, अविनाशी, ब्रह्म, परमात्मा, आत्माराम, 
रमैयाराम, ऐसा कव्पना करके मान लिये हैं। यही उनके पहिचान, 
परीक्षा वा पारख हुईं । ओर मम! अक्षरकों माया, विकारी, प्रक्धृति, 
बन्धन, मकार, मानके छोड़ दिये। रा पुरुष; ब्रह्म, आत्मा, चेतन- 
को कहा है। म प्रकृति, माया, अनात्मा, जड़को माना है। दोनोंका 
संयुक्त सम्बन्ध ही राम, विश्व, विराट वा संसार; देहादि समूहका 
विस्तार प्रगट होता है । अतः तहाँ जड़-चेतन्यका न्यारा-न्यारा निर्णय 
नहीं हुआ | चराचरमें व्यापक आत्मारामकों मानके वें सब जड़ा- 
ध्यासी बद्ध भये थे, ओर अभी वचेसे ही बद्ध हो रहे हैं। उनत्तकी 
खोटी पारखसे कुछ कल्याण उन्होंकी नहीं हुई। बिना गुरु पारख 
सत्सक् निर्णयके ऐसे ही भ्रम अक्रमें सब पड़ हैं ॥ १९१ ॥ 
७, राम॑ रतन ग्रहलाद पारखी । जिन पारख दृढ़ कीन्हा ॥१६२॥ 
_ टीकाई-- अन्थकर्ता कहते हैं:-- हे सन्‍्तो ! पहले देत्य कुलो- 
स्पन्न प्रह्द नामका एक भक्त हो गया है। सो भक्त परह्माद राम रल्नको 
परेखके सार ठहरानेवाढा ऐसा पारखी वा जोहरी हुआ, वह भक्ति- 


समता 
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कं 


मार्गके व्यापारीवत्‌ हुआ। जिसने राम नामको ही सत्य सार श्रेष्ठ समझ- 
के दृढ़ कर लिया। उसके पारखमें सर्वत्र व्यापक आत्माराम कर्ता 
पुरुष मालिक रक्षक हैं, ऐसा मानन्दीकी भास दृढ़ हुई थी। मानन्‍्दी 
कर्ता जीव उस मानन्दीकी हुई भाससे सदैव न्‍्यारा ही रहता है । 
ऐसा शुद्ध गुरु पारखका बोध उसे हुआ नहीं। इसीसे सगुण-निर्गुण 
राम कर्ता-परमात्मा और ही कोई मान-मानके भ्रम, भूलमें ही पड़ा 
रहा | बिना विवेक ॥ १९०२ ॥ ह 


८, इन्द्रासन सुखासन लीन्हा । सार वस्तु नहिं चीन्हा ॥१६३॥ 

टीकाः-- अन्थकर्ता कहते हैं।-- हे सन्‍्तो ! ओर जब विष्णुने 
नसिहरूपमें आके हिरण्यकशिपुको मारकर प्रह्माद भक्तको वरदान 
दिया, तो इन्द्रासनके रूपमें सुखका राज्यासन वरदानमें ले लिया, 
और फिर तो विषयादि भोगांमे ही भैस्त होके पड़ा रहा। इसीसे, 
सार वस्तु ८ सत्य चेतन्य जीव निज स्वरूपको प्रह्मादने नहीं चीन्हा। 
यदि सार वस्तुको पहिचाना होता, तो वह राज्य और इन्द्रासन 
आदिके विषय भोगोंको क्‍यों ग्रहण करता ? जिसने देहको: 
नाशवान्‌ ओर विषयोको विकारी ब्नन्धनका कारण जान लिया है, सो. 
किर उन्हें खीकार करके कदापि आसक्ति बढ़ाता नहीं है, ओर 
प्रह्मद तो विषयासक्त होके जड़ अनुमान, कब्पनाका भक्ति-भाव करता, 
रहा। इसीसे “में हंसज्लीव सत्य सार अखण्ड वस्तु हूँ” यह पारख 
उसने नहीं चीन्‍्हा। अतः श्रम बन्धनोमें ही बद्ध होके आवागमन 
चोरासी योनियोंमें ही जायके पड़ा, बिना पारख ॥ १९३ ॥ 


8, शुकदेव मुनि परमपद पायो | आतम लियो न माया ॥१६४॥ 

टीका+-- अन्थकर्ता कहते हैं:-- हे सन्‍तो ! व्यासपुत्न शुकदेव 
मुनिको ब्रह्मशानियाँम सर्वश्रेष्ठ विशेष करके मानते है, ओर'मननशील: 
होनेसे वे मुनि रहे, दिगम्बर अवधूत बृत्तिसे विचरते रहे, उन्हें 
राभक्षानी भी कहते हैं। मायिक ख़ुख-सम्पक्ति, विषय-भोगादि' 
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संग्रहको उन्होंने नहीं लिया, आत्मज्ञानकों ही डढ़ कर लिया। में 
आत्मा परिपूर्ण व्यापक हूँ! ऐसा मान लिया। सब प्रकारसे 
आत्माको ग्रहण कर लिया, तथा मायाको नहीं लिया। जिससे 
शुकदेव मुनिने परमपद्‌ वा मुक्ति पा गये, ऐसा माने है। परन्तु, 
में आत्मा सर्वत्र चराचरमें परिपूर्ण भय हूँ! व्यापक हूँ! ऐसा 
माननेसे मायाका त्याग कहापर हुआ ? बाहरसे मोटी मायाको 
छोड़के भीतरसे झीनी मायाकों तो उन्होंने शिरपर ही चढ़ा रखा 
था। वाणी कल्पनामें रूवलीन थे, इसीसे जड़ाध्यासी होनेसे 
निणयसे उनकी मुक्ति नहीं हुईं। जगत्रूप ही त्रह्म हो रहे थे, 
बिना विवेक ॥ १९४ ॥ 
१०, परमातम अजपा जप चेत्यों । न्‍यारा भेद न पाया ॥१६५॥ 
टीकाः- भ्रन्थकर्ता कहते हैं:-- हे सन्‍तो ! ओर मुनि शुकदेवने 
मानन्दी करके एक आत्माके ऊपर, दूसरा परमात्माका अ्रम-कल्पना 
भी लगा रखा था। फिर अजपा कहिये, विना जपे आप-ही-आप 
होनेवाला जप श्वासोच्छवासमे 'सोहं-सोहं? ध्वनि मानके उसमें रूक्ष 
लगाकर द्रक्तिको चेताकर चेतते भये। फिर धीरे-धीरे वृत्तिको 
शून्य करके निर्विकल्प अचेत द्शाको प्राप्त होते भये। में-ब्रह्म और 
जगत्‌ एक है, दूसरा कोई कुछ भी नहीं है, ऐसा धोखाको दृढ़ करते 
'भये। में सर्वका द्रष्श-साक्षी चेतन्‍्य जीव सर्च दृश्य भाससे न्यारा 
हुँ! जड़ ओर चेतन्य विजातीय नित्य पदार्थ दोनों न्यारा-न्यारा ही 
है। यह कभी एक नहीं था, एक नहीं भया, ओर एक होनेवाला 
भी नहीं है । गुरु पारखके बोध हुए बिना यह न्यारा-न्याराके भेद 
वा मर्मको उन्होंने जान नहीं पाये। इसीसे त्रह्मरूपमं सबोंने अपना 
स्वरूप मानके अमिक भसये, ओर जड़ाध्यासी होनेसे आवागमन 
चौरासी योनियामे पड़ गये, बिना विचेक ॥ १९५॥ 
११, अब सुनि लेब जोहरी मोटे । खरा खोट नहिं बूका ॥१६६॥ 
टीका;-- अ्न्थकर्ता कहते हैः-- हे सन्‍तो! हे जिशासुओ ! 
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अभीतक तो ऊपरमें मेने छोटे-छोटे भक्ति, ज्ञानके व्यापारियोंके बात 
बताया हूँ। अब जगत्‌प्रसिद्ध, जगत्‌गुरु, भगवान्‌, योगेश्वर कहलाने- 
वाले मोटे-मोटे, जोहरी ८ भक्ति, योग, ज्ञानके निर्माता बड़े-बड़े 
गुरुवा छोगोंकी समझकी बात भी में आप छोगोंको बतला देता 
हूँ । सो भी ध्यान रूगाके सुन लीजिये |-- 
दोहाः-- “हीरा लाल पुष्पराज़ पन्ना, नील सरोरुह्द होय ॥ 
पञ्च रतनके पारखी, जगमे बिरला कोय ॥? 

-- हीरा  सतक्त्वगुण, छाल 5 राज्ञोगरुण, पन्ना ८ तमोगुण, 
पुष्पराज़ > शुद्धसत्तगुण ओर नीलं>निर्गुंण हैे। इसी पश्च रलके 
समान ब्रह्म-परमात्मा है, ऐेसा कहिके कर्मी, उपासक, योगी, ज्ञानी, 
विज्ञानी इन जोहरी लोगाने उसे सत्य माने हैं, और ब्रह्मको खरा वा 
सत्य तथा जगतकों खोटा वा असत्य कहे हैं। परन्तु, सो दोनों 
भाननदी नरजीवोंकी मिथ्या कल्पनीमात्र हे। पारखबोध नहीं 
होनेसे सो इसका यथार्थ भेद उन गुरुषा छोगोने नहीं बूझा वा 
समझा नहीं । कहा हैः-- साखीः-- 

नग पषाण जग सकल है। पारख बिरलाकोय ॥ 

नगते उत्तम पारखी | जगमे बिरका होय ॥बी० सा०२०९०॥ 

इसीसे भास, अध्यासमें पड़के गाफिल भये, ओर हो रहे हैं । 
उल्दे समझमें पड़े हुए हैं ॥ १९६ ॥ को 

१२, गोरख शम्भु सम ओरको योगी । तिनहूँको नहिं खफा ॥१६७॥ 
टीका+-- अन्थकर्ता कहते हैंः-- हे खनन्‍तो ! प्रथम योगमार्गको 
प्रगट करनेवाले, दाम्भु महादेव भये हैं। सर्वाज्ञ योग साधनाएँ 
उन्होंने किया, ओर कराया। तत्पश्चातं मत्स्येन्द्रनाथके शिष्य 
गोरखनाथ प्रसिद्ध महायोगी हो गये। अपष्टाह् योगोंको उन्होंने भी 
भलीभाति किये। बीजकमे कहा हे+-- 
“गोरख रसिया योगके, मुये न जारी देह । मास गली माटी मिली, कोरो माजी देह ॥? 
“गोरख अटके काल पुर, कोन कहावे साहु ॥”बीजक साखी ४३।४२॥ 
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इस तरह गोरखनाथ, और शास्धुके समान प्रख्यात योग मार्गमें 
ओर कोन है? वा कोन भया है? कोई नहीं भया है। परच्तु 
समाधि लगाके अन्धाधून्द, जड़-मूढ़के नाई वे महा गाफिलीमे 
पड़े रहे। उन लोगोंको भी यह धोखा नहीं सखूझा। अथवा ब्रह्मा, 
विष्णु, महेश, ये तीनों ही प्रथममें भोटे ग़ुरुवा भये, पारख 
विवेक बिना सत्यासत्य उन्हें भी नहीं खूझा; जगत्रूपमें ही 
व्यापक आत्मा वा ब्रह्म एक अधिष्ठान मानके वे सब अ्रममें भूले 
रहे | फिर उनके पीछे उसी प्रकार सव मतवादी छोग वबेसे ही भूलते 
चले आ रहे हैं, बिना गुरुबोध ॥ १९७ ॥ हि 
१३, है कोई सन्त जोहरी जगमें | जो यह शब्दहि बूझे ॥ १६८॥ 

टीकाः-- ग्रन्थकर्ता कहते हैंः-- हे जिज्ञासु मनुष्यो ! रत 
परीक्षक जोहरीके समान सकल सिद्धान्तोंके परीक्षक सत्यन्यायी 
सत्यवक्ता, सत्यनिर्णयी, बन्दीछोर पारखी सन्त महात्मा कायावीर 
श्रीकबीरसाहेब सहुरु प्रथम पारख प्रकाशी जगतमें सर्व ज्ञानियोंमें 
श्रेष्ठ स्वोपरि हो गये हैं, ओर आपके अनुयायी पारख बोधवान 
कोई-कोई बिरले सन्त सत्यन्यायी अभी भी जगतमें कहीं-कहीं 
मौजूद हैं। आप सत्यनिर्णयका उपदेश देके भ्रम-भूलकों परखाके 
छुड़ाते हैं। जो यह गुरुमुख निर्णय सारशब्दकों ठीक तरहसे 
समझते-बूझते हैं, और दूसरोंकों भी समझाते-बुझाते हैं, थे ही 
पोरखी सन्त कल्याणकारी बन्दीछोर कहलाने हैँ। जो यह निर्णय 
शब्दको बूझते नहीं हैं, अनुमान-कव्पनामें पड़े हैं, वे ब्रेपारखी 
अ्रमिक होते हैं। यह दाब्द जालका विस्तार बहुत बड़ा है। काल, 
सन्धि, झाईं, तत्‌, त्वं, अंसि और विषय फन्‍्दा यह चारों तरफ बहुत 
प्रकारसे फैला हुआ है। सो सहुरु श्रीकबीरसाहेबने बीजकमे 
गुरुमुख वाणीसे भल्ली विधिसे परखाये हैं । सो उसी मुताबिक यहाँ 
भी संक्षेप निर्णय दरशा करके ग्यारह शब्दोंमें परखाया गया है । 
जो ग्रह झब्दके रहस्यकों यथार्थ बूझनेवाले पारखी सन्त हैं, 





प्रन्‍्थः ८ ] पारख सिद्धान्त द्शिनी भ्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित | [१३६१ 


उनके ही सत्सज्ञ-विचार करके सकल भेदकों समझना-बूझना चाहिये, 
पारख बोधको प्राप्त करना चाहिये ! ॥ १९८ ॥ 


१७, तीनि लोक ओ चारि लोक हैं । सकल ठौर तेहि सके ॥१६६॥ 


टीका+-- अ्रन्थकर्ताकहते हें:-- हे सन्‍तो ! खंसारमें उत्तम, 
मध्यम, कनिष्ठ, ओर रजोगुणी, सत्तवगगुणी, तमोगुणी । योगी, ज्ञानी, 
भक्त, इत्यादि ऐसे तीन प्रकारके मनुष्य लोग होते हैं। और उनमें 
पामर, विषयी, जिज्ञाखु; तथा मुमुक्षु. ऐसे चार प्रकारके लोग भी 
होते है। आरत॑, जिज्ञास, अर्थार्थी, ओर ज्ञानी; ऐसे चार प्रकारके 
मनुष्य छोग भी होते हैं। बाल, कुमार, युवा, ओर चुद, ऐसे देहके 
चार पन होते हैं । तथा कर्मी, उपासक, योगी, ओर ज्ञानी, ऐसे चार 
तरहके साधक लोग होते हैं। उन गुरुवा लोगोंने, तीनि लोक 
बरह्मलोक, विष्णुलोक, शिवलोक | स्वर, मु॒त्यु, पाताल । अर्ध 
ऊर्ध्, मध्यम उक्त तीन लोकोंको कब्पनास माने हैं । ओर 
चारि लोक 5 सालोक्य, सामीप्य, सारूप्य, ओर सायुज्य, नामसे चार 
मुक्तिका लोक कहा है । अथवा तीन तथा चार दोनोंको मिलायके सब 
सात खर्ग ऊपरमें कव्पना किये हैं । अथवा चार छोक सोई चार वेद 
बने हैं । और द्वेत, अद्वेत, विसिष्ठाद्वेत, यह तीन सिद्धान्त डसमेंसे 
निकाले हैं। इत्यादि सकल ठटोर वा समस्त सिद्धान्तोंकी स्थितिके 
पूर्णशाता पारखी सन्‍त होते है। उनके सत्सहृमे जो मनुष्य रंगे रहते 
हूँ, तेष्टि उन्हें भी वह सब, ठोर-ठिकाना, सूभे 5 दिखाई देता है या 
देखनेमें आ जाता है। अर्थात्‌ पारखी सहुरुके सारशब्दको जो 
वुझेंगे, सोई सबबाके स्थिति वा पहुँचको यथार्थ देखेंगे, सारासारके 
मर्मकी पहिचानके निज पारख पदमे स्थिर होवेंगे ॥ १९९ ॥ 


१४, कहहिं कबीर हम सबको-देखा । सबे लोभकी धाये ।(२००॥ 

टीका/-- ग्रन्थकर्ता कहते हेम- हे किज्ञाखु खन्‍तो ! सहुरु 
श्रीकवीरसाहेबन कहे है किः-- 
सं० नि० प८०७ ८५३ -- 





[ १ ३६२] संयुक्त षट ग्रन्थः । [ एकादश शब्द 





साखोः--४ “अल्ख लेखों अलखे लखों, लखों निरश्चन तोहि ॥ 
हो कबीर सबको लखों, मोॉको रूखे न कोहि ॥ 
४ हम तो लखा तिहुँ लोकमें, तूँ क्यों कहै अलेख ? ॥ 
सारशब्द जाना नहीं, धोखे पहिया भेख ॥” 
॥ बीजक, साखी ३५१ | ३५२ ॥ 


इसीका आशय लेके यहा भी कहा है कि-- सहुरु श्रीकबीरसाहेब 
कहते हैं:-- हमने पारख करके सबोंके सिद्धान्त, ध्येय, रहनी, 
रहस्य, चाल-चलन, आदिको एक-एक छातन-बीन करके देखा, 
परन्तु, सार, सत्यबोध उन षट्दरशंनोंमे कहीं भी दिखाई नहीं देता 
है। ब्रह्मशानी द्श, साक्षी और व्यापक ब्रह्म बनके जगतको अद्भैत 
रूपमें देखते हैं। कहते हैं-- हम ब्रह्म हैं, हमने सबको देखा है, सो 
सव जगत्‌ हमारा ही खरूफहै। “सर्वंखल्विदं ब्रह्म” ऐसे घोखेमें 
भूले हैं, ओर वेदान्ती ब्रह्मानन्दकी लछोभमें पड़े हैं| शानी-छोग जीव- 
ब्रह्म एकता करके सायुज्य मुक्तिकी छोभमें धाये हैं। योगी-लोग अप्ट- 
सिद्धि, नवनिद्धि प्राप्तिवा छोभ ओर सारूप्य मुक्ति पानेकी भूठी 
लोभमें पड़े हैं। भ्क्त-लोग मनोकामना पूर्ण करनेकी, इृश्देवका 
साक्षात्‌कार करनेकी, तथा सामीष्य मुक्ति प्राप्ति आदिको लोभमें 
मारे-मारे दोड़ रहे हैँ । और कर्मी-छोग सात स्वर्ग प्राप्तिकी, राज, 
काज, नाज, सुख, सम्पत्ति-प्राप्तिकी लोभमें भटक रहे हैं। विषयी 
लोग विषयानन्द प्राप्ति, स्त्री, पुत्र, धन, घर, जागीर आदि प्राप्ति 
करनेकी छोभमें जहा-तहाँ धाये और घावन कर ही रहे हैं। इस 
तरह सब जीवोंके तरफ हमने दृष्टि फिराके देखा, तो सब लोग 
पञ्चविष्योंके क्षणिक नउुख और पाँच तरहके आनन्द प्राप्ति, प॒व॑ 
चार फल; पाँच मुक्ति आदि प्राप्ति करने-करानेक्के मिथ्या लोम- 
छालचमें लगे, आशा लगाके अनेकों साथनाँमें दोड़े, और दोड़ रहे है । 
उस्रीमे आयु विताकर चारखानों चोरासी योनियांमे आय-जायके 
पड़े भोर पड़ रहे हैं, बिना पारख ॥ २०० ॥ 


ग्रन्थ: ६ ] पारख सिद्धान्त दशिनी भ्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित । [१३६३ 





१६, जिन्ह गुरु मिले तिन्ह परखायो । ठीक ठोर तिन्ह पाये ॥२० १॥ 
॥ 88 ॥ इंति श्रीपारखी सन्‍त महात्मा श्रीगुरूयालसाहेब विरचित-- 
सूल ग्यारह शब्द, समामम्‌ ॥ #& ॥ 

टीका+-- भ्रीगुरूयालसाहेब अन्तमें कहते हैें:-- हे मुमुश्चु 
सन्‍तो ! तम-अज्ञान विनाशी, पारख प्रकाशी, बन्दीछोर, पारखणी 
सहुरु, जिन्हें मिले, वा जिन-जिन भाग्यवान्‌ पुरुषोंको पारखी सहुरू 
मिल गये है, अथवा जो नरजीव पारखी सहुरुकी चरणोंकी शरणमें 
जायके मिले वा मिलेंगे, डन सब जिज्ञासु शरणागत मनुष्योंको परम 
दयालु सहुरुदेवने सकल भेदकों परखा दिये। कालरू-जालके मर्मको 
बतला दिये | मुक्ति स्थिति हंसपदको दिखला दिये। सव श्रम, 
"संशय, धोखाको मिटा दिये है। इसीसे उन्होंने, ठीक ठोर- 
जीवन्मुक्त पारख सखरूपकी अपरोक्ष स्थितिको प्राप्त कर लिये है। 

रत-क्त्य हो गये हे। अथवा जिन्हें अभी भी पारखी सहुरू 
मिलेंगे, जो सत्यन्यायी सहुरुके शरणको ग्रहण करेंगे, भ्रद्धा-भक्तिके 
सहित जिज्ञासु होवेंगे, तिन्हे दयाऊु सहुरुदेव सब खानी-वाणीके 
यम जञालॉके सकल भेदको लखाके परखा देवेंगे, सारा सन्देह मिटा 
देवेंगे। जीवके सत्यस्वरूपका पारखबोध- करा देवेंगे । तभी ब्रह्म, 
इेश्वर, आत्मा, परमात्मा, खुदा, देवी, देवता, भूत, प्रेतादि सब 
गुरुवा लोगोंकी मिथ्या वाणी कल्पना मात्र है, उन सबोकी मानन्दी 
करनेवाले चेतन्‍्य नरजीव ही सत्य है, जीवके ऊपर कोई कर्ता 
मालिक नहीं है। जगतम जड़ ओर चेतन्‍न्थ जीव खतः' अनादि 
कालके नित्य, सत्य वस्तु हैं। जीव सब अपने-अपने कर्म अध्यासमें 
पड़के आवागमनोमें डोल रहे हैं। मोटी-झीजी मायाकी अध्यास 
छूटने पर ही खय॑ं खरूपकी स्थितिमें जीवन्मुक्त हो जाते हैं । ' एसा 
गुरुमुत्त निर्णय टकसाररूपनबीजककी यथार्थ सत्यक्षान ज्ञान-वूझ, 
समझ करके फिर वे, ठीक ठोर"खयं पारख सखरूपकी निर्बन्ध 
मुक्ति स्थितिको पा जावेंगे। अतः सोई स्थितिको प्राप्त करना ही 


[१३६४] संयुक्त घट ग्न्थः | [ एकादश शब्द-- 








मुमुश्षुओंका मुख्य कर्तव्य है, उसे इसी नर-जन्मपरे अवश्य बना 
लेना चाहिये। यही मनुष्योंका मुख्य कर्तंव्यरूप स्वधम हैं, ऐेसा 
जान लीज्ञिये !| ॥ २०१ ॥ 





० >कशलााबाद 


॥%॥ टीकाकारक्ृत अन्त सद्गुरु स्तुति-शुरुवन्दना इत्यादि वर न ।#॥ 


सोरठाः-- बन्दों। पद जयबार | श्रीकबीर पारख धनि ॥ 
चरण कमल शिरधार । रामसरूप गुणगांड सदा ॥ १ ॥ 
धनि-धनि सहुरु देव ! बन्ध छुड़ायो जीवको ॥ 
परखायो सब भेव। काल जाल मन कल्पना ॥ २ ॥ 
पारख ज्ञान दिनेद । साहेबकवीर आदि गुरु! ॥ 
मेटि दियो भव क्लैश | पारख स्थिति ठहरायके ॥ ३ ॥ 

साजीः-- सर्वोपरि पारखि गुरु ! ज्ञानिनमें संम्राद ॥ 
गुरुकबीर अनुयायि तस | मुक्ति लगायो बाट ॥ ४ ॥ 
पूरणसाहेब पारखी | पूरण पारख रूप ॥ 
रामखरूप भ्रम खोयके | दकसार शान खरूप॥ ५ ॥ 


गुरूरयाल तस पारखी | साहेब खन्‍त सुज्ान ॥ 
गुरुवचन फन्‍्दा मेटि रे | सारशब्द ठहरान | ५ ॥ 
साखी साक्षी परिचय | कबीर परिचय अन्ध ॥ 
दूँसर ग्यारह शब्द कहि। प्रगट कीन्ह सत पन्‍थ ॥ ७ ॥ 
मूल हता टीका किया। भाषामें विस्तार ॥ 
, रामखरूप याते सकल | भेद खुले निर्घार॥ ८ ॥ 
ग्यारह दाब्द समस्तकी | टीका भो सम्पूर्ण ॥ 
रामस्वरूप गुरुषोध र्हि। धोखा श्रम हो चूर्ण ॥ ९ ॥ 
रामरहस गुरू पारखी। पश्चग्रन्थी कहि' दीन्ह॥ 
. रामखरूप बन्दगी करि। पूरण टीका कीन्ह ॥ १०॥ 


प्रन्थः ६ ] परख सिद्धान्त दर्शिनी भ्रम विध्व॑शिनी सरल टीका सदित । [१३६७] 





जाााका। 


साखी३+-- पूरण हंस सन्‍्तोष राम नरू। काशी बालक लाल ! ॥ 
पारखि रामखरूप सकलू | सो सब गुरू दयाढरू ! ॥ ११॥ 


काशी साहेब पारखी । निर्णय प्रन्थ विस्तार ॥ 
मुद्रित करि सबको दियो | अस्त ज्ञान भण्डार ॥ १२५॥ 
बुरहानपुर यहि नपथ्रमें | नागझिरी शुभ स्थान ॥ 
कबीर निर्णय मन्दिर | सन्‍त विवेकि रहान ॥ १३॥ 
साहेब छोटे बालक | गुरू हमरे आचायें ॥ 
चरण शरण हो भेष ले। आज्ञा गुरु शिर थारय ॥१४॥ 
श्रीलालसाहेब पारखी । शुरुते अध्ययन कीन्ह॥ 
पश्चम्न्थी बीजक सकल । गुरुमुख भेदको चीनन्‍्ह ॥ १०॥ 
अध्ययन अध्यापन | गुरू सन्‍्मुखते चाल्दू ॥ 
रामस्वरूप श्रद्धा सहित | गुरू आज्ञाको पालू ॥ १६॥ 
नश्वर काया जगतमें | छूटि गयो गुरु देह ॥ 
एक दिना हमरेहु तस।| छुटि जैहे तन येह ॥ १७॥ 
करि विचार यहि ओर हम । टीका यहि लिखि दोन्‍्ह ॥ 
सकल भाव याते खुले | सारासारको._ चीनन्‍्ह ॥ १८ ॥ 
टीकाके आधारते । पढ़ि सुनि गनि सब सन्त ॥ 
मम यथारथ बोध ले। होवेंगे निर्त्नान्त ॥ १९ ॥ 
प्रवीण सन्‍त जो होय इक | गर आसनमे बेठ ॥ 
घरि टीका सन्‍्मख पढ़े | श्रोताके. हिय पैठ ॥ २० ॥ 
नित प्रति सन्‍ता लेइके। पढ़ना सन्‍नन चाहि।॥ 
याद करे सब भावकों।| पाठ खुनावै ताहि ॥ २१॥ 


समझ दशाक्ति निज देखके | लीजे. उतना पाठ ॥ 
धीरज धरि पढ़िये सुजन । हिय सहुण घरू आठ ॥२२॥ 


[१३६६] संयुक्त घट अनन्‍्थः । [ एकादश शब्दू--- 





साखी/--- मत मत्रान्तर बोध हित। पठन पाठन होते ॥ 
सत्सज्ञत करि जानिये। सन्धि ओर बहोत ॥ २३॥ 
चञ्ललताकी.त्यागिये। स्थिरता मनमे धार ॥ 
स्थितिस्थिरताकेहोयबिन । कोइ न हो भवपार ॥ २४ ॥ 
कुसक्ञत नहि. लागिये। सद्गुण होवे नाश ॥ 
बुद्धि विवेक बिगड़े जब। समूल  होय विनाश ॥ २५॥ 
घेर गुरुवा नारिकी।सोश कुसकुत जान ॥ 
विषयी कुब॒द्धि बावरे।ताको यम पहिचान ॥ २६॥ 
काम क्रोध मद छोमको | करते रहिये केद ॥ 
ताको हुच्मन जानिये | साधु सहुर बेद ॥ २७ ॥ 
सहुरुके उपदेश गही। लाभ हो सबको प्राप्त ॥ 
सब बन्धन ताके छुटे | सहुण हो. पर्याप्त ॥ २८॥ 
निज सत्रूप पिछानिके। सत्य ग्रहण करि लछेहु॥ 
मनसा वाचा कमेंणा । असत सकल तजि देहु ॥ २६ ॥ 
जगमे सार  असारको। नित प्रति करिये विचार ॥ 
सावधान रहु सज्जन | कबहूँ न हां अविचार ॥ ३० ॥ 
सदाशील हिय धारिये। कुशीकलू कठोर निवार ॥ 


शहन-क्ीलता नम्नता। नरजीवनमे सार ॥ ३१॥ 
निञ-पर द्याको पा लिये । निर्दयताको टार ॥ 
परमारथ मन लाइये | कामादिकको मार ॥ शे२ ॥ 


धीरज धरना" चाहिये। खधमे पालन हेत॥ 
घब्रराहटको छोड़िके। शुर | ब्रीरचत खेत ॥ ३३ ॥ 
.. जड़ चेतन बिलकगायके। करते रहिये विवेक ॥ 
क्‍ स्वाथे बुद्धि उपज्ञाचहि | करे हानि अविवेक ॥ ३४ ॥ 


पन्‍्यः दे ] पारख सिद्धान्त दर्शिनी भ्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित । [१३६७॥ 


2323 कक नम मन 
साखोः-- गुरुकक्ति करना चही | गुर उपकार मनाय ॥ 
जड़ भक्तिको त्यामिके। गुरुभक्ति ठहराय ॥ २५॥ 


मनमे दृढ़ बैराग्य हो। राग सकल हो नाश ॥ 
दुःख सकल मिठावई। मनमे कोइ न आइए ॥ रेद ॥ 
हंस रहनि सब धारिके | होवे. साँचा हंस ॥ 
पारख पदमे स्थिति भई । जड़ाध्यास विध्वंस ॥ २७ ॥ 


हंस पारखी आज ही | जीवनमुक्त प्रत्यक्ष ॥ 
कारज पूरा हो गया। गुरु साथु पद खच्छ ॥ २८ ॥ 
सो पद प्राप्ति कारणे | गुरु साधु पद शोध ॥ 
रामखरूप सत्सह्ञ करि. | लीजे. गुरुमुख बोध ॥ ३९% ॥ 


बोधहि करनेके छिये। पठन पाठन. होत ॥ 
बोध बिना बिर्था सकल | जन्झ अकारथ होत ॥ ४०॥ 
बोधकि लक्षण रहनि है । रहनि बिना कस बोध * ॥ 
बाणि स्टेते काम नहीं । सार ग्रहण करू शोध ॥४१॥ 
सोई करिये सन्‍्त जन | अपने होवे काज्ञ ॥ 
वादविवृद्तजियेसकल | बनिये . हँस सो आज ॥ ४२॥ 
रामखरूपदास पर | सहुरु दया सो कीन्ह ॥ 
नागझिरीम आयके | बीजक मतको चीन्‍न्ह ॥ ४३ ॥ 
बीजक पारख ज्ञान गही । यथामती अनुसार ।॥। 
टीका लिखिया याहिमें | टिप्पनिके आधार ॥ ४४ ॥ 
श्रीकाशीसाहेब लिखित । टिप्पनि रहि इहि स्थान ॥। 
टीकामे स्वोक् सो | लीन्हा सूदर मान ॥ ४*॥! 
सन्त पढ़ाई मुताबिक | लिखि टीका. निर्मानु॥ 


रामसखरूप भावार्थ सब । याहीमे प्रगटान ॥। ४६॥ 
पढ़िये,गुनिये सन्‍त जन । जीवनके कल्यान ॥ 


रामखरूप पारख मिले । सकलहोी भ्रम विनशान ॥ ४५७॥ 


[१३६८ | संयुक्त पट अन्थः । [ एकादश शब्द--अन्थः ६ ] 





साखीः-- सहुगुरुके गुण गाइये | मानी गुरू उपकार ॥ 
क्तन्न दोष न लाइये। गमुरुकी दया भव पार ॥ ४८॥ 
पारख बोध प्रकाशिया | सहुरू. सो प्राचीन ॥ 
वर्तमान सब पारखी | समता महुछठ. कीन ॥ ४९०॥ 
ग्रन्थ पन्‍थ आधारते। बोध लिये सब शिष्य ॥ 
बोध भाव कल्याण हो। अहित अभाव करिष्य ॥ ५० ॥ 
खाथ बुद्धि परित्याग करि। परमारथमे लाग ॥ 
दोष बुद्धि तजि सज्जनोी | सावधान हो जाग ! ॥ ५१॥ 
रामस्वरूपदास अब | कर शिर धरि तबत्रयबार || 
साहेब बन्दगी करतहूँ। सहुरुके दरबार ॥ ५२ || 
युग सहरत्र ग्रह सम्बत । चेत्र शुक्त दशमी तिथी॥ 
शनिवासर सायं समय | टीका सम्पूरण इति ॥ ५३॥ 


सन्‌ उन्निस सो बावर्न | अप्रेल माह सो चार ।; 
तारीख दिनसो पाँचवीं | अन्थ. समाप्त सुधार ॥ ५४॥ 
रामस्वरूप पारख करू । मल विक्षेपफो. नाश ॥ 
नाश करि आवर्णको | पारख स्थिति परकादश ।॥ ५०॥ 





न वशनभ«यनात पक कक टन मन मत पतन. 





॥ ६8 ॥ इति श्रीनिर्णयसारादि संयुक्त षद्धग्नन्धथे--एकाद्श दाब्दू-- 
षष्ठ प्रन्थस्य-रामस्वरूपदास, अनुवादित- पारख सिद्धान्त 
दशिनी, भ्रम विध्वंशिनी सरल टीका सहित, सम्पूर्णम 
समाप्तम्‌ शुभम्‌ ।। ६॥ #8 ॥ 

॥ $ ॥ निर्णयसायदि संयुक्त षट्ग्रन्थः सम्पूर्णकी टीका 
श्रीसहुरुकी दयासे यहाँपर समाप्त हो गया है ॥ # ॥ 

॥ $ ॥ श्रीसहुरों अपंण मंस्तु ! ॥ # ॥ 


० ० के ० कक की ० कक “अल की ० कक लाल कल लक 
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[ ऊपर लिखित सब ग्रन्थः हिन्दी भाषाम छपे हुए है। | 





रामस्वरूपदासजी, आचार्य कबीरपन्थ । 
गद्दीस्थान-अ्रीकबीर निर्णय मन्दिर, समुकाम-नागश्िरी मोहल्ला । 
डाकघर-- बुरहानपुर | जिला-- निमाड़ ( खण्डवा ) 


! 

| ( १) 

सद्गनन्‍्थ पशञ्चग्रन्थी (टीका सहित )।  --- (२) 

संयुक्त घट भ्रन्‍्थः ( टीका सहित )। ... ( ३ ) 
निर्णयसार ( टीका सहित ) | (४) ॥। 
चेराग्यशतक ( टीका सहित )। (५) ॥। 
एकईस प्रश्न तथा । (टीका सहित )। ( ६ ) ॥ 

पारख विचार ग्रन्थः 

श्रीकबीरपरिचय साखी | (टीका सहित) ( ७ ) | 
तथा ग्यारह शब्द ग्रन्थः ॥। 
निर्षक्ष सत्यक्षान दान । .. (८) [| 
तिमिर भास्कर ( बड़ा ) । छा... 5 बु 

तत्वयुक्त निजबोधौ विवेक ॥  ... (१० ) 
सत्यज्ञान वोध नाटक | «. (११) ' 

जड़ चेतन भेद प्रकाश | ( १२ ) 
तिमिर भास्करका नमूना ।. ( १३) ' 

मूल सन्ध्यापाठ मात्र ( १४ ) 

सन्ध्यापाठ ( टीका सहित ) । (१५) 
न्‍्यायनामा-बड़ादीगर ( टीका सहित )। ( १६) ! 
श्रीबालक भज़नमाका ।  ..- -- (१७) ! 
| 
| 
॥ 


॥ $ ॥ श्रीसद्मु रचे नमः ॥ # ॥ 


पुस्तक प्राप्ति थ्रानमः-- 


[ मध्यप्रदेश | 


| 


नकद अवटानन फट ना अपन, 


